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सांप्रत दिगंबर जैन समाजांत जे मुनि आह्वित ह्यांत आपल्या का्तृत्वानें, ज्ञानसंपन्नतेनें 
ब झुद्वाचारानें श्री समन्तभद्र मद्दाराजांनीं एक स्वतःचें असे वैशिष्टय निर्माण केलें आह. त्यांनीं 
स्वतःच्या आयुष्यांत आपल्या आत्मकल्याणाबरोबर राष्ट्राच्या शैक्षणिक क्षेत्रांत आणि सामाजिक 
जाग्रतीत जी मोलाची भर घातली आह ह्याला तरया काव्यंत तोड नाहीं. संपूर्ण जैन समाज त्यांच्या 
या अपूर्व कमयोगानें चिर ऋणी जाला आदि. या शिवाय त्यांच्यापासून स्फूर्ति घऊन आमच्यासारखे 
किती तरी साधारण जीव आत्मोद्धाराला छागले आइह्वत हा त्यांचा उपकारच होय. 


स्वत: मद्बाराज अत्यंत प्रसिद्धि-पराइमुख आणि बिनयी असब्यामुें त्यांनीं स्वत:हून आपकें 
चरित्र आजपर्यत कोणाछा सांगितलें नाद्वीं रद्ृणून चरित्राविषयीं संप्रू्ण माहिती मिव्ठवून विस्तृतपर्णे 
लिह्वितां आलें नाहीं. तें एक स्वतंत्रच कार्य आह. 


सोलापूर जिल्ह्यांत करमाढे येथें १८९१३. सनांत एका प्रतिष्ठित गुजर हुमड घराण्पांत स्यांचा 
शुभजन्म ज्वाला. त्यांच्या पित्याचें नांव श्री. कस्तुरचंद शहा व मातेचें नांव “ कंकूबाई ' असे द्वोतें. 


या दोन्‍्द्दी धमंधनांच्या सहयासांत महाराजांचें बालपण गेलें, घरांत व गांवांतीझ जिनमंदिरांत 
पुराण-बाचन, जिनगुणगान बगरे श्रावकांच्या षटुक्रिया सदा चाठत असत व आई बडील त्या 
प्रत्येक क्रियेच्या बेढ्ीं या बाल देवचंदाला जबरछ घेऊन बसत. मह्दाराजांच्या बाठमनावर त्याचा मोठा 
परिणाम झाला, बाचायछा येऊं लागल्यापासून देवचंद पुराण वाची नि बडीछ अर्थ सांगत. एकदा 
मंदिरांत हरिबंशपुराणाचें बाचन चाढूं होते. त्यांतीछ कर्येत मुनि, साधु यांचें वणन आइें म्द्ृणजे 
बाल देवचंदाला आपणद्िि व्यांच्याचअ्रमाण व्हाबरें असे बाटे. मग तेयें वेठ कसछा ? सर्वार्चे लक्ष 
चुकवून रोज रात्री हा बालक मंदिरांत जाई. जिन्यावर किंवा शिखराच्या पाठीमागें जाऊन दिगंबर 
बने. प्रसंगी पाव्रसांतद्ि खड्गासन घाद्न ध्यान चाढूं ठेव्री. करमाव्यांत असेपय॑त ४५ वर्षे अखंडपणें 
हज हा क्रम सुरूं असे. याप्रमाण मद्दाराज जन्मजात साधु आहत. दीक्षाविधि हा त्यांच्या बाबतींत 
उपचार द्वोय. वयाच्या आठब्या वर्षापासून रात्रीं खाण्यापिण्याचा त्यांनीं प्रतिज्ञेपर्बद त्याग केला 
द्वोता आणि हें सर्व कोणाच्याद्वि प्ररणशिवाय, अशारितीनें मुनिधर्माछा छागणास्या संयमधनाची 
जोपासना अगादें बाल्यावस्थेपासून मद्वाराज स्वयंस्क्ृतीनें करीत होते दें पाहिल्‍यानंतर बुद्धि थक्क 
होऊन जाते. 
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मद्दाराजांचें प्राथमिक शिक्षण करमान्यांत संपत आलें, मुठाची ही धार्मिक दृत्ति माता- 
पित्यांच्या रक्षांत आल्याशिवाय राहिली नाहीं. विशेष आश्चर्याचरी गोष्ट द्वी कीं आपका मुलगा 
अविवाहित राहूं इष्छितो व मुनिर्माचा तो अभ्यास करतो हें पाहुन त्यांच्या मातोश्रीना धन्यता 
बाटे, मुावरीछ व संसताराबरीक छोभासाठी ज्या ख्रीजातीची प्रसिद्धि आह त्या त्रीजातीत मुलाच्या 
विरक्तवृत्तीबदक आनंद मानणारी ही धर्ममाता अपवादात्मकच सुमजली पाहिजे. बडील मात्र 
व्यवह्वाराला अनुसरून मुलाच्या लम्नाच्या चिंतला छागछे, श्री. भोसेकरांची मुलगीहि ठरबिली, पण 
महाराज छप्माठा तयार होणें अशक्य होते. त्यांनीं निदान २५ वर्षेपयत तरी आपण लग्न करणार 
नाहीं अशी प्रतिज्ञा घेतठी, पण ती मर्यादा केवछ वडिल्ंच्या समाधानासाती होती. करमाब्याहुन 
पुढील शिक्षणासाठी ते सोलापूरछा आले आणि तेथे त्यांना श्री. मोतीचंद करकंबकर हे मित्र भेटले, 
धर्ममक्त व देशभक्त यांची जोडी जमली. 

महाराजांची धार्मिक बृत्ति कर्षीच दूर दोऊं शकली नाहीं. ते आणि मोतीचंदभाई दोभेद्ि 
मिकून बाशीहून कुंथलगिरौला पायीं गेले व तेथें जाऊन दोधांनीहि आजन्म अह्मचारी राहप्याची 
प्रतिज्ञा केली. ही वयाच्या ९ व्या वर्षाची गोष्ट आह. यानंतर सोलापूरांतीछ त्यांचें विद्वार्थी-जीवन 
अत्यंत पतित्र रीतीनें गेलें, माध्यमिक शिक्षण संपरें. कॉलेजचें जीवन चाह झालें, धरमंशिक्षणासाठी 
मध्येंच जयप्रूरलाहि गमन झार्ले. या कालांत महाराजांच्या बाचनांत- दिवसेंदिवस विवेकानंदाचे लेख 
जास्त येऊं छागछे, अमेरिकन जनतेला भारताच्या आत्म्याची खरी ओकख करून देणान्या या 
महापुरुषाच्या विचारांनीं महाराजांचें मन मोहित झाले, विबेकानंदाप्रमाणें आपणहि हिमालयांत जाते 
व तपश्चर्या करावी अशी प्रबक्त इच्छा झाल्ली आणि आश्चर्याचरी गोए ही की ज्यूनिअर बी. ए. ची 
परीक्षा ज्ञाल्यावर महाराज हिमालयाकडे निधाले. पण ते दुसन्याच कामासाठी. 

ते काम म्दृणजे गुरुकुल्पद्धतीची पाह्णी करणें, त्यांना बी. ए. मध्ये येइेपयत आपण गुरुकुछ 
स्थापावें अशी इच्छाहि जाली नब्द॒ती, आत्मदर्शनासाठी तत्मत्णणाय्या महाराजांनी ज्यावेढीं विदर्भा- 
तीलछ प्रसिद्ध धर्मपीठ “ कारंजा ” गांठलें, त्यावेज्ठीं तेयें बीरसेन भट्दारक व अ्रद्यम्नसाइजी यांची गांठ 
पडली; आणि ग्रद्युम्नसाहुजींनाहि या धार्मेक ध्येयवादी तरुणाछा आपण सोई नये अशी इच्छा 
श्ञाली. त्यांन त्रिचारलें " आपकी काय इच्छा आहे ?” यावर महाराजांना कांदी उत्तर देणें ऋमप्राप्त 
दोतें ग्हणून ते म्हणाले की “मा गुरुकुलाची स्थापना करायची आहे.! या उत्स्फूर्त उद्‌गारां- 
तनच महाराजांची गुरुकुछ-प्रणाढी जन्मास आली. पण त्यांची खरी इच्छा आत्मद्शनासाठी तप 
करण्याची होती. 

गुरुकुछचा कल्पना तर स्फुरठी, पण ते चालबायचें कसें? त्याची पद्धति कोणती ? याचा 
महाराजांना अभ्यास करायचा होता. त्यासाठी भारतांतील तत्कालीन गुरुकुछांचें निरीक्षण करणें 
जररीचें होतें. शिवाय तपश्चरणासाठी हिमालय गांठण्याचीहि इच्छा मनांत होतीच. दोन्हीं कामें 
होतील हिषून महाराज प्रथम हस्तिनापुरचें जैन गुरुकुल पाह्माण्पास गेले. तेथें एकांतवासांतील 
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कुटींत त्यांनीं १ महिना घालविल्ण, त्यानंतर ते दरिद्वारचें गुरुकुल पाद्ण्यास गेले. तेथील पद्धतीचा 
अभ्यास केला. जबकूच असलेल्या * मझुरी 'च्या हिमप्रदेशांत कांही कार ध्यान धारणेंत घालवावा 
ग्हणून तेथेंहि ते गेले, परंतु दैवांतच त्यांना द्विमाछ्यांतीछ योगी बनवाबयाचें न ध्छतें., ते आजारी 
पडले आणि त्याच अबस्थेत दक्षिणेंत परत आढे. त्यानंतर ल्ांनीं कारंजा येये गुरुकुलाची संस्थापना केली. 

हूं हक्हूं जनतेला गुरुकुछ शिक्षण प्रणालीचें महत्त्व पट्टू छागलें. बाहुबली, सोलापुर, खुरई, 
कारकल, रामटेक, गजपंथ, स्तवनिधि इत्यादि अनेक ठिकाणीं गुरुकुलपद्धतीच्या शाखोपशाखा 
महाराजांच्या नेतृत्वाखालीं निधाल्या. त्याच संस्थेंतून आणि त्याच प्रणालींतून निधालेलीं व आजन्म 
ब्रह्मचयत्रत घारण करून समाजसेवेला वाहन चेणोरें कांहीं तपस्वी विद्यार्थी तयार झाले आणि 
महाराजांचें कार्य उत्तरोत्तर दृद्धिगत होत चालले, त्यांना पैसा क्धी कमी पडलाच नाहीं. त्यांच्या 
व इतर जैन ज्ञातिबंधूंनी लाखो रुपयांची देणगी व्यांच्या कार्याला अर्पण केली. 

श्री अतिशयक्षेत्र बाहुबशेछा आधुनिक नाछंदा बनविण्याची पू. महाराजांची तीत्र तत्ठमत् 
आह. जैन धर्माचें अधिकृत शिक्षण येथील व परदेशांतील छोकांना बाहुबली घर्ंपीठांतून मिक्केल ब 
तेथें नित्य हजारों विद्यार्थी जैनधर्म व इतर लौकिक विषय यांच्या अभ्यासांत मग्न द्वीती>लअशी 
अधर्व व्यवस्था जैन समाजानों या क्षेत्रावर करावी अशी महाराजांची तीव्र भावना आह. बाहुबली 
येथें त्यागी ज्ञानोपासना मंदिर, जैन सिद्धांत विद्यालय, बाहुबलि हायस्कूल, जैन साद्रित्य उद्धारक 
मंडल, अशा अनेक संस्थांची स्थापना करून या सर्वाचा अंतर्भाव ८ बाहुब॒लि विद्यापीठ ” यामध्यें 
त्यांनीं केला आहे. 

या सामाजिक कार्याच्या व्यापांत ते आपछा आत्मा कर्पीच विसरूं शकले नाहींत.१९५०२च्या 
::.. डिसेंबर महिन्यांत मह्दाराजांनीं स्वत:च्या ६१ व्या वर्षसमाप्तीष्या निमित्तानें भगवान्‌ बाहुबलींच्या 
चरण-सान्निध्यांत मुनिवय १०८ प. पू. वर्धमानसागरजी महाराज यांच्या करकमलद्वारें परमपावन 
२ भगवती जिनदीक्षा घारण केली. छुमारें बाबीस वर्षाचे असतांना कॉलेजमध्ये शिक्षण घेत होते 

४: स्याचवेद्लीं आपल्या रोजनिशांत त्यांनीं “वयाच्या साठ वर्षानंतर राहिलेले आयुष्य मुनिजीवनांत 
व्यतीत करावयाचें ” असा संकल्प लिह्ृन ठेवका होता, तो स्यांनीं मुनिदीक्षा धारण करून पृर्ण केला. 

१. महाराजांच्या पाठोपाठ व्यांच्याच शिक्षणप्रणालींतून तयार झालेले १०५ क्षु, भद्गबाहु 
मद्वाराज हे त्यांच्या कार्याची धुरा वाहण्यास समर्थ होत आहत. 

६. समन्तभद्रभह्दाराजांचें जीवन अत्यंत पविन्र आणि ज्ञान- ध्यान -तप यांनीं युक्त आह्दे. त्यांनीं 
खरा मुनिधर्म आचरणांत आणून दाखबिछा आदे आणि मुनिवरसुद्धा समाजसेवेची कोणती जबाब- 
दारी असते हैं स्वतःव्या नित्य समाजसेवेनें सिद्ध करून दाखबिलें आहे. त्यांच्या आशीर्वादानें आमर्चे 
जीवनह्ि पत्रित्र व मंगलमय बनो ही शुभ इच्छा व्यक्त कछून त्यांना आम्ही त्रिबार | 

सोलापूर | 
८-५-५४ 

















ब्र, जीवराज गोतमचंद 
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जैन धार्मिक साहित्याचे स्थूलरीतानें दोन भाग करणें शक्‍य आदे. एक तच्ज्ञानसंबंधी 
आणि दुसरा आचारसंबंधी. व्यावद्वारिक जीवनाब्या इथ्टीनें आचारशाञ्रांचे स्थान मद्दत्त्वपरर्ण आह; 
कारण सदाचाराच्या द्वारेंच मनुष्य समाजांत आदरणीय आणि वैयक्तिक जीवर्नात सुखी होऊं शकतो- 
आचारश्ञात्राचे सुद्धां दोन भाग आदत. एक मुनि-आचार आंणि दुसरा गृहस्थ-आचार अथवा 
श्रावकाचार, या दोनद्दि प्रकारच्या आचारांचा द्वादशांग श्रुतांतद्दि समाबेश केला आदे. सामान्यतः 
प्रथमश्र॒त आचारांगांत मुनिर्माचें आणि सातव्या श्रुतोपासकाध्ययनांत गृद्वस्थ-धर्माचें प्रतिपादन 
केलेलें आद्वे. उपलब्ध दिगंबर जैन साद्षित्यांत मुनिधर्माचें निरूपण करणारा स्वतंत्र प्राचीनतम प्रैथ 
मूलाचार आदे, आणि गृहस्थ-धर्माचें निरूपण करणारा समन्तभद्गक्ृत रनकरण्ड-श्रावकाचार आह. 


या रतनकरण्ड- श्रावकाचाराची रचना संस्कृत पद्मांत झ्लाली आहे आणि ज्याची भाषा आणि 
दौली सरक्त, आकर्षक व हृदयग्राद्दी आदे. दिगंबर समाजांत या प्रंथाची प्रतिष्ठा फारच मोढी आने 
आणि श्रावकांत द्वा ग्रंथ अत्यंत लोकप्रिय ठरला आह्वे. कितीतरी पर्माम्यासी श्रावक दवा प्रेथ कण्वस्थ 
करीत आले आद्वित आणि प्रसंगानुपात ब्याचे छोक प्रमाण म्द्ृणून देत आले आहत. द्वा प्रेथ इतका 
सरक् आणि सुबोध आहे कीं, संस्कृतांत याच्यावर पुष्कछ टीका रचण्याची आवश्यकता भासली 
नाहीं. या कारणामुद्वें या प्रेथावरील एकच प्रभाचंद्राचायक्ृृत संस्कृत टीका उपलब्ध आहे. परंतु 
वर्तमान दक्षिण आणि उत्तरेच्या प्रचलित भाषांत ग्रंथा्ीं रूपांतरें आणि बिस्तृत भाष्ये पुष्कछ 
मिव्ठतात. हिंदींत सर्वांगपरिषृण प्राचीन भाष्य स्वनामधन्य पं. सदासुखजीचे आह. हिंदी भागांत 
या ग्रंथाचा मोठा आदर आणि प्रचार जाला अद्दि. 


' श्री. ब्र. जीवराजभाईष्या जीवनावर या प्रंथाच्या स्वाध्यायाचा फारच मोठा ग्रमाव पडला 
आणि ह्वांनीं त्यांतीठ उपदेश आपल्या जीवनांत उतरविष्याचा प्रयत्न केछा आह. त्याचें फब्ठहि 
आपण पादह्त आद्वोंत. त्यांनीं गेल्या तीस पस्तीस वर्षापासून आपली व्यावसायिक प्रवृत्ति सोद्न 
धार्मिक जीवनाचाच अभ्यास केला आंहे. एवढेंच नहहें, तर “ जैन संस्कृति-संरक्षक-संघा” ची 
स्थापना करून घरदारसद्वित आपली सर संपत्ति त्या संघाच्या स्वाधीन केली आद्दे. सध्यां ते 
अत्यंत शांत, निराकुल आणि सन्तोषमय घार्मिक जीवनाचा अनुभव घेत आद्वित. 


ब्र. जीवराजजीनीं आपलें ज्ञान निर्मेठ बनविण्यासाठी आपल्या साहित्यिक योग्यतानुसार या 


'प्रेधाचा मराठी अनुबाद जबछू जबछ चाक्रीस वर्षापूर्त्री केला होता. त्यावेव्दीं ती रचना त्यांनी 


(७) 


प्रकाशनाष्या द्शनें केली नव्ददती. परंतु आम्द्याछा अशी इच्छा झ्ाली कौ, या मंधाष्या स्वाध्यायानें 
अ. जीवराजभाईना जसा अध्यामिक छाभ क्षाला तसाच तो अन्य श्रावकांनाहि ब्दावा, यामुक्लेच 
या प्रैथाचे प्रकाशन करण्याचा निश्चय केला. द्वा ग्रंथ मराठी भाषिक जनतेला स्वाध्यायासाठी अत्यंत 
उपयुक्त ठरेल अशी आमची आशा आपणि विश्वास आहे. या ग्रैथाच्या स्वाध्यायानें त्यांना खें छुख 
आणि शांति प्राप्त द्ोईल, 


सोल्हपूर | डॉ, आ, ने, उपाध्ये, एम ए्‌. 
२१-४-५४ डॉ. द्विरालाल जैन, एम. ए. एल. एल. बी. 
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श्री समन्तभद्राचार्याच्रा परिचय--- 

जैन समाजाचे प्रतिभाशाली आचार्य, समथविद्वान्‌ व पृज्य अशा महान्‌ सत्पुरुषांमध्यें भग- 
वान्‌ समन्तभद्रस्वार्मीचें स्थान फार मोठें आहे. त्यांच्या नांवाचा ज्यास परिचय नाहीं, असा जैन 
बिरव्य, तरी पण व्यांच्या पवित्रतम जीवनकथेचा व निर्मछ गुर्णाचा मात्र संमाजांतील बहुंश 
भागाला परिचय नाहीं, ही गोष्ट खरी. ज्यांना जिनशासनाचा प्रणेता- ' प्रणेता जिनशासनस्थ ” । 
असें श्रवणबेलगोलच्या शिलालेखांत म्हटलें आहे. अशा धर्मनेत्याच्या जीवनवृत्तान्ताबिषयीं एबढ़ें | 
अज्ञान असाबें द्वी अत्यंत खेदाची गोष्ट आह्े. त्या बाबरतीत आजपवैत अनेक प्रकारांनीं जैनेतिहास- 
कारानीं शोध करण्याचा प्रयत्न केला पण ब्ांत त्यांना यश आहें नाही. 


पिठृकुल व गुरुकुल 

स्वामी समन्तभद्रांच्या बाठकालाची अथवा गृह-जीवनाची कांहींच माहिती उपलब्ध नाहीं. 
त्यांच्या मातापित्यांच्या नांवाचा उछ्लेखदि मित्ठत नाही. “ आप्त-मीमांसा” नामक एका प्राचीन 

ताडपत्नावर लिह्विलेल्या प्रंथांत--- 

“हृति फणिकणा मण्डलालंकारस्योरगधुरस्य|धिपसूनो: श्रीस्वा मिसमन्तभद्रमुने: कृतो आप्तमीमांसायाम्‌ ।!! 

अस्ना उल्लेख आदे. त्यावरून ते क्षत्रिय राजकुलांत उत्पन्न झ्ालेले राजपुत्र होते व त्यांचे 
पिता फणिफणामण्डलान्तगत उरगपुराचे अधिपति होते. उरगपुर ही त्यांची जन्मभूमि अथवा बाल्य- 
कालभूमि असावी. * राजाबली कथा ” नांवाच्या कानडी ऐतिहासिक प्रंथांत त्यांचा जन्म  उत्क- 
लिका ! नामक गांबीं झ्ाल्याचा उछेख आहे. यावरून तें गांव बहुतेक “ उरगपुर ” विभागांतच 
असावें. ' उरगपुर ” हूँ : उरैयूर ” यार्चेच संस्कृत भाषेंतील श्रुतिमनोहर रूप असावें. तें “ चोत् । 
राजाचें सर्वात प्राचीन राजधानीचें शहर, कावेरी नदीच्या किनाय्यावर वसलेलें असून त्याकाढ्ीं । 
त्याचा बंदर म्हणूनहि उपयोग होत असावा, । 


श्री समन्तभद्गांचा * स्तुति-विद्या' अथवा * जिनस्तुतिशतं ! या नांवाचा एक अलंकार ग्रंथ 
आह्टे. त्यांत “गत्वैकस्तुतमेत्र” या नांवचें एक पद्म असून त्यांत कबि व कविकाव्याच्या नांवाचा 
उल्लेख आह. तें चित्रबद्ध काव्य असल्यानें अनेक कमलपुष्पकारांत रचलें गेलें आहे. या पद्माचें सहा 
विभाग ( आरे) करून भोंबती नऊ गोछांची रचना केली आहे. त्या छोकांत जे शब्द आहेत 
स्यावरून “शांतिवर्मकत! * जिनस्तुतिशतम्‌' अश्ी दोन पढें निधतात. यावरून तो ग्रंथ 'शांतिवर्मा 
यांनों रचिठा असावा व शांतिवर्मा हैं नांब श्री समन्तभद्रांचे मुनिपद धारण करण्या अगोदरचें | 
त्याष्या मातापित्यांनीं ठेवलेलें असावें. * वर्मन्‌” या शब्दावरून क्षत्रियवंशाचा बोध होतो. कदंब, । 


५: आज 
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(९) डा 


08%. हक 2 कि 
गम क पहन दौरे बंहांते किल्बेक राजीची नें *बर्मान्तें! नाम पॉण करंगारी अंदित: कंदेब! 
बंसांत * शांतिकर्ष! नांवाचा एक राजा होतां. 8. है 

-पिलूकुछाममार्णेच त्यॉच्या गुरुकुलआचादि शोध व्गंणे दुरापास्त झोलें आह. त्यामुदें ध्योचे 
गुर कोण होतें हैं सैमजण्याल मार्ग नाही. व्पोच्यो कींगत्यादि ज्ंथोत प्रंशर्ति छिहटिलेली नोहीं. ह्याष्या 


पक प्रधान आचार्य होते एंयडा उछेख फक्त मिछ॑ंतो विक्रमाच्या १४ ब्यां शतकीतील विद्वान्‌ कंत्रे 
* हस्तिमछ” व“ अपष्पार! यांनीं ' श्रीमूलस्स धब्योमिन्दु: ” अर्थात्‌ मूलसेघरूपी आंकाशांतील चन्द्र 
या विशेषणानें त्याना भूषबिलें अहि, 

याशिवाय श्रवणबेलगोलच्या शिलालेखावरून ( नं. ६४ ) श्रीभद्रबाहु श्रुतकेवर्लीचे शिष्य 
चेंद्रगुप्त; चंद्रगुप्ताचे शिष्य पद्मंनंदी अथवा कॉडकुंदमुनिं; त्यांचे शिष्य उमास्वाति अपरनाम गृद्धू- 
पिच्छाचार्य व त्यांचे शिष्प बलाकपिच्छ अशा महान्‌ आचार्याच्या वंशपरपरेंतील ते होतें यांत 
शंका नाहीं, ः 
याप्रमाणें स्वामी प्मन्तमद्रांच्या पितृकुछाचा व गुरुकुछाचा जरी निश्चित निर्णय करंतां येत 
नसला, तरी या गौणबाबीकडे दुर्लक्ष करून त्यांच्या गुणांकडे पाहूं जातां, ते जैन आचार्य परंपरेंतील 
अत्यंत मोठे व कीर्तिमान्‌ आचार्य होते यातरिषयीं शंका राह्मत नाहीं. त्यांची कॉर्ते त्यांच्या गरुरुकुछ 
अथवा गणगष्छाहुन अधिक होती. त्या कीर्तीनें पिंतुकुछाव्गढ्दि उछ्ंबिरें होते. म्हणून योग्य साध- 
नांच्या अभारवी त्यांच्या गुरुकुछाचा शोध न ठागलछा, तरी त्यांनीं स्वतःध्या मुणसामर्थ्याने धर्माची व 
समाजाची जी सेवा केली आणि स्वतःभोंवती जें वैशिष्टथपूर्ण बलय निर्माण करून घेतलें त्याचा 
विचार करूं. 


गरुणपारिचय 

श्रवणबेल्गोछ शिलालेखांत «८ गुणतो गणीश: ” असें एक विशेषण व्वानां दिलेलें आह, 
लावरून गुणांच्या अपेक्षेनें * गणीश ” म्हणजे संघाधिपति - आचार्याचा ईश्वर असा अर्थ निघतों, 
“ समंतभद्र ” महणजे अंतर्ब्रद्म सर्वत्र भद्रस्वरूपी. भद्र शब्दाचे कल्याण, मंगल, शुभ, ज्येष्ठ, साधु, 
मनोज्ञ, क्षेम, प्रसन्न व सामुकम्प धत्यादि अर्थ होतात, अर्थात्‌ समंतभद्र दे शतक्या सर्व अर्थानें साई 
नाम होते असें म्हणावें छागतें. भद्रपरिणामी, नद्वाक्‌, भद्वन्यवहारी, भद्रदर्शन, भद्ार्थ, मद्राछोकी 
अशा समंतभद्वाकड़े जे छोक़ येत ते भद्र परिणामी होवून जात. म्वणूनच॑ कदाचित्‌ दीक्षासमंयी 
त्यांना समंतभद्र असें नांव दिलें गेलें असावें, अथवा नंतरहि मुणांवरून हें साथे नांव मिल्ठा्े 
असावें. ते मोठे योगी, त्यागी, तपस्वी व तत्ततज्ञनीं द्वोते यांत मुंछीच शंका नाहों...े स्केत ध्योना- 
६ गम राहुन इतरांचें अज्ञान नाहीसे करीत. जैनघर्म व जैन सिद्धान्तांतील अध्यामवादाने ते 
२ मर्मज्ञ असूनहि तर्क-व्याकरण, छंद-अलंकार, काव्यकोषादिक व्यावहारिक विभागांतह्ि पूर्णतंयो 
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निष्णात द्वोते व संस्कृत, प्राकृत, कानडी व तामित् इत्यादि भाषेमष्यें पारंगत दोते-विशेषतः. संस्कृत 
माषेवरील प्रेम आणि प्रभुत्व तर असामान्य होते. त्या भार्षेतील त्यांची असाधारण योग्य्ताह्दी आजंच्या 
विद्वानांष्याहि लक्षांत आली आहदे. एका “स्तुतिबियया ” ग्रंथावरूनहि त्यांष्या अद्वितीय शब्दाधिपति 
व्वाची कर्पना येते. त्यांचे आजपयैतचे सर्बच ग्रेथ संस्कृत भाषेंत आह्वेत. कानडी भर्षेतद्दि स्यांनीं 
प्रयरचना केली असावी. कारण तत्कालीन व त्यानंतरच्या त्या भार्षितील विद्वानांनीं त्यांची प्रशंसा 
केली आह. तामिक प्रदेशांत त्यांची जन्मभूमि असल्यामुर्के आाणि तामिव्ठ ही त्यांची मातृभाषा 
असस्यामुत्“ त्या भाषेंतद़ि त्यांची प्रंथरचना होणें स्वाभाविकच आटे. तरी संस्कृत साहित्यावर त्यांचा 
अतुल प्रभाव होता. दक्षिण भारतांत उच्च कोटीच्या संस्कृत ज्ञानाला उत्तेजन देण्यांत व स्याचें 
प्रसारण करण्यांत त्यांनीं फारच मोठी कामगिरी केली. संस्कृत साहित्याध्या इतिह्वासाला त्यांच्या 
नांबाचा विसर कर्धीच पडणार नाहीं. एकग्रकारें समंतभद्रांचा काल ड्वा संस्कृत साह्ित्याच्या इति- 
हासांत वैशिष्टथपूण आणि विशेष वव्हण घेणारा ठरला यांत शंका नाही. 

ज्यावेद्दी बोद्धांचा नेरात्म्यवाद, शून्यवाद, क्षणिकवाद यांचा अत्यंत जोर होता ब व्याच्या 
प्रसारामुठ जनता आपल्या तत्त्वापासून चढित होण्याचा प्रसंग उत्पन्न ज्ञाला होता. त्यावेछी दक्षिण 
भारतांत यांचा उदय ज्ञाछा. आगे त्यांनीं आजन्म त्या वादाविरुद्ध झगडण्यांत अत्यंत परिश्रम केले. 
ही गोष्ट अत्यंत महत्ताची व चिरस्मरणीय होती. यामुक्च श्री. शुभचंद्राचार्यानी आपल्या पांडबव 
पुराणांत त्यांना “४ भारतभूषण ” या उपाघधीनें संबोधिंलें आहे. समन्‍्तभद्रांची योग्यता असीम होती. 
त्याजमधील कवित्व, गमकल, वादित्त आणि वाम्मित्व या चार ग़ुणांनीं त्यांच्या असाधारण योग्यतेची 
थोडीशी कर्पना येण्यासारखी आहे. या चारहि गुणांमागील त्यांची अग्रतिम प्रतिभा ब ह्यांतून 
निर्माण झालेलें त्यांचे साहित्य यामुक्लें त्यांची कीति दिगंत ठरली, भगवज्जिनसेनाचार्य महापुराणांत 
स्‍्यांच्या गुणांबदल पुढीलप्रमाणें उछेख करतात:--- 

ऋवीनां गमकानां च बादिनां वाग्मिनामपि । यशः सार्मतभद्वीय मूर्िन चूडामणीयते ॥॥ ४४ ॥ 

जिनसेनासाररूया कविश्रेष्टानी समन्‍्तभद्रांच्या कीर्तीॉला चूडामाणि रत्नाची उपमा द्यावी 
यावरून त्यांच्यावर समंतभद्रांच्या बरील चारहि गुणांचा प्रभाव किती मोठा पडला होता हें दिसून 
येतें. समंतभद्रांच्याबद्ल असलेला आदर आणि भक्ति जिनसेनांच्या मुखांतून वरील अनुष्टुप्‌ रूपानें 
जणुं साकार झाली आहि. 

अकराव्या शतकांतील मह्ाकबि वादिराजसूरि, ज्ञानाणेवकर्ते श्री शुभचंद्राचार्य, अरलंकार-- 
चिंतामणीचे कर्ते अजितसेनाचार्य, बरांगचरित्राचे करते श्री वर्धमानमुनि, दनुमश्रित्राचे कर्ते 
ब्रह्माजितसेन इत्यादि आचार्यानी व्मांच्या गुणांचा प्रकष आपापस्या ग्रंथांत नमूद केला आहे. त्याचप्रमाणें 
श्री-बादी भर्सिहसूरिक्ृत गद्बचितामणि ग्रंथांत आणि श्रत्रणबेव्ठगोरूच्या नंबर१०७ [२७४ ) च्या१३ 
व्या शतकांतीऊल शिल्लेखांत त्यांच्या कार्याची आणि गुणांची स्तुति केली आहे. या सर्व गोष्टीवरून 
जैन साहित्थिकांच्या परंपरेंत त्यांचें स्थान किती असामान्य होतें याची सहज कल्पना येते. 
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स्वामी सुंमतभद्रांच्या बादपदुत्वाबंदर त्यांचे विरोधी सुद्वां प्रशंसोह्वार काढीत. स्यांच्या अप्र- 
तिद्त बादशक्तीचा परिणाम प्रतिबादीवर इतका द्वोत असे की त्यांना त्यावर निरुत्तर व््यावे लागे. त्यांचे 
बांदक्षेत्र केबेन्ठ दक्षिणच नव्इतें. तर ते भारतब्यापी बनलें द्वोतें, वाद घालणें या गुणाला त्यांच्या 
इष्टीनें लौकिक महत्त्व नब्दतें, त्यांत बिजिगीषु वृत्ति नव्हती, लोकांतील तत्वविषयक ऐकांतिक अज्ञा- 
नाचें निरसन करून त्यांची यथार्थ सत्यमार्गाकडें प्रवृत्ति करांबी हा त्यांचा देतु असे म्दृणून 
त्यांनीं सारा भारतबर्ष आपलें लीलास्थछ बनबिें द्वोतें. तत्काहीन पद्धतीप्रमाणें अद्वंमन्‍्य पंडितांनीं 
गजबजलेल्या शहरांना ते भेट देत. राजाश्रित विद्वानांना भेरीताडन करून आह्वान देत आणि 
बादासाठीं आलेल्या पंडितांना पराभूत करून परत पाठबीत अगर शिष्य बनवून थघेत, स्याद्गाद 
पद्धतीच्या त्यांच्या तत्तसिद्धांत-प्रतिपादंनावर लोक इतके मुग्ध होबून जात कीं, कोणीहि महान्‌ 
पंडिताला त्या उलट एक रब्दद्दि उद्चारण्याची हिम्मत होत नसे. त्यांच्या भारतव्यापी बादविद्वारां, 
संबंधी आराधना-कथाकोषांत एक छोक आहे. तो असा--- 
पूर्व पाटलीपुत्रमध्यनगरे भेरी मया ताडिता । पश्चान्मालवसिन्धुठक्विषये कांचीपुरे वेदिशे ॥ 
प्राप्तो5६ करद्ाटकं॑ बहुभ्ट विद्योत्कर्ट संकर्ट । वादार्थी विचराम्यद्वं नरपते शार्दूलबिक्रीडितम्‌ ॥ 
यावरून पाठलीपुत्र ( पाटणा ), मालब, सिंधु, ठक्क ( पंजाब ), कांचीपुर ( कांजीवरम्‌ ), 
वैदिश ( भिलसा ) हे मुख्य प्रदेश त्यांच्या बादाचे असून त्याठिकाणीं व्यांनीं वादाची द्वंडी दिली 
होती आणि तेयथें ते वादशार्दूल ठरले द्वोते असें सिद्ध द्वोतें. 
श्री-समंतभद्वासंबंधीं ते पदर्धिकऋद्विधारी होते असा उछेख सांपडतो, अर्थात्‌ त्यांना ध्यान 
प्रभावानें इतर जीवमात्रांना बाधा न पोह्दोंचवितां गमन करण्याची शक्ति प्राप्त ज्ञाली असें खालील 
वाक्यांशावरून दिसते- 
समेतभद्गास्यों मुनिर्जायास्पदूर्स्धिक: ( विक्रांत कोरव ) 
समंतभव्रार्थों जीयात्‌ प्राप्तपदर्द्धक: । ( जिनेंब्रकल्याणाभ्युदय ) 
समंतभद्गस्वामिगछु पुनर्देक्षिगोण्डु तपस्सामथ्यैदिं चतुरंगुछचारणत्वमं पड़ेदु । ( राजावक्षिकथे ) 
यांचा विशेष “ स्याद्ादविवेचन-पद्धति ” द्वा मुण सब बिद्वानांना असामान्य वाठण्यासारखा 
आह. या विवेचनपद्धतीत वस्तूचें सत्‌ स्वरूप सिद्ध करतांना विबेचकाच्या ऐकांतिक पद्धतीमुक्ठें जे 
दोष निर्माण ह्ोतात ते नाह्वींसे करण्याची अपूर्व शक्ति आदि. त्यामुव्ठें अशा बादपद्धतीवर पक्षपाती- 
पणाचा आरोप क्धीच करता येत नसे. ते मूछतःच परीक्षाप्रधानी व ताकिक असल्यामुल्ठें “बाबा- 
बाक्‍्य॑ प्रमाणं ” मानण्याचा उपदेश देत नसत. तसेंच कोणताहि सिद्धांत बलात्कारानें दुसन्यांच्या 
गढ्लीं उतरविण्याचा प्रयत्न करीत नसत. सर्व विद्वानांनीं निष्पक्ष दष्टीनें स्वपर-सिद्धांताचा विचार 
करून समन्वयबुद्धीनें आपलें मत निश्चित करावें अश्ी त्यांची इच्छा असे. विशेषतः कोणत्याह्ि 
वस्तूचा एकाच इष्टीनें विचार न करतां, त्या पदार्थाच्या अनेक अंगाकडे इष्टी ठेबून विचार करण्या- 
नेंच तिचें खरें स्वरूप समजतें. कारण, वस्तु अथवा पदाथे अनेक पधर्मात्मक- अनेक अंगात्मक 
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क्षसस्पातें आयंतीक एकान्र भ्र्माते क्र अंग वर्षद् एकांग्री ठुकें र्वणून से सदोष असतें. वस्तु 
अततेक धर्माव्सक कहे हें स्पाड्रादाजें मुल्य तत्त आड़े. तत्कालीत पिद्वाम्ांना ही स्पाह्ादी इष्टि देण्कायें 
कार्य श्री समंतभद्गांनी केक स्दणूनच्र त्यांग्पा वद्बपद्धतीला स्यादाद विवेचन पद्धति असे नांव दिखे 
ज़ातें. ही दृष्टि येप्रयासाठीं आभि अन्य म्रतांतील दोष आरक्रानिं शोघूत क्राइण्यासा्टी त्यांनीं केबढा 
अभ्यास व बुद्धिप्रकष केला होता यात्री करपना बग्रेण्यराप्तारखी आदे. यांध्या काल्मंतच स्वाद्ाद-- 
विद्येत्रा विशेष विकास झाछेल़ा दिसतो. ग्रांनींच स्थाद्मादविश्नेला विशद व व्यवस्थित रूप दिलें, 
यांच्या आधीचा कोणताद्दि ग्रंष क्रेवछ याज्न किष्रग्नाढा ब्राइलिला दिस्तत नाहीं. “ आत्मीमांसा ” 
अग्रवा “ देवागमस््तोत्न ” द्वा नवा काछ निर्माण क्रणार प्षेय आादे. जैन साहित्यांत याच्या तोडीचा 
दुसरा कोणताद्ि ग्रंथ आज उपलब्ध नाहीं. म्हृणून यांध्यानंवर ह्ोणाज्या अनेक आचार्यानीं यांना 
स्याद्द-विद्याप्रयुरु, स्वाद्ादवियाधिपति, स्याद्वादशरीर ब स्थाद्वादमार्गाप्रणी अशीं विशेषणें देवून 
स्‍्यांचें स्मरण केलें आह. 

समंतभद्वांची वक्तृत्वशक्तीद्दि भपूर्ष द्वोती. चन्नरायपट्रण वाढुक्र्यांतीड शक १०४७ मभ्यें 
लिह्टिलेल्या नेबर १४९ व्या शिलाछेखांत सम्रंतभद्वांना “ श्रुवकेवलीची संतानपरंपरा उन्नत कर- 
णोरे व सर्वविद्यांच विधि ” अर्से म्हटलें आह 
श्रुवकेवलिगकु पछवरुम्‌ भर्वातर्‌ भाद्‌ हम्ब्रलिके तत्पत्तानोश्नतियं ससंवभरद ध्रतिपर्त्तक्ेल्दरू समस्त विद्यानिधिमलछ । 

असाच उल्लेख बेढ्रच्या रामानुजाचार्याच्या मंदिराध्या छताबरील संबत्‌ १०५९ मरध्ये लिट्टि- 
लेल्या शिलालेखत आइ्वे. या दोन उल्लेल्लांवरून स्वामी समंतभद्वांनी या कलिक्रालांत जैन मार्गाची 
भर्थात्‌ स्पाद्रदशासनाची असाधारण उन्नति केल्याचें दिसून येते. नगर तालुक््याच्या ३५ ब्या 
शिलालेखांत भद्बाहु श्रतकेबली नंतर कलिकाल-प्रवेश-प्रारंभी यांना ' कलिकाक-मणधर ! व 
£ शासत्रकर्ता ? म्हटलें आहे. यावरून त्यांच्या योग्यतेची कब्पना येईलछ. श्रीमद्‌ अकलंकदेव, विद्यानंद, 
जिनसेन, वीरनंदी, नरेन्द्रसन इत्यादि मद्दान्‌ आचार्यानी श्री समंतभद्गांच्या अबेक अग्रतिम गुणांची 
स्तुति केली आह. श्री-जिनसेनाचार्यानी तर शक्रे ७०५ मध्यें समाप्त केलेल्या आपल्या हरिबंश 
पुराणांत जीविद्वि प्रकरणाप्लंत्रंधी लिद्वितांना म्हटर्ले आहे-- 

ज़ीवसिद्धिविश्वायीद कृतयुक्र्यनुशासन । वच्ः समत्वक्द्वस्य वीरस्पेव विजुभत ॥ ३० 

युकत्यनुतासन्मंताक़ त्यांच्य बचनाला वीर भगवंतांध्या बचनाची उपमा दिली आहे, यावरून 
समंत्भद्रांची योग्यता ध्यानांत येण्ब्राप्नारखी आह. 

वर्क सब बिबेचतांबरून श्री समंतभद आपल्या अलौकिक गुणांनीं अत्यंत महनीय व 
पूजनीय ढरके ब् या गुमांमुर्केच त्यचरी देशदेशांवरांत अनन्य साधारण कीर्ति झ्ाली. त्यामु्केच त्यांना 
“स्वाति! पदानें व्लोक संकेवूं छाजले. इक आवचार्याक्माहि कोट कोटें' स्वामि! म्हणून उछेख 
अप्नत्य, तरी ते विशेष यांच्या घुलनेनें इतके कट तादीं. कारण इतर गुणबिदोषणें सोहून पुष्कन् 
क्रिक्राम्ी आज्ापानी मरा ब्यक्तीच्ें क्रेशक 'स्तांगि! या शब्दानेंच उछेख केले आदत, या शब्दावरून 


( है३े ) 


स्पाब्बी प्रतिक्ष + महज्षा प्रकक होते. खरेखरीच ते विद्वानचि, तपरूथांचे, ऋषि-मु्नीचे, सहणी 


स्मैकांचे, सल्कृतीच व लोकदितैषि-लोकांचे “स्वामी” होते यांत संशय माही. 
भावी तीर्षकर 

वर्राल् गुणांशिवाय स्वामि समंतभद्रांमध्यें दुसरा अलौकिक गुण द्वोता. त्यांना लोकद्विताचीं 
चिंता एवढी जबरदस्त होती कीं रात्रंदिवस त्याशिवाय दुसरा विचार ह्ांच्या मनांत येत नब्दता. 
स्यांच्या हृदयांत भूतदिताची भावना व विश्वप्रेमाची भावना नित्य जागृत होती. कद्ठुंबांतील कर्ता 
पुरुष जसा आपकल्या कुटुंबाच्या उद्घारासाढीं नित्य झटत असतो तद्बत्‌ जीवमान्रांभ्या उद्धारासाठीं 
ते सदैव सावधान असत. वस्तुतत्ताची सम्यगूअनुभूति व सम्यगयोग-परिणति या द्वारा संचित 
झालेलें महान्‌ सातिशय पुण्य यामुक्ेंच ते या भारत वर्षात भावी कारांत धर्मतीर्थाचा प्रचार करण्या- 
साठीं तीवैंकराचा अवतार घेणार आहत, असा उछेख इस्तिमह्ल, ऐथ्यपार्य, श्रतसागर, नेमिदत्त 
इत्यादि आचार्यानीं केला आह. 

मुनिजीवन व आपत्काल 
श्रीसमंतभद्र॒ स्वामी मुनित्रतांत राहुन आपली संन्यस्त वृत्ति निर्देष पालन करीत असतांना 


: स्यांच्यावर एक नेसर्गिक आपत्ति येवून पडली. त्यावेव्यीं ते तिच्यांतून कसे पार पड़ले याची कथा 


हृदयद्रावक आदि, तिचा थोडक्यांत येयें उछेख करणें आवश्यक आह. पंचमद्दापापांचा सर्बस्वी 
त्याग करून पंच समितीचे पाछन,पंचेंद्रियांचें संपमन,चार कषायांचा निग्नहृ,बट्काय जीवांची रक्षा, 
निद्रा, स्नेह यांचा त्याग व उभे राहुन एकविछ जेवण याप्रमाणें मुनित्रताचे २८ मूलगुण व उत्तर 
गुणांचें निर्दोष पालन करीत असतां असाता-कर्माच्या उदयानें 'मणुक्कहल्ली' गांवांत असतांना त्यांना 
भस्मक नांवाचा रोग ज्ञाला. प्रथमतः त्यांनीं या रोगाकडे दुर्लक्ष केलें. पण तो वरचेवर वाढत चालल्या- 
मुछें त्यांना शक्तिबाह्वेर वेदना होवूं छागल्या. उपवासादि क्रिया करणें अशक्य झार्ले, भस्मक 
रोग शांत होण्यासादी भरपूर स्निग्व आह्याराची सतत कांहीं दिवस आवश्यकता असते. पण त्यांना 
तर नियमित एक वेव्ठ अयाचक इत्तीनें जेवण ध्यावयाचा नियम असस्यामुर्छ रोगाची शांति द्वोर्ण 
अशक्य झार्ले. त्यांनीं धर्यानें सब्र कष्ट सहन केले. रोग शांत होत नाहीं व आवश्यक भोजन मित्ठत 
नाहीं, अशा स्थितीत शरीर दुबछ होवून आवश्यक दैनंदिन क्रियामर्ध्येद्दि अडथव्णा ग्रेवूं लागला, 
स्याबेत्वीं त्यांनीं मनांत विचार केला कीं, 'भुनित्रतांत राहुन या रोगाचा ग्रतिकार करणें दें तर अशक्य 
आहे. हा रोग असाध्य आढह्, निष्प्रतीकारात्मक आह. अशात्रेक्लीं सछेखनेशिवाय दुसरा उपाय दिसृत 
नाहीं. आत्मपाच्या उद्धाराकरितां आपण हैं महत्रत घेतलें, त्याचा रोमाला भिऊन त्याग कसा करावा £ 
असा विचार मनांत चालला असतांना त्यांच्या दुसन्‍्या प्रतिपक्षी विचारानें त्यांना निराक्ेंच मा्गै- 
दर्शन केले. त्यांनीं विचार केला “ आपण जैन-शासनाचा उद्धार करण्याचा संकर्प केला आह 
स्यामुद्“ें लोकांचें अज्ञान व मिथ्यात्व दूर द्वोणार आह. लोकद्विताचें ईं महत््तार्चे काये आपल्या ह्वातून 
जर पार पडावयाच्ें असेल तर त्यास्तादी कांहीं काछ रोगशमनार्थ मुनिपदाचा त्याग करून श्लुधा 





( १४) 


निवारणार्थ उपाय केला पाद्िजे. त्यान॑तर पुनः मुनित्रत धारण करून आरत्मदित साधँतां येइल. 
यापुद्नें माहया ज्ञानदर्शनांत कांद्वींच फरक पडणार नाह्हीं ब कोणतीच बाधा उत्पन्न द्वोणार नाहीं- 
योंड्या कालापुरता हा आपद्धम स्वीकारून लोककक््याण साधावें ” असा विचार झाला. दोन 
विचारांच्या झगड्यांत अखेर पद्विल्या विचाराची सरशी झालठी आणि मुनित्रत न सोडतां आत्म- 
कल्याणार्व सछेखना धारण करणें हेंच अंतिमदृष्टया हिताचें आद्े, असा दृढ निश्चय करून ते आपल्या 
गुरुजबछ गेले व सछेखनेची याचना केली, असा राजावालि-कर्ग्रेत उल्लेख आहट. यावरून त्यावेव्दीं 
त्यांचे गुरु हयात होते अस दिसतें. आपल्या शिष्याची ती गोष्ट ऐकून गुरूची मुद्रा फार गेभीर 
ज्ञाली, क्षणभर त्यांनीं आपल्या मनाशी विचार केला व आपसल्या योगज्ञानानें आपला शिष्य अल्पा- 
युषी नाहीं, त्याच्या ह्वातून जिनशासनाचा महान्‌ उद्धार होणार आई त्याअर्थी अशा अकालीं हा 
सछ्लेखनेस पात्र नाही असे जाणलें ब त्यांनीं श्रीसमंतमद्रास सांगितलें “ तुजकट्टन जिनशासनाच्या 
उद्धाराची मला फार मोढी अपेक्षा आहे. ती तू पण करशील अशी माझ्नी खात्री आहे. अशा वेदों 
मी तुला सछेखनेची आज्ञा देवूं शकत नाहीं. उलट मान्नी तुला अशी आज्ञा आहे कीं, हा भस्मक 
रोग शांत होईपयैत तूं जेयें व ज्या वेषांत राहर्णे इष्ट वाटेल तेथें, त्या वेषांत राष्ट्रन यथेच्छ आह्यार 
ध्यावा, थोड्या काव्यांत रोग शांत ज्ञाल्यानंतर पुन्द्दां मुनित्रत धारण कराबें. ” याग्रमा्णे गुरूंची 
आज्ञा ज्ञाली, ती प्रमाण मानून त्यांनीं सछेखनेचा विचार रहित केला व सर्वागाछा भस्म फांसून 
जठाघारी कुलिंगी साधूचा वेष घेतला. त्यावेद्वीं त्यांना अंतरंगांत फार दुःख ज्लालें. आराधना कथा- 
कोषांत कथाकोषकारांनीं त्यावेत्लीं ते कसे शोमले याचें वर्णन एका शछोकांत पुर्ालप्रमाणें केले आहे. 

अंतःस्फुरितसम्यक्तो बह्दिव्यापकुलिंगकः | शोमितो$सी मद्दाकान्तिः कर्देमाक्तो मणियेथा ॥ 

बाह्मांगी भस्म व अंतरंगांत सम्यग्द्शनादि दिव्य प्रकाश यामुत्ठं चिखलानें माखलेल्या 
अत्यंत तेज:पुँंज रत्नासारखे ते दिसत होते. 

राजाबलि कथेप्रमाणें ते मणुवकहव्ठी गांबाहुन निघून कांचीला शिवकोटी राजाच्या भीमलिंग 
नांबाच्या शिवमंदिरांत गेले. राजाछा आशीर्वाद दिला. साधूंची ती भब्य ब भद्राकृति मुद्रा पाहुन 
राजा विस्मित झाला. ह्ानें ' शिव ” समजून त्यांना नमस्कार केला. महाराजांनीं तेथील धर्मव्यवस्थे- 
बाबत विचारणा केल्यावरून राजानें शिवभक्ति, शिवाचार, मंदिर-निर्माण यांचा परिचय देऊन, या 
मंदिरांत दररोज बारा खंडुग [ सुमारे 9० शेर, ८० भाराचा शेरानें ] भात नेवेबासाठीं दिला जातो 
भर्से सांगितर्ले.स्यावरून मह्दाराजांनीं,'तुमचा तो नैवेद्य मी शिवार्पण करितो म्हणजे प्रत्यक्ष ईश्वराकट्टून 
खाबबून दाखबितो ' असें सांगून सर्वाना बाद्ेर जाण्यास सांगितलें व दार बंद करून बेतलें. से 
लोक बाद्वेर गेल्यानंतर तें सर्व अन्न त्यांनीं खाऊन टाकलें व दरवाजा उघडून सर्वाना आंत बोलबून 
तुमचा सब नैवेद्य मह्दादेवानें मक्षण केला असें सांगितलें. तें ऐकून व पाहुन राजास आश्चर्य बाटलें, 
पंद्िल्या दिवसाचा आद्वार त्यांच्या जठरा्म्रानें पचविला, त्यामुत्ठें रोगाची अब्पांशानें तृप्ति झाली. 
त्यामु्लें दुसन्या दिवसाच्या नैवेद्रांसन थोडासा आद्वार शेष राहिल, याप्रमाणें क्रमाने दररोज 


स्‍ रकैलम-न-+-क->नन-+ 
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अधिकाधिक आहार शिल्लक राद्तत असलेल्य पांहून राजास संशय उत्पन्न झाला. त्यानें पांचब्या . 
दिवशी देवक्ाला गराडा घाछून दरवाजा उघढण्याची आज्ञा दिली. राजसेबकांची धड़पड ऐएकूम 
यापुदें आपणावर उपसरग प्राप्त दोणार असें समजून तो निदृत्त द्वोईपयेत त्यांनीं अन्नपाण्याचा त्याग 
केला ब एकाम्रचित्ताने चतुर्विशति तीथैकरांची स्तुति करण्यास प्रारंभ केला.आदिभगबंतापासून यथाक्रम 
स्तुति चादूं असतां अष्टम तीथैकर चंद्रप्रभ यांच्या स्तुतिसमयीं त्यांची दृष्टि भीमलिंग मूर्तीकड़े गोली. 
तों त्याठिकाणी त्यांना चंद्रप्रभ भगवंताची प्रकाशमान चंद्रलांछनयुक्त अशी स्फटिकमणि मूर्ति दिसून 
आली. हैं पाहुन त्यांनीं देवव्वाचा दरवाजा उघडला व आपण शेष तीथैकरांची स्तुति करण्यांत 
गढून गेले, दरबाजा उधडतांच शिवकोटि राजा आंत आला. तें इश्य पाहून आश्चर्यचकित झाला. 
स्याचें हृदयपरिवर्तन झालें व स्यानें आपछा धाकठा भाऊ शिवायन यासह योगिराज समंतभद्र यांना 
साष्ठांग नमस्कार घातला. स्तुति प्रूण जाल्यानंतर समंतमद्गांनीं त्या दोधांना आशीर्वाद दिला ब 
धर्माचें सत्य-स्वरूप समजावून दिलें. शिवकोटि राजाला वैराग्य प्राप्त ्ला्लें. त्यानें आपस्या श्रीकंठ 
मुलाला राज्य देऊन आपल्या भावासद्द मुनिराजाजबल दीक्षा धारण केली. त्यावेत्तीं अनेकांनीं 
अणुव्॒ते धारण केलीं. 

याप्रमाणें श्री. समंतभद्र थोड्याच अवरधीत रोगमुक्त झाले व आपत्काल संपला.नंतर प्रायश्चित्त- 
पूर्वक ह्यांनीं पुन्हां जैन-मुनिदीक्षा धारण केली. आठशे वर्षाधुवी (शक संवत्‌ १०५० ) लिहिलेत्या 
श्रवणबेलगोक येथाल नंबर ६७ व ६७ च्या शिलालेखांत या कथेचा थोडक्यांत उछेख केला आदि. 


वैद्यो भस्मकभस्मसास्कृतिपटुः पद्मावतीदेवता, दत्तो-दात्त-पद-स्वमंत्र-वचन-ध्याहूत्चंद्रम्न भ:। 
आचार्यस्स समंतभव॒॒गणभथेनेह काले कलो, जैन वत्मै समंतभद्रमभवद्षद्ध समन्‍्तान्मुहुः ॥ 


ग्रंथसमृद्धि 

श्री समंतभद्गांनीं रचिलेल्या सर्व प्रंथांची सविस्तर माहिती देणें हें स्थलाभावीं अशक्य आदि. 
तरी त्यांनीं रचिलेल्या ग्रंथांचीं केबछ नांबें देकन हा परिचय समाप्त करू. १ आप्तमीमांसा, 
२ युक्तयनुशासन, ३ स्वयंभूस्तोत्र, ४ जिनस्तुति-शतक, ५ रत्नकरण्ड उपासकाध्यन, ६ जीवसिद्धि, 
७ तत्वानुशासन, ८ प्राकृत व्याकरण, ९, प्रमाणपदा्थ, १० कमैप्राम्त ठीका व ११ गंधहस्ति 
मद्दाभाष्य इत्यादि मह्दाग्रंथांची स्वार्मीनीं रचना केली आहे. 

वरील आचार्याचा परिचय पंडितबर जुगलकिशोर मुख्त्यार सरसावा यांनीं माणिकचंद प्रेथ- 
मार्लेत प्रसिद्ध झ्लालेल्या रत्तकरंड श्रावकाचाराच्या भूमिकेवरून अनुवादित केलेला आह. 


: ब्र, जीवराज गोतमचंद 


के 
॥ 


अंथपरिचय 


| है; ह.2...3 


जज 





£ स्मकरण्ड-उंपांसकाप्ययन ? अथवा सर्वत्र ज्यांला र्नकरंण्डं-श्राक्काचार या नांवानें 
औकंखतात असा दे। ग्रेंथ-अरयिकाचार कैप करणारा पढिला प्राचीन ग्रंथ होंय. समंतभद्र स्वामीनी 
तो रचिला जादे. योँची हंस्तलिलित प्रेत नाहीं असा दिगंबर जैनांचा शांत्रभांडार कंचितचू आढकून 
येईल, यावरून पूर्व काव्ठत याची केवढी प्रसिद्धि व मानमान्यता द्ोती याची कल्पनों येण्यासारंखी 
आह. ु | 

हा ग्रेथ मूलस्बरूपार्त म्हणजे संस्कृत माषेंत तर्सेंच ढिंदीं व मराठी भारषेंत अनेंकवेत्टां 
भाषांतरासद प्रंसिंद् झाला भादें. या प्रं्थात॑ श्रावकाचाराचें थोडक्यांत पण मुंदेसूद वर्णन असून 
सम्यग्दशन, सम्यरज्ञान व संम्यक्चारित्रेरूपी रत्नत्रयं धर्माचें स्वरूप सांगितलें आहे. ह। धर्म समजून 
बेंऊन त्याची यथाक्रम आराघनों केल्यॉसं श्रावकांना ऋ्मानें मुनित्रंत पांव्ण्याची योग्यंतों येते व 
मुनित्रतानंतर सब कर्माचा क्षय करून मुक्त होतां येतें. या उलट जर मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान आणि 
मिथ्याचारित्र हीं. आचरलीं जांतील तर संसारपरिश्रमण चुकबत्रितां येणार नाहीं. विद्यमान असलेल्या 
अमेक श्रावकाचार ग्रेथापैकी हा आय प्रेथ होय. पंडित जुगलाकेशोर मुख्तार यांच्या मरते संस्कृत 
भार्षेत हाच पढ़िला म्रंथं होय. 


मूह ग्रंथांत सम्यग्दशनादि तीन अंगांचें वर्णन थोडक्यांत सात विभाग पाइन केले आह. 
पहिल्या विभागांत सम्यग्दशनाचें संपूर्ण वर्णन केलें आह. सत्याथआप्त, आगम व गुरु यांजबर तीन 
मूढ़ता व आठ गर्व यांनीं रद्दित वर आठ अंगांनीं सब्वित अशी श्रद्धा ठेवणें याला सम्यग्दशन म्दटर्ले 
आहे. त्यानंतर आप, आगम व गुरु यांचीं लक्षणें, छोकमूढता, देवमूढता व पाखंडिमूढतांचें स्वरूप, 
ज्ञानादि आठ मदांचीं नाबें व निःशंकितादि आठ अंगांचें महत्वपूर्ण स्वरूप वर्णिलें आहे, याशिवाय 
बीतरागी जीवच ह्वितोपदेशी कसा असतो, अठरा दोष नाहींसें करणाराच वीतरागी कसा ठरतो आणि 
अंगरहित सम्यग्दशन जन्म-संततीचा नाश कां करूं शक्रत नाहीं, धार्मिक पुरुषांचा अनादर 
म्ह॒णजेच धर्माचा अनादर इत्यादि विषय आगि सम्यग्दशनाचा महिमा यांचें फारच सुंदर वर्णन 
केलें आदि. 

दुसन्‍्या विभागांत सम्यस्ज्ञानाचें लक्षण सांगून त्याछा विषयभूत असलेल्या प्रथमानुयोग, 
करणानुयोग, चरणानुयोग व द्र॒व्यानुयोग या बेदांगज्ञानाचें सामान्य लक्षण सागितलें आदि. 

तिसन्‍्या विभागांत सम्यक्चारित्र धारण करण्याची पात्रता व आवश्यकता यांचें प्रूपण 
करतांना दिंसा, असत्य, चोरी, मैथुनसेवन व परिग्रहरूप पापप्रणालिकेपासून विरक्त राहण्याचा 
उपदेश दिला आह. पापामु्ते मनुष्य संसारांत अडकतो आणि पापें रागद्वेषामुलें होतात. म्हृणून 
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रागद्रेषांपासून निहृक्ति याचेंच नांव सम्यक्चारित्रि असे आचार्यार्चे तर्कशुद्ध प्रतिपादन आहे. चारि- 
त्राचे सकल-चारित्र  बिकल-चारित्र असे दोन भेद करून सकल-चारित्र दें सर्वसंगबिरत 
मद्दाव्रती मुनिकरितां असल्याचें सांगितर्लें आदे आभि विकर-चारित्र हैं ससंग सागारासाठी अस- 
ल्याचे सांगितलें आदे. विकल-चारित्रांत पांच अणुब्रतें आणि सप्तशील यांचा अंतर्भाव केला आह. 
या बाराद्दि व्रतांचीं छक्षणें आणि त्यांचे अतिचार यांचें वर्णन अत्यंत सुट्छुटित आणि स्पष्ट दिलें आढ्े- 

चौथ्या विभागांत दिखत, अनर्थदण्डब्रत ब भोगोपभोग-परिमाण या गुणब्रतांचें वर्णन अति- 
चारासढ दिलें आह्वे. अनर्थदण्डब्रत आणि त्याचे पापोपदेश, हिंसादान, अपध्यान, दुःश्रुति व 
: ग्रमादर्कर्या दे पांच भेद आणि भोगोपभोग-ब्रतांतीक विशिष्ट ग्रकारच्या त्यागाचा विधि व यम निय- 
मा्चे खरूप यांचें वर्णन सूक्ष्मपर्ण केलें आहे. 

पांचब्या विभागांत देशावकाशिक, सामायिक, प्रोषधोपवास व वैय्याबृत््य या चार शिक्षा- 
ब्रतांचें वर्णन त्यांच्या अतिचारासह केलें आहे. सामायिक व प्रोषधोपवास यांचा विधि अतिसूक्ष्मपण्णे 
सांगितछा आह. सामायिकाच्या वेत्हीं गृहस्थ हा यतिभावाला प्राप्त होतो आणि चेलोपसृष्ट म्दृणजे 
उपसर्ग करून ज्याला बस्र नेसविलेलें आह अशा मुनिप्रमाें शोभतो असें भावषूणे वर्णन केलें 
आहे. त्यानंतर दान, पूजा यांचा बिधि सांगितला आह. दानाचे आहार, औषध, ज्ञान व अभय 
याप्रमाणें चार प्रकार करून त्यांत पूर्णपणें सामाजिक व धार्मिक दृष्टि ठेवली आह. 

सह्याव्या विभागांत ब्रतपंचक-परिपूर्ण अशा सछेखनेचें खरूप आणि आवश्यकता दाखवून 
संक्षेपांत समाघिमरणाचा विधि दाखविला आहे.सछेखनेचें फछ जो मोक्ष, त्यांतील निरतिशय सुखाचे 
बर्णन आचार्यानीं अत्यंत काव्यमय केले आहे. 

सातब्या विभागांत श्रावकपदांचें (अकरा प्रतिमा यांचें) क्रमशः वर्णन केलें आह. उत्तर प्रति- 
मेंत पूर्वप्रतिमेंतीछ संपूर्ण गुणांचा सद्भाव दाखबिला असून, अकरा ग्रतिर्माच्या पालन नें परिणाम- 
विशुद्धि होऊन ऋमश: जीव सर्वसंग-परित्याग करण्यास पात्र होतो. या प्रतिमांत सहाबी रात्रभोजन 
व्याग-प्रतिमा सांगितली असून, अहिसेशीं तिचा भिकट संबंध असल्यामुब्ठें, तिचा ब्रतरूपांत अवश्य 
खीकार व्हावा असा त्यांत हेतु आह. 

याप्रमाणें मूल्ठ ग्रंथांत खार्मीनीं श्रावकरर्माचें जें बर्णन केले आदे तें अत्यंत हृदयग्राही, 
समीचीन, सुखमूलक ब प्रामाणिक आह. हा ग्रंथ खरोखरीच घर्मरत्नांची लढह्ानशी पेटी आह. तद- 
नुरूप ह्ाचें नांवहि ' र्नकरण्डक ! ठेवण्यांत आलें आह तें अल्यंत साथ व मार्मिक आदे. 


श्रीप्रभाचंद्राचार्याची टीका 
या ग्रंथावर श्री-प्रभाचंद्राचार्यांची संस्कृत टौका आहे. ती माणिकचंद प्रंथमालेत मूह् ग्रंथा- 
सह प्रसिद्ध झाली आहे. हे प्रभाचंद्र न्यायकुमुदचंद्र व प्रमेषकमलमातैड यांच्यावर टीका लिहिणारे 
प्रभाचंद्र नव्देत, प्रभाचंद्र या नांवाचे जबछ जब पंघरा आचाये वेगवेगल्या कालांत झ्ाले भ्ाद्वेत- 


(१८ ) 


व्यांतून आध्यात्मिक ब न्यायग्रचुर प्रंथावर टीका लिहिणारे आचाये प्रभाचंद्र या टीकेचे करते असाबेत 
अर्से या ग्रंथाच्या भाषा व साहित्यावरून दिसून येत नाहीं असे प॑. जुगलकिशोरजीचें मत आह. - 
पंडित सदासुखजी व त्यांची हिंदी टीका 

पंडित सदासुखजी [ विक्रम संवत्‌ १८५२ ते १९२३ ] रा. जयपुर, यांनीं ढ्विंदी भार्षेत या 
अंथावर सविस्तर टीका लिहिली आह. त्यांच्य। टीकेचाच मराठी अनुवाद आज आपफस्यापुर्दे ठेबीत 
आहोंत. पंडित सदासुखजी यांच्या ग्रंथाचा उत्तरेकडील जैनसमाजांत फार ग्रसार झाला व सबे- 
सामान्य लोकांनासुद्धां त्यापासून खाध्यायाचा लाभ झाला., आवकरपर्मार्चे यथार्थ ज्ञान आगमपरंपरेला 
घरून कसे असार्वे हें छोकांना कब्ठलें. पंडितजीचा सामान्य जैन समाजावर हा फार मोठा उपकार 
ज्ञाला, पंडितजी्च चरित्र खतंत्र यापुर्दे संक्षित दिले आह, त्यावरून त्यांच्या कार्याच्री आणि 
महत्तेची कल्पना येईल. 

; मराटी भाषेंत धमंग्रंथांचा अभाव 

मदहराष्ट्रांव जी जैन लोकसंख्या आढ्े त्यांना नित्यस्वाध्यायाच्या उपयोगी अशा धर्मप्रंथांच्या 
भाषांतराचीं प्रकाशरनें फार थोड़ी झ्लालीं आह्वेत, हिंदी भाषा पंडितांनीं उत्तर प्रदेशांत जैनागमांतील 
बहुतेक प्रसिद्ध अशा सर्व आध्यात्मिक, व्यावद्वारिक व पौराणिक प्रंथांची खभारषेंत रूपांतरें केलीं 
आहत. व्यामुकें तिकडीढ़ स्वेसामान्य लोकांच्या स्वाध्यायाची सोय झाली. इकडील लोकांपेक्षा तिक- 
डील लोकांत धार्मेक ज्ञानहि अधिक आहे तसा इकड़े प्रकार झाला नाहीं. पन्नास-साठ वर्षापूर्वी 
इकडच्या भागांत स्व. तीयेस्वरूप हिराचंद नेमचंद यांनीं मराठी भाषेंत धार्मिक ग्रेथ प्रसिद्ध कर- 
ण्याचा प्रधात सुरू केला. त्यानंतर स्वर्गीय धर्मवीर श्री. रावजी सखाराम दोशी यांनीं प्रथमानुयोगां- 
तील पुष्कर प्रंथांचीं प्रकाशनें करून लोकांस ऋणी करून ठेविें आहे. अद्यापि अशा अनुवाद 
ग्रंथांची या भागांत अत्यंत जरूरी आहे. शिक्षणप्रसारानें छोकांत वाचनाभिरुचि उत्पन्न झाली आह. 
अशावेत्ठीं सरव्ठ व सोप्या भाषेंतील धर्मप्रंथांची आवश्यकता अधिकाधिक वाहूं छागली आह. 

अनुवादाचें मराठी रूपांतर 

४१ वर्षापूर्वी आम्ही या ग्रेथाचा स्वाष्याय करीत असतांना त्याचा जो परिणाम आमच्या 
मनावर जाला त्यामुक्ें आमच्या पुढील आयुष्याचें शीछ बनें, ज्या ग्रंथामुल्दें आमच्यावर हवा महान 
उपकार ज्वाला त्या ग्रेथाचें समाजांतील आबाछ-दबृद्धासाठीं मराठींत भाषांतर झाल्यास सद्दज रीतीनें 
धर्माचीं ते समजून त्याप्रमाणें सदाचार प्रवृत्ति उत्पन्न होईल असे वाटून, आमची अनुवाद कर- 
ण्याची योग्यता नसतांद्वि तो करण्याचे योजिलें. संकल्पानुसार प्रत्यहीं दोन तीन पानें लिहन तो 
प्रंथ संवत्‌ १९६९ चैत्र वद्च १० छा पूर्ण केला. पण आजपय॑त तो प्रसिद्ध करण्याचा प्रसंग आला 
नाहीं. याचे कारण आमची योग्यता नव्हती व पूर्व बयांत एवढा मोठा खर्च करून पांचशें पानांचा 
ग्रेथ प्रसिद्ध करण्याचें सामथ्यद्धि नब्इतें. तसेंच त्यावेव्तीं स्वतःच्या अपूर्ण ज्ञानामुत्ठें व परभार्षेतून 
स्वभार्षेत चांगली रचना करण्याच्या पात्रतेचा अभाव असल्यामुक्ें तो प्रकट होऊं शकला नाहीं, 
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प्रकाशनाचा द्वेतु 
श्री-समंतभद्र स्वामीनीं मत्ठ प्रेंथ सात बिभागांत वर्णिका आहे हें वर सांगितर्लेंच आअह्दे 
परंतु पंडित सदासुखजीनीं या ग्रंथाचे चार विभाग करून विस्तृत विवेचन केले आह. तें अग्दी 
सोप्या भार्षेत असून साधारण लिहितां बाचतां येणाय्याला चुद्धां समजण्यासारखें आह. द्विरुक्ति दवा 
साहित्यांत दोष असला तरी सर्व साधारण छोकांच्यासा्ठी तो दोषसुद्धां मोढीं माणसें पत्करतात- 
या इृष्टीनें पुनरुक्ति इष्पत्तीच मानली पाहिजे. या प्रंथाची रचना विद्वानपंडितांसादीं नसून सामान्य 
लोकांसाठी आह व त्यांच्यासाठींच हा ग्रंथ प्रकाशिका जात आह. 


टीकेची रूपरेषा 

यांत सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान व सम्यक्चारित्र या रत्नत्रय धर्माचें स्वरूप सांगून विशेषतः 
शेबटच्या भावनाधिकारांत चारित्राचे विस्तृत वर्णन केलें आह. त्यामुल्े या ग्रंथाचा स्वाध्याय केब्यानें 
आ्रवकर्धर्माची स्पष्ट रूपरेखा व अहिंसा तत्त्वाची क्रमशः परिपूर्ति कशी करतां येईल याची कल्पना 
वाचकांच्या लक्षांत येते. तसेंच शेबटच्या भावनाधिकारांत दशधम, षोडशकारण भावना, बतांचे . 
अतिचार, चतुर्विध दान, ध्यान, सछेखना-स्ृत्युमद्ोत्सत व शेवटीं अकरा प्रतिमांचें वर्णन आर्ले 
आहे. त्याबरून जैन श्राबकांना आपका आचार विचार व्यवद्वाराठा व शक्तीछा अनुसरून कसा 
ठेवावा व ऋमशः रागद्रेष कसे कमी करवेत याचें ज्ञान सहज होऊं शकतें. शक्यतों या मार्गनें 
आचरण करण्याचें योजिलें तर शेवर्टी सर्वसंग परित्याग करून मुनित्रत घारण करण्याची पात्रता 
येते व त्यामुछ जन्म-मरणाच्या फेन्यांतून सुद्दन अंतिम निर्वाण प्राप्त करून आत्मरकल्याण करून 
घेण्याचा मार्ग स्पष्ट होतो. 


पंडित सदासुखजींच्या मतांतील भिन्नता 
पं. सदाघुखजी हे तेरा पंथांचे अभिमानी होते, ही गोष्ट त्यांच्या चरित्रावरून स्पष्ट होते 
म्ठ संस्कृत ग्रैथांत तेरा पंथ किंवा वीस पंथ याचा उल्लेख नाहीं. द्वे पंथ दोन तीनशें वर्षात उत्पन्न 
झाले आद्वित. त्यांच्या अतिअभिनिवेशामुत्ठें जिनशासन-रक्षक क्षेत्रपाल, पञ्मावती वगैरें देवतांच्या 
पुजनासंबंधीं त्यांनीं अत्यंत कठु टीका केली आह्े आणि त्यांची पूजा करणाय्यास मिथ्याल्री म्दृर्ले 
आहे. त्यांच्या या मताची शात्रोक्त पद्धर्तानें चिकित्सा द्वो्णें अवश्य आह 


पूजा शब्दाची ओढाताण 
बस्तुतः पजन शब्दाच्या अर्थाचरी ओढाताण केल्यामुक्ठें हा गैरसमज उत्पन्न झ्ञाछा आह 
आधुनिक पंडितांत अज्ञानी लोकांच्या पजेचें बिकृत स्वरूप पाहुन त्याचा निषेध करण्याची प्रद्ृत्ति 
बाढली. याल्ा कारण त्यांना असे बाटलें कीं, याचा निषेध केल्यामुत्ठें पूजेसंबंधी धर्मज्ञान-पराइड्मुख 
बहुजन समाजाब्या ज्या विकृत समजुती आहत ध्या दूर होतील. 
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वास्तविक क्षेत्रपाछादिक देव जिनभक्त असस्यामुक्ठें सम्यग्दष्टि म्हणविले जातात. सम्यग्द्ी 
पुरुषांचा आपण जसा सन्मान करतो तसेंच सम्यग्द्टी क्षेत्रपालछादिक देवांचा सन्‍्मान करणें यांत 
बाबर्गें काय आह ? व्यवद्वारांत परस्पराशी सम्यतेनें बागण्याचे संकेत अथवा नियम जसे रुटींनीं 
निर्माण द्वोतात तसेच परमर्थातद्दि वागणुकीचे कांढीं संकेत अथवा नियम ठरलेले असतात. प्राचीन 
आचार्यानी भगवंतांचे पंचकल्याणिक मह्दोत्सब कसे करावेत, समवसरणामध्यें दशदिक्पालादिक 
देवांब्या योग्यतेप्रमाणें स्यांच्या वैभवाला व त्या सभेला शोभतील अशीं स्थानें कशीं निर्माण कराबींत, 
प्रत्येकानें आपल्या योग्यतेग्रमार्णे कोर्ें उभे रद्दाबें व बसावें व कोणीं कोणतीं कार्मे कराबीत याची 
व्यवस्था सौध ईद्राछा करावी लागते. स्वर्गांतील देवांतद्ि त्यांच्या बैभवाला अनुसरून स्थानें न 
टठरविव्टीं तर सभेची मांडणीच व्यवस्थित द्योणार ना. यामुद्ठें जी व्यवस्था कराबी छागली ती 
निरभक होती अस्से म्दृणतां येणार नाहीं. योग्यतेप्रमाणें सन्‍्मान करणें यालाहि प्रूनाच म्हटलें गेले 
तरी ती पूजा आणि जिनेंद्र भगवंतांची पूजा यांत कर्धीच साम्य मानलें गेलें नाहीं. 


दोघांची योग्यता सारखी मानढेली नाहीं 
देवाघिदेव भगवंतांची पूजा, त्या पूजेचा विधि, ब्याचे मंत्र यांचा संबंध क्षेत्रपालादि देवांशी 
लावून त्यांची पूजा, विधि व मंत्र यांचा निषेध केला व पूजा करणान्यांना मिथ्यात्वी म्हट्ले, पण 
जिनेंद्र भगवंतांच्या पूजेच्या मंत्रांत आणि शासनदेवतेच्या पूजेच्या मंत्रांत अंतर आहे. ते दोन्‍्दी मंत्र 
असे आद्वित -- 
० नमो5६ते परत्रह्मण श्रीमद्दवत्परमेष्ठिने जन्म जराग्टव्युनिवारणाय जल निर्वेपामीति स्वाद्या। 


छ४ ८होँं सवीह्पक्षाय दृदमध्त, पा, गंध, जक्षतान्‌ पु5प, चरुं, दीप॑, घूपं, फ्लू, बलि, स्त्रस्तिकं, 
यजक्षमार्ग च यजामद्दे प्रतिगृक्ञताम २ स्वाहा ॥ 


यात्रून श्री अहतपरमेष्ठीना “निवेपामि! व क्षेत्रपालछांना “प्रतिग्रृह्मताम्‌” असें वेगवेगछे 
शब्द योजिल्याचें स्पष्ट दिसतें. दोधांचाहि दर्जा आचार्यानीं एक माना नाढीं. हें उघड असतांना 
पूजा शब्दाचा रूढ अथ घेऊन दोन्‍्द्ीहि पूजा एकच आद्वेत असा गैरसमज करून घेतला गेला. 
५ यशस्तिलुक! प्रेथांत आठव्या आश्रासांतीड ३९७ पृष्ठांत श्रीसोमदेवाचार्यानी--- 
देवे जगन्नयीनेत्रे ब्यंतराष्याश्न देवता: | समे पूजाविधानेषु पद्यन्दुर प्रजेद्घः ॥ 
आए भ्वरकें कहे, एउुरूर दस रुएएल र्‌एजे३ रण. आए दोषएल्पहे सुरल सुएऊ- 
णारा दुर्गतीला जातो ( अधः जजेत्‌ ) असें म्दटलें आहे. यानंतरच्या पुढीछ छोकांत अशा देव- 
देवतांची आराधना कां कराबी याचें कारण त्यांनीं खालीलग्रमाणें दिलें आह. 
ता: शासनाघिरक्षार्थ कल्पिता: परमागमे । अतो यज्ञांशदानेन माननीयाः सुदृष्टिमिः ॥ 
तच्छासनेकभकार्ना सुदशां सुबरतात्मनाम्‌ । स्वयमेव प्रसीदुर्ति ता; पुँसां सपुरंदराः ॥ 
जिनशासनाचें रक्षण करण्यासाठीं परमागमांत, प्रूजाप्रतिष्ठादि-शात्नांत त्यांची योजना केली 
_ आहे. ज्याअर्थी त्यांची योजना त्या शाब्रांत केली आह ध्याअर्थी ते माननीय आहत. म्दणून सम्य- 


है आम जा 





(२१ ) 


र्दषटी पुरुषानें अंशतः त्यांचा आदर कराबा. जिनशासनभक्त सम्यग्दष्टी व अ्तिक पुरुषांवर ते स्वतः 
इंद्रासद्व प्रसन्न दोतात- 


झासनदेवता सम्यग्दष्टी आहेत 
बरील छोकाचा अर्थ नीटठ ध्यानांत घेतछा ग्हृणजे आपणांस दिसून येईल कीं, आचार्यानी 
शासनदेवताना सम्यग्दष्टी म्दृटर्लें आहे. असे देव मिथ्याइष्टी नसल्यामुद्े त्यांची प्रूजा करणें, आदर- 
सब्कार करणें ढें मिथ्यात्व ठरत नाहीं. आचायौनीं त्यांना माननीय द्वा शब्द छाबून त्यांची योग्यता 
द्वी भगवंताहुन भिन्न आदे व त्यांची पूजाहि सुद्धां निराब्याच देतूनें केली जावी ढें छुचविले 
आहे. या देवता इश्देवता आहत. त्यांचा आदरसत्कार त्यांना आवाइन करून करावा आणि मग 
भगवृतांच्या प्रूजेस प्रारंभ कराबा. यामुद्ठे पूजा निर्विन्न पार पडेल 


स्थापनेर्चे कारण 
प्रतिष्ठापाठांत नेमिचंद्राचार्यानीं समवसरणांत यक्षदेवाची स्थापना करण्याचें कारण सांगि- 
तलें अहि. ते असें-- 


इन्द्ों जिनेन्द्रोसमशासनस्य त्राणे प्रवीर्ण प्रतिशासनाइंम्‌ । 
म्ययुडकत सरकृष्य यमादरात्त न्‍्यसामि यक्ष जिनसब्यभागे ॥१॥ 


जिनशासनाचें रक्षण करण्याचें कार्मी प्रवीण व मिथ्यादष्टी जनांना शासन करणाय्या यक्षाचा 
आदर [ सत्कार ] करून ग्रेमानें त्याछा जिनेश्वराच्या उजब्या बाजूला इंद्वानें स्थापन केले, तसे मीदि 
पमूच्या उजब्या बाजूला त्याची स्थापना करतों. 


समान पूजन द्र॒व्यामुर्के दर्जा समान नसतो 

कोणाहि सम्य पुरुषाचा व्यवद्वारांत अक्षत, कुंकुम, फल, पुष्पादिकांनीं सन्‍्मान केला जातो 
तसेंच देवदेवतांची पूजा करतांना अक्षत-चंदनादि अष्टद्रब्यांनींच पूजासन्मान केला जातो. सन्मा- 
नाचों द्वब्यें प्रमित असल्यामुद्ठें त्याच वस्तु दिल्या गेल्या तरी कमीअधिक दर्जाचा विचार मनांत 
आपूनच त्या दिलया जातात. म्हृणून समान द्वव्यें अपैण केलीं गेल्याने त्यांचा दर्जा समान मानला 
अ्से होत नांहीं. अज्ञानी लोकांना हा दर्जा समजत नसल्यामुद् ते जर अशा तद्धेनें वागत अस- 
तीछ तर पंडित व शहाण्या लोकांनीं त्यांना देवाधिदेव व व्यंतरदेव यांतीक फरक समजावून सांगून 
त्यांचें अज्ञान दूर करण्याचा प्रयत्न केला पाढिजे व आचार्य परंपरतील पारमार्थिक संकेत समजावून 
दिले पादिजेत, म्दृणजे सम्यर्दर्शन प्राप्त होवून त्यांचा उद्धार होईल 

पूजा व वन्दना या शब्दांतील अंतर 

पूजा [ सत्कार ] व बन्दना या शब्दांत मोठें अंतर आह. तें ध्यानांत घेबून विचार केला 
असतां सामान्यतः नेष्ठिक यूहस्थ आपल्या सदृधर्मियांचा आदर करील, पण वन्दना करणार नाहीं 
श्री-समंतभद्ग स्वामीनी श्रावकाचाराच्या शेवर्टी ज्या अकरा प्रतिमा सांगितल्या अद्वित त्यांत दर्शन 





( २२ ) 


: प्रतिमादि प्रतिमा धारण करणारा श्रावक नौष्ठिक म्हणविला जातो व त्यामुेच पं. आशाधरांनीं 
आवकेणापि पितरी गुरू राजाप्यसंयताः । कुलिल्षिनः कुदेवाश्व न वन्धाः सो5पि संयतेः ॥ 
श्रावकानें मातापितर, गुरु, राजा, कुलिंगी साधु व कुदेव ढे असंयत असल्यानें त्यांची वंदना 
करूं नये असें म्हठलें आद्वे. कारण तो आतां संयमी बगला आह. 


शासनदेव कुदेव नव्हेत 

यांत कुलिंगी ब कुदेव या शब्दांत शासनदेवतांचा अंतर्भाव द्वोत नाह्ही, ते जिनभक्त थ 
जिनशासन रक्षक असल्याने सम्यग्दष्टी अर्थात्‌ पाक्षिक आवकासारखेच असंयमी आद्वेत. म्हृणून 
इतर श्रावकांप्रमाणें त्यांचा पूजनप्रारंभी आदर करणें यांत कांहीं बावगें नाहीं. पंडित लोकांनीं 
४ श्रावक ' म्हणजे संयमी असा अर्थ घेऊन, ह्यांनीं असंयमी अशा शासन देवतांची पूजा [ आदर ] 
करणें मिथ्यात्व आह्दे असें मानलें आहे. पण प्रतिमा धारण केल्याशिवाय श्रावक संयमी अथवा 
नैष्ठिक म्हणबिला जात नाहददी. अशा संयमी पुरुषांची प्रसंगोपात्त देवांनीं पूजा केलेलीं उदाहरणें 
शात्रांत आहत. पण असंयमी श्रावकांची पूजा केल्याच्या कथा आढकून येत नाह्दींत. म्हणून सामा- 
न्‍्यतः मनुष्यमात्र श्रावक म्हणजे संयमी असा अथ्थ घेऊन देवांनीं त्यांची पूजा केली पाहि जे. 
श्रावकानें असंयमी देवाची प्रूजा करूं: नये असा आश्षेप केला आह. तो केबढ्ठ सांप्रदायिक अभि- 
मानाचा द्योतक आहे. 


भरतानें चकऋ्रत्नाची पूजा केली 
श्री-जिनसेन स्वामीर्नी महापुराणांत साम्राज्यक्रियेचें वर्णन करतांना 
दिव्याखदेवताश्रामूराराध्या: स्युर्विधानतः । ताभिश्र सुप्रसन्नाभिरवश्यंभाबुकी जयः ॥ 

अर्थात्‌ दिव्य अन्न व देवताचें विधानपू्वक आराघन करावें व त्या प्रसन झाल्यास सहज 
रीतीनें युद्धांत अबश्य जय प्राप्त ्वोतो असें म्हटलें आहे. यावरून अनेक क्षत्रियांनीं युद्धप्रसंगीं 
जय प्राप्त होण्याच्या इच्छेनें देवतांचें आराधन केल्याच्या पुराणांत कथा आहत. फार कशाला खुद्द 
भरतचत्रवर्तानें आयुधशाद्देत ' चक्र ! प्राप्त झलालें त्यावेद्वीं त्याची पूजा केल्याचादि उल्लेख आहे- 

अथ चक्रधरः पूजां चक्रस्य विधिवद्‌ ब्यधात्‌। पर्व ४४ छो. १ 

यावरून तद्भव मोक्षगामी पुरुष यग्ृहस्थावस्थेत चक्ररत्नाची अर्थात्‌ चक्रधारण करणान्या 
देवतांची विधिवत्‌ प्रजा करतो तो काय मिथ्यात्वी म्हणावा १ विशेषतः छोकांत “विधिवत्‌! शब्दा- 
बरून भगवंतांच्या पूजेचा विधि व जिनभक्त देवतांच्या पूजेचा विधि यांत फरक असलछाच पाहिजे. 
दोन्‍्हीं ठिकाणी पूजा हा सामान्य शब्द वापरा असला तरी त्यावरून दोधांच्या पूजेंत सारखाच 
भाव होता असें म्द्वणतां येणार नाहीं. परिणामाच्या विचित्रतेची कल्पना भावावरूनच केछी जाते. 
केवल शब्द-सामान्यावरून प्रूजकाचे भाव दोन्द्वीकर्डे सारखेच असले पाहिजेत असा सिद्धान्त काढतां 
येणार नाहीं, 


( रे३ ) 
भरतानें शस््रांची पूजा केली 


भरतचक्नी लवण समुद्रांतील मागध वगैरे देवांना जिंकण्याकरितां निघाला असतांना काय 
म्ृणतो ते पदा-- 

तस्मिन्पोरुषसाध्ये 5पि हृष्ये देव प्रमाणयन्‌। लवणाब्धिजयोद्यक्तः सो5स्यैच्छदैविकी क्रियाम्‌ ॥ 

स्वतः समय असूनद्दि शुभप्राप्तीठा दैव हेंच कारण आह असे मानणारा लवणससमुद्राष्या 
विजयाकरितां जावयाच्या वेढ्हीं कांहीं दैविक ( देवतासंबंधी ) क्रिया करावी असें इच्छिता श्लाला 
महणून--- 

अधिवासितजैन्रास्त्रः स प्रिरात्रमुपोषिवान्‌ ! मन्त्रानुस्टतिपूतात्मा झुचितल्पोपगः शुत्ति॥। ७७ २८ पर्व 

अर्थ- मंत्रजपानें ज्याचा देद्व पवित्र ज्ञालछा आड़े असा व झुद्ध अशा शबस्येबर शयन कर- 
णारा भरत राजा झत्नूना जिंकण्यास समर्थ अशा शज्लांची पूजा करून तीन उपोषणें करता झाला. 


पाक्षिक निरिच्छ नसतो 

बरील भरतचत्रीच्या उदाहरणावरून जोपयैत मनुष्य पाक्षिक अवस्थेंत असतो तोपयैत 
व्याला अनेक पदार्थाची प्राप्ति करून घेण्याची इच्छा असते अर्थात्‌ विजिगीषु असतो. म्हृणून ते सर्वे 
इच्छित पदार्थ प्राप्त करून घेण्यासाठीं तो अनेक समर्थ पुरुषांची व साधनांची अपेक्षा करीत असतो. 
भरतचक्री हा स्वतः समर्थ असछा तरी लवणसमुद्रांतील मागधादिक देवांना वश करण्यासादी 
त्याला शब्लात्रांची जरूरी होती. त्याच्या अभावीं शत्रूला अथवा बलवान पराक्रमी पुरुषाला 
जिंकणें अथवा वश करणें शक्य नव्हतें. भरताजवद्ठ जर चक्ररत्न नसतें तर व्याच्या पराक्रमा्चे 
तेज पडलें नसतें, नव्हें तो चक्रत॒तीच न होता. यावरून समथे असूनह्ि इतरांच्या सह्ाय्याची अपेक्षा 
असते म्हणून त्यांना सन्‍्मानानें बोछावून सहाय्य ध्यावे छागतें. अशा व्यवहाराल्य-सन्मानाछाच 
“प्रजा! या नांवानें व्यवह्रांत संत्रोषिलें जातें. अर्थात्‌ ज्याचें सहाय्य घ्यावयाचें तोहि साधारणत 
पराक्रमी, बलवान्‌ व पुण्यवान्‌ पाद्िजे तरच त्याचा उपयोग. म्द्वणून भरत राजानें शत्रात्रांची म्हणजे 
त्या देवतांची पजा-सन्मान केला असा अथ केल्याशिवाय व्याच्या व्यवह्ारमार्गाचा समनन्‍्वयच करतां 
येणार नाहीं. पाक्षिक अवस्थेंत मनुष्य आपले सिद्धान्त निश्चित करीत असतो, ते करीत असतांना 
त्याची ध्या सिद्धान्ताविषयीं खात्री पटली म्हणजे तो त्या सिद्धांतप्राप्तिसाठीं चारित्राकडे ब्तो, 
अर्थात्‌ नैष्ठिक-बृत्ति धारण करण्याकड़े निवृत्ति मार्गाकडे प्रज्त्त होतो, म्हणजे विजिगीषुता 
सोडून मुमुक्षु मार्गकडे बब्तो. त्यात्रेर्वीं त्याची क्रमानें अकरा प्रतिमा घारण करीत असतां बिरक्ति 
बाढत जाते. म्हणून पं. आशाधरांनीं आपब्या सागारघर्मामतांत * त्याला परमेष्टिपदेषु अदृदादि- 
पंचगुरूचरणेषु एका धीरन्त््टियंस्य ” अर्थात्‌ परमेष्ठी जे अद्वतादि पांच, त्याजबिषयीं ज्याची 
अत्यंत निष्ठा जमली आहे असा पुरुष-- 

-- “ आपदाकुलितो5पि दशनिकस्तनिदृत््य्य शासनदेवतादीन्‌ कदाचिदषि न भजते ” 


ु (२४ ) 


. आपकेनें आकुल झालेला दशैनिक श्रावक अर्थात्‌ पढ़िली प्रतिमा धारक नैष्ठिक श्रावक शासन- 
देवतांची, आपदा दूर द्ोण्याकरितां पूजा करीत नादीं अ्से म्हटर्ले आहे. त्याची निदृत्ति इतकी 
बाढते कीं, तो 

आवकेणापि पितरी गुरू राजाप्यसंयताः । कुछिंगिनः कुदेवाश्व न वन्दाः सो5पि संयतेः ४ 

आपकले माता, पिता, गुरू, राजा बगैरे असंयत पुरुषांना व तसेंच कुलिंगी व कुदेवांना 
बंदना करीत नाहीं. कारण संयमी पुरुष असंयमीछका बंदन करीत नाही. भसा पं. आशाधरांचा 
सांगण्याचा उद्देश आद्वे. वरील छोकांतील माता, पितर, गुरु, राजा यांना टाकून फक्त कुलिंगी व 
कुदेव यांना तो [ पाक्षिक ] नमस्कार करीत नाह्ठीं असें दाखबून, कुदेव म्हणजे शासनदेव असा 
कर्पित अथ घेऊन त्यांना नमस्कार करूं: नये असा दाखविण्याचा पंडितजीनीं प्रयत्न केला आद्ने 
ब त्यासादी प॑. जुगलकिशोरजी माणिकचंद प्रंथमालेच्या ग्रस्तातनेंत म्दृणतात--- 


४ पं, आशाघरजीने अपनी सागर घर्माम्रतकी टीका वि. सं. १२९६ में बनाकर समाप्त 
की है। परंतु वि. सं. १३०० में बनी हुई आपकी अनगारधर्माम्नत टीकाके पिछले भागमें इसका 
उल्लेख जरूर पाया जाता है। इसपरसे यह कहा जा सकता है कि सं. १२९६ से पहले या 
तो यह टीका बनीही नद्दीं। या पं. आशाघरजीको देखने नहीं मिली। अन्यथा इसका उल्लेख अपने 
सागार-धर्माम्रत टीकार्मे जरूर करते। कमसे कम इस टीकाकी शासनदेवताओंकी पूजा मुक्तिको तो 
अवश्य स्थान देते, जिसका उपर उल्लेख किया जा चुका है। परंतु उक्त पूजाके समर्थनमें उसे स्थान 
देना तो दूर रद्दा, उन्होंने उलटा पहिली प्रतिमाबाले श्रावकके लिए भी शासनदेवताओंकी पूजाका 
निषेध किया है। और साफ लिख दिया है कि वह आपदासे आकुलित होनेपर भी कभी उनकी 
पूजा नहीं करता, किंतु पंचपरमेष्ठटके चरणोंमेंढ्री एकमात्र दृष्टि रखता है।” 


“वरोपलिप्सयाशाबानू” या छोकांत श्रीध्रमाचंद्राचार्यातीं जी टीका लिहिली आह ह्ांत 
श्रावकानें शासन देवतांचें प्रूजा-विधानादि केल्‍्यानें त्यांच्या सम्यग्दर्शनांत दोष उत्पन्न होईल अशी 
शंका घऊन त्याचें उत्तर देतांना, ती प्रजा जर 'बर' मागावयाच्या ढेतुनें केली असेल तर दोषास्पद 
मानली जाईछ, पण जर ती शासनदेव समजून केली गेली तर सम्यग्दशनामध्ये दोष उत्पन्न करूं 
शकत नाहीं. शासनदेव धर्म पक्षपाती असल्यानें त्यांची प्रूजा करणाय्यांना मागितल्या शिवायदह्दि 
*बर! देऊं शकतात. असें म्दटलें आहे. 


पं. आशाधरांनीं आपल्या सागारधर्माम्ृत ग्रंथांत बरी टीकाकारांच्या मताचा उल्लेख केला 
नाहीं. उलट बरीछ  परमेष्ठिपदेकधी:” या अवतरणांत व अनगारघर्मामृतांत “श्राबकेणापि ” या 
छोकांत निषेधच केला आहे. एबढेंच नव्दें तर आशाघरांनी शासनदेवतांची कुदेवांत गणना केली 
आदे, असें पं. जुगकिशोरजी रत्नकरण्डावरील माणिकचंद प्रंथमालेच्या प्रस्तावनेंत म्हणतात. 
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तें असें--ऐसी द्वालतमें यही रुयाल होता है किं,पं. आशाधरजीने प्रभाचंद्रके उक्त युक्तिको 
बिलकुलद्दि नि:ःसार तथा पोच और अपने मंतब्यके विरुद्ध समझा है और इसी लिये अपनी किसीभी 
टीकामें उसे उद्धृत नद्दीं किया | परंतु फिरमी सागारधर्मामृतकी टीकार्मे इस टीकाका कुछभी 
उछेख न दहोना-कमसे कम मतांतरको ग्रदर्शित करनेके तौरपरद्दी यद्ध भी न दिखलाया जाना कि, 
: अ्रभाचंद्रने दूसरे आचार्योके मतसे एकदम मिन्न इस टीकामे ११ प्रतिमाओंको सछेखनानुष्ठाता 
श्रावकके ११ भेद बतलाये ह्वै-कुछ संदेह जरूर पैदा करता है | और इसी लिये आश्रय नहीं 
जो यद्द टीका वि. सं. १२९६ से पढ्िले बनद्वी न पाई हो | अथवा बन जानेपर और देखनेको 
मिल जाने पर यहभी हो सकता हें कि धाराके इल्केमें रहते हुये धाराके भद्यरकोंसे उपकृत 
और प्रभावित होनेके कारण उनकी इस तात्कालिक कृतिकी किसी गलत बातकों लेकर उसका 
प्रत्यक्ष रूपसे विरोध करना आशाधरजीनें अपने शिष्टाचार तथा नीतिके विरुद्ध समझा हों। परंतु 
कुछभी सही, १२९६ से पहलेही या पीछे दोनो ह्वातमें यह टीका पं. आशाधरजीके समयकी 
बनी हुई प्रतीत होती है । 


बरील अवतरणांतील पं. आशाधरजीवर धारानगरीचे राहणारे व तेथील भद्गारकांच्या आश्रित 
असब्यानें त्या दडपणाखालीं त्यावेढ्रीं झ्ालेल्या प्रभाचंद्राच्या टीकेचा त्यांनीं आपल्या प्रंथांत निषेध 
केला नाहीं असा गंभीर दोषारोप केला आहे. ऐतिहासिक पंडितांना समान नांवच्या आचार्याच्या 
आधारावर त्यांचा काछ ठरवून एखाद्यावर कोणताहि व कसलादी आरोप करण्याची कला साधछेली 
असंते. तसे नसतें तर आचार्यकल्प पं. आशाघरावर असा मिंधेपणाचा आरोप करण्यास कोणाचें मन 
धजलें नसतें. पं. आशाधरजींच्या सूक्ष्मबुद्धीची व निस्पृह् विवेचनाची साक्ष त्यांचे प्रंथच साक्षात्‌ 
देत असतांना केबछ अनुमानानें तव्याजवर असा घृणास्पद आरोप करणें अन्याय्य आह. 


पं. आशाघरजींनीं प्रतिष्ठापाठ लिहिलेला आह तो पं. जुगलकिशोरजी यांच्या पाद्वण्यांत 
आला नसावा असें बाठतें. व्यांत खुद आशाधरजीनीं यम व क्षेत्रपाल वगैरे देवतांना * नमामि, नमामि ” 
हि बे कप  प तु हा पि ( बृर ज' मम 
असें म्हटलें आह. पण पहिल्या अवतरणांत “आपदाकुलितोडपि दशनिकस्तन्निवृत्त्यय न भजते 
अर्थात्‌ दशनिक श्रावक म्हणज संयमी श्रावक, आपत्ति प्राप्त झाली तरी ती दूर होण्यासाढीं त्या 
देवतांची पृजा करीत नाही असें म्हटल आहे. यावरून आपत्काल सोड्टून इतर पूजा ब्यवद्दार कर- 
तांना त्यांचा आदर शाल्रोक्तविषिनें पाक्षिक अर्थात्‌ अब्रती श्रावक करूं शकेल. 


पं. आशाधरांनीं त्यांना कुदेबांच्या कोटींत घातलें आह. विशेषतः पं. जुलगकिशोरजीनी पं. 
आशाघरजींचा अभिप्रायद्धि असाच असल्याचा हृवाला दिला आह्े. पण पं. आशाघरांचा तसा 


अमिप्राय नाहीं दें पुदील त्यांच्याच अनगारघर्मामृतांवरीक “विनय! या प्रकरणाच्या वर्णनावरून 





दिसून येईल. ६. ५ 
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पं, आशाधरानी अनगारधर्माम्रतांत 'विनया ! चें वर्णन करितांना - १ लोकानुवर्ती बिनय 
२ काम विनय ३ अर्थ विनय 9 भय विनय व ७५ मोक्षविनय असे पांच भेद सांगितले आद्वित. 
यांवून लोकानुबर्ती बिनयांचें लक्षण दिलेंआहे. “लोकानुशृत्तिव्यवहारजनानुकूलाचरणं आभिमानि- 
करसानुविद्धा' ग्हणजे आपका अभिमान न सोढतां, लोकानुबृत्ति-व्यवद्वारानुकूल आचरण करणें, असें 
केलें आहे. व “उक्तंच! म्हणून त्याचा अधिक खुलासा पुढीछ छोकांत दिला आह्े तो असा--- 
उत्थानमण्जक़िः पूजातिथेरासनढीकनम्‌ । देवपूजा चर छोकानुद्ृत्तिकृद्ठिलयो मतः ॥ 
अर्थात्‌ उठ्ून उभे राहणें, ह्वात जोडणें, अतिथिपूजा करणें, आसन देणें, व देवपरूजा हा 
लोकानुबृत्ति विनय होय. यावरून पाक्षिक अथवा अव्ती श्रावकाने सहृधर्मी जे इंद्रादि श्लासनदेव 
त्यांचें विनयदधटीनें पूजन केलें तर त्यांत अशास्रोक्त कांहींच होत नाहीं हें स्पष्ट आहे. 
या शिवाय इन्द्रादिक देव एकभव घेऊन मोक्षास जातात असें “तच्तार्थसार” प्रंथांत श्री 
अमृतचंद्राचाय म्हणतात, 
दक्षिणेन्द्रास्तथा लोकपाछा लौकान्तिकाः शची । शक्रश्न नियमाच्च्युव्वा सर्वे ते यान्ति निद्ेतिम्‌ ॥ 
यावरूनहि त्यांची कुदेवांत गणना केली नाहीं हें स्पष्ट आहे. 
श्री समंतभद्राचाये हे अध्यात्म, न्याय, तक, व्याकरण, मंत्र, तंत्र, औषधी बगैरे शात्रांत 
प्रबीण होते अर्से पं. जुगलकिशोरजी यांनीं म्हटलें आह. 
श्रवणबेकगोछच्या एका शके १००० च्या नं. ५४ व्या व ६७ व्या शिलालेखांत ज्यादा 
महलिंषेण प्रशस्ति म्हणतात, खालील छोक आह. 
वेद्यो भस्मकभस्मसात्‌क्तिपदुः पश्मावतीदेवता--दत्तोदात्तपदः स्वमन्त्रमहििमाव्याहूतचन्द्रप्रभः । 
आचायेस्स समन्‍्तभव्रगणर्येनेह काले कलो । जेने वर्ष्म समनन्‍्तभव्रमभवद्धद्ं समन्तान्मुहुः । 
अर्थात्‌, आपला भस्मक रोग नाहींसा करण्यांत चतुर, पद्मावती देवीच्या द्वारा ज्यांना 
उदात्तपद प्राप्त झालें, ज्यांनीं आपल्या मंत्र बचनांनी बिंबरूपांत चंद्रप्रभूला बोलाबिलें व ज्यांनीं या 
कलिकाछांत कल्याणकारी जैनमार्ग सभद्र केला असे आचार्य समंतभद्र पुनः पुनःबंदनीय आहत, 


यावरून आचार्यश्रीना पद्मावती देवीच्या प्रभावानें उदात्तपद प्राप्त झ्लालें व मंत्रप्रभावांनी 
त्यांनीं चंद्रप्रभमूति प्रगठविली हें स्पष्ट आह. पं. जुगलकिगोरजीनी वरील छोकांतील पद्मावती या 
शब्दाचा अथे ती देवता असा न घेतां पद्मावती नामक शक्ति असा घेतला आहे. अर्थात्‌ स्वमताच्या 
सिद्धबथ छोक्रांतीठ शब्दार्थाची त्यांनीं ओढाताण केली आह हें उघड दिसून येते. 


देधयोनि उपहासास्पद आहे काय ! 
पुण्यांशाच्या आधिकतेनें देवयोनीत जन्म होतो असा आपका सिद्धांत सांगतो. तेथें केबल 
सुखोपभोगांची सामग्री उपलब्ध असते. चारित्र पाव्ण्यासारली तेथील अबस्था नाहीं. म्हणून ते 
अव्रती म्दृणबिले जातात.व्यांची शक्ति व ज्ञान मनुष्यांपेक्षां जास्त असते, ही गोष्ट नाकारतां येत नाहीं. 
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अशा स्थितींत कर्मेभूमीतींड माणसांबर त्यांचा पुण्योदय असेल व कांहीं पूर्व जन्मसंबंध असेल तर 
कदाचित्‌ ते ते्थाछ जीवांवर उपकार करूं शकतात. संसारी जीव छोभवश ब दुःखबश अज्ञानामुच्हे 
खन्‍्या देवाचें न समजतां देवयोनींतले देव म्हणजे खरा देव असें! समजून पूजेच्या रूपानें इष्छित 
फल्अंची तव्याजकट्ट्न अपेक्षा करितात. पण ती व्यांना प्राप्त द्ेतेच असा नियम नाहीं. कोणा एखाद्या 
पुण्यशाली जीवाला सम्यग्दष्ी असून जिनभक्त असेल तर त्याच्या अक्त्यतिशयानें न मागतांदि 
त्याचें इच्छित पूरे करू: शकतात. इतरांना केवल्ठ भक्ति करूनहि ते प्रसन्न होत नाहींत.अशी अवस्था 
असतांना येथील सामान्य माणसापेक्षाहि त्यांची योग्यता कमी मानून त्यांचा उपहास करणें तत्तज्ञ 
माणसांना कसे शोभतें दें समजत नाह्ीं. मनुष्ययोनि पापपुण्याच्या मिश्रणानें व देवयोनि पुण्याति- 
शयानें प्राप्त होत असते असे शाब्रकार म्हणतात. पुण्यातिशयामुक्रेंच ऐंद्रियसुख त्यांना चिरकाल 
प्राप्त होत असते. अब्रती पुरुष या ठिकाणी राजा अथवा मोठे अधिकारी राजपुरुष यांचा आपल्या 
स्वार्थासाठीं अनुनय करतात कौ नाढ्ीं? जर तस्ता अनुनय एखाद्या पुरुषान आपणाहून अधिक सम्यग्द्ी 
पुण्यशाल्ली देवांचा केला तर त्याल्ा मिथ्यात्वी कर्से म्दृणतां येईल ? अर्थात्‌ असा आदर करणान्यानें 
देव, सुदेव, कुदेव व देवाधिदेव यांचें स्वरूप समजून घेतलें पाहिजे. म्हणजे तो त्यांच्या योग्यत- 
प्रमाणें आदर [ पूजा ] करील, खरें वस्तु-स्वरूप असें असल्यामुत्ठें केवव्ठ एकांगानें सम्यक्त्वी शासन 
देवतेबदल छोकांत तिरस्कार उत्पन्न करून त्यांचा उपहास करणें योग्य नाहीं. 


शासनदेव “कुदेव ' नाहींत 


श्रीसकलकीर्ति आचार्यानीं आपल्या पर्म-प्रश्नोत्तर प्रंथांतील तिसन्या अध्यायामध्यें देवांचे 
प्रकार सांगितंल आहत ते असें--- 
देवाः कतिप्रकाराः स्पुर्देवदेवा जगन्नुता:। सुदेवाश्व कुदेवाश्व देवाश्रतुर्विधा इसमे ॥४३॥ 
देवदेवा महान्त: के ये तीर्थशा जगद्धिताः । धर्मतीर्थकरा विश्वज्येष्ठा देवाधिपाश्व ते ॥४४॥ 
के सुदेवा दगाह्य | ये चतुर्णिकायनिजराः | जिनभक्ताः सुदेवास्ते शक्राद्या देवजातिषु ॥४७॥ 
कुदेवाः के३श्र ये देवगतो दर्शनवार्जिताः । चमुर्णिकायामध्ये ते कुदेवा भवर्का: ॥४६॥ 
अदेवाः कैश स्थापिता: परवंचकै: । वंचनायाज्ञषलोकानां भवाब्धिगामिनों खिला: ॥४७॥ 
अण्डिकाहरदयाद्या ये धूंतें: विनायकादयोयुताः । स्रीभूषणायुध्यायैस्ले स्यृश्वदेवा सुस्तिगाः ॥४८॥ 
१ सर्व जगाचे हितकरणारे तीर्थेश धर्मप्रबर्लक तीर्थंकर सर्व जगांत मोठे अर्थात्‌ विश्वज्येष्ठ 
त देवाधिदेव जाणाबे. 
२ चतुर्णिकाय देवांत जे सम्यग्दष्टि असून जिनभक्त आढ्ेस असे इंद्रादिक देव सुदेव 
समजावे. 
३ जे देवगर्तीत जन्मून दशनवर्जित [ भाव मिथ्यात्वी] असतील ते कुदेव समजावे, 
४ धूर्त व परवंचक लोकांनीं भोव्या लोकांनां फसविण्यासाठीं स्थापन केलेल्या देवदेवतांना 
अदेब मद्वणावेत. 
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बरील अवतरणावरून चतुर्णिकाय देवांतील जिनभक्त शासनदेव कुदेव नाह्दीत हैँ. उधड 
आहे. तरी पण त्यांना कुदेव व मिथ्यात्वी म्दणून व्यांचा कित्येक पंडितांनीं उपद्ास केला अद्दि- 
तो शात्रसंमत नाहीं अशी वाचकांची खात्री होईछ, जिनभक्त शासन देवतांना आचायेप्रंयांत कोठें 
४ कुंदेव ! म्हृटल्याचा उछेख असेल तर तो प्रसिद्ध करण्यांत यावा. 

पण्डित सदासुखजी स्वतः तेरा पंथाचे कट्टर अनुयायी द्वोते द्वी गोष्ट त्यांच्या चरित्रावरून 
स्पष्ट आंहि. त्यांचे बडील जरी वीस पंथाचे आम्नायी द्वोते तरी ते स्वतः त्यापरासून स्वतंत्र बिचार 
करून तेरा पंथी बनले. त्यावेक्ली जयपुरादि भागांत या पंथाचा अत्यंत जोर होता. त्या आबेशांत 
अनेक पंडितांचा अभिमान पराकाष्ठेला पोंचला व त्यांनीं अज्ञान जीवांना खप्या देवांचें स्वरूप 
समजाबून देण्याच्या ऐवजी शासनदेवतांनाच “ कुदेव ” ठरवून त्याबइल समाजांत तिरस्कार केवल्ठ 
बोढनच न दाखवितां लिट्टन व्यक्त केला व पूर्वाचायक्ृत प्रतिष्ठापाठादि ग्रेथ अग्रमाण मानून 
त्याऐवजीं स्वकृत “ बचुबिन्दु ” प्रतिष्ठापाठ म्द्वणून नवीन ग्रंथ रचना करून त्यांतून शासनदेवता- 
दिकांच्या आह्ानादिकार्चे पाठ काढून ठाऊले. 


समवसरणादें प्रतीक 

जिनमंदिर हें समबसरणाचें प्रतीक आदि. त्यांत भगवंताच्या सभोंवती व्यंतरदेव, इंद्रादिक 
देवव आपापल्या यक्षिणीसह्द छत्रचामरें घेऊन भगवंतावर वारीत असतात. आज उत्खननांत हजारों 
वर्षाच्या जुन्या प्रतिमा निघत आहत त्या सर्व अरिहंताच्या मूर्ति यक्षयक्षिणीसह्द बनविलेल्या आह्ेत- 
त्या सत अष्प्रातिहार्यानीं युक्त असलेल्या दिसून येतात व तेंच खरें समवसरणाचें प्रतीक आह. ते 
टठाकून आतां यशक्षेयक्षिणी बिरहित प्रतिमा जयपुरांतुन तयार केल्या जातात, हवा तेथील सांप्रदायाचा 
प्रभाव आहे. पण अरिंहंताची म्हणजे समबसरणांतील ती मूर्ति म्हणवूं शकत नाह्टीं, भगवंताला 
कशाचीच अबश्यकता नाहीं पण समबसरण विभूति इंद्वानें सेसारी जीवाच्या मनाचें भगवहुणाकडे 
आकर्षण होऊन भक्ति उत्पन्न होण्यासाढीं व त्यांचें कल्याण होण्याच्या द्वेतूनें रचिलेलीं आह व सर्व 
आचार्यानीं ती प्रमाण मानून येथील मंदिरांत तशीच रचना व पूजाप्रभावनेची व्यवस्था करून 
उैवढी आंहे. प्याचा त्िचार न करतां असे शाख्राविरुद्ध मार्ग संसारांत प्रचलित होतात दवा काल- 
महिमा होय. 


सारांश 
शासनदेव रागद्वेष मलीमस आहत म्दणून ते कुदेब आह्वेत असें म्हणतां येत नाहीं. राग- 
द्वेषांचा सद्भात्र येथें सम्यक्ल्री, बनी, संयमी पुरुषाला दह्लाब्या गरुणस्थानापयत होत असतो. म्हृणून 
तो जसा मिथ्यात्यी अथवा कुपुरुष म्हृणविला जात नाहीं, ह्याप्रमाे शासनदेवद्दि रागद्वेषामुकें कुदेव 


म्हणबूं शकत नाहींत. लौकिक व्यवह्ाराप्रमाणं त्यांचे परजल लछोकानुर्वर्ति विनयांत पड़ते ढें सिद्ध 
आह, ; 
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समारोप 


बरीछ टीकेचा भाग सोडला तर इतर सब विवेचन अत्यंत विस्तारानें आकर्षक भाषेंत केलें 
आह. तें लक्ष्यपूवक वाचल्यास सामान्य मनुष्याच्या मनावर त्याचा परिणाम श्लाल्याबांचून रह्यत 
नाहीं. याचा नियमित स्वाध्याय करीत गेल्यास धर्मतत्तांच व तदनुसार श्रावकाचाराचें आचरण 
करण्याकडे पापपुण्याचा भेद समजून॒ प्रवृत्ति होईल. अशा ढेतनें महाराष्ट्रभाषा जाणणाज्या छोकां- 
साठीं या ग्रंथार्चे प्रकाशन केले आहे. 


ह पण्डितजीनीं चारित्राधिकारांत षोडशकारणभावना, दशलक्षणधर्म, अनुप्रेक्षा, मृत्युमहोत्सब 
बौरे विषयांचे विस्तारानें वर्णन केलेलें आहे. पण शेवर्टी श्रावकाध्या अकरा प्रतिमांचें त्से विस्ता- 
रानें वर्णन केले नाहीं. याचें कारण हा विस्तृत ग्रंथ लिहितांना त्यांची प्रकृति बरी नसल्यामुर्के 
त्यांना हा ग्रंथ प्रण होईछ कीं नाहीं याचा भरंबसा वाटत नव्हता असे दिसतें. कारण ते ४२६ 
व्या पानावर छिहितात:- 

: यापुदें अनेकांत भावना व समयसारादि भावनांचें स्वरूप सांगावयास पाह्विजे परंतु नाश- 
वंत शरीराचा भरंवसा बाटत नाहीं. म्दृणून मूलसूत्रकारांनीं वर्णिलेला प्रंथ पूरा करणें योग्य आद्दे. 
अशा विचाराने अधिक विवरण न करितां मूल म्रंथाच्या विषयाकडे वकतो. यावरून वरील प्रतिमांचे 
स्वरूप संक्षेपानें लिहिलें गेलें असाब. 


सोलापुर 
वैशाख शु. ८ बीर सं, २०१० ब्र, जीवराज गोतमचंद 
ता. १०-५-५४ 





ब्रह्मचारी जीवराज गोतमचंद दोशी 
यांचे जीवन-दशन 


ज्यांनीं स्वतःच्या धार्मिक जीवनांतून खरा धर्म कसा असतो हें सिद्ध करून दाखविलें आदे 
व ज्यांच्या सर्वस्वाच्या उदार आणि अपूर्ब देणगींतून उदात्त अशा ध्येयानें प्रेरित असलेली 'जैन 
संस्कृति संरक्षक संघ ” द्वी संस्था सोलापूरछा स्थापन झाली आहे, त्या पू. ब्र. जीवराज गौतमचंद 
दोशी यांच्या जीवनाचें दशन संक्षिप्त स्वरूपांत देण्याचें योजिलें आह. 

ब्र. जीवराजभाईचा जन्म सं. १९३६ फाल्गुन झुद्ध ११ शके १८०१, इ. स. १८८० मध्यें 
सोलापुर येथीछ भारतबिस्यात दोशी घराण्यांत झाला. या घराण्यांतील अनेक कर्तबगार आणि घन- 
विद्यासंपन्न व्यक्तीनीं आपल्या आर्थिक, औद्योगिक, धार्मिक, सामाजिक आणि शैक्षणिक इत्यादि 
विविध क्षेत्रंतील अजरामर कृतीनीं अपरंपार कीर्ति मिछ्वून दिली आहे. अग्रगण्य राष्ट्रीय उद्योगपति 
स्व. वालचंद दिराचंद, धर्मवीर स्व. रावजी सखाराम, श्रेष्ठ समाजसेवक व अनेक संस्थांचे जनक 
स्व.हिराचंद नेमचंद, धर्मचंद्रिका प. पू. क्षु. कंकूबाई इत्यादि मद्दान्‌ व्यक्तीचा जन्म ज्या दोशी कुलांत 
झाला.त्याच दोशी कुलांत जीवराजभाईँचा जन्म झ्लाला. या कुटुंबाचें प्रौनचीन निवासस्थान सातारा जिल्‍्हां 
तील निंबालकरांचें फलटण होय.श्री. निह्वालचंद यांचे चिर॑जीत्र श्रीनिमचंद हे व्यापारानिमित्त प्रथमत: 
फलटण सोड़न सोलाप्रूरांत येकन स्थायिक झाले, त्यांना ज्योतिचंद, गौतमचंद, सखाराम व हिराचंद 
अशीं चार अपत्यें होतीं. ज्येष्ठ पुत्र ज्योतिचंद हे अत्यंत धार्मिक, व्यापार-कुशछ आणि शांत- 
स्वभावी होते.व्यांना संतान नसल्यामुक्लें ते जीवराजभाईवर पुत्रव॒त्‌ प्रेम करीत असत. सं. १९६ १ मर्ध्ये 
भैंदरगी येथें त्यांचा अंत झ्ात्ग.नेमिचंद यांचे द्वितीय पुत्र श्री गौतमचंद हेंच जीवराजभाई यांचे पिता 
होत. खां दिलिल्या वंशबृक्षावरून संपर्ण दोशी घराण्याचा आणि कौठुंब्रिक संबंधाचा विस्तार 
लक्षांत येईल. 

निहालचंद भीमजी दोशी 





ति 4 । है 4 
ज्योतिचंद गौतमचंद सखाराम दिराचंद 


| | । । 


चतुर्बाई जीवराज रावजी | 


गोविंदजी अराबैंद | 
जय बा । | । । ४ 
१ कंकूबाई २ माणिकचंद ३ जीवराज ४ वालचंद ५ गुलाबचंद ६ रतनचंद ७ लालचेद 
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ब्र. जीवराज गातमचंद दोशी 
संस्थापक, 
जैनसंस्कृति-संरक्षक-संघ, सोलापुर. 
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या वंशबृक्षावरून जीवराजभाई ज्या भांग्यशाली दोशी कुलांत जन्मले त्याची आणि त्यांतील 
थोर थोर अशा व्यक्तींची माहिती लक्षांत येइल. 


माता आणि पिता 


जीवराजभाईच्या वढिल्ंंचें नांव गौतमचंदजी आणि आईचें नांव झुमाबाई असे होतें. गौतम- 
चंदर्जीचा स्वभाव तापट होता. पण त्यावेव्वच्या अत्यंत बुद्धिमान्‌ छोकांत त्यांची गणना होई. त्यांचे 
संस्कृत भाषेवर प्रभुत्व होतें आणि त्यांना कवितादि करण्याचा छंद होता. प्रकृति म्हणाबी तितकी 
चांगली नव्हती. त्यांचा विवाह परंडा [निश्चाम स्टेट] येथीछ त्याबेलचे दानशूर शेठ गणेश गिरधर 
यांच्या घराण्यांतील रामचेद्र गणेश यांची कन्या झुमाब्राईशीं झाला होता, या दोधांच्या पोर्टी जबत् 
जब्ठ ९-१० अपत्य ज्ञालीं, पण त्यापैकी चतुरबाई आणि जीवराजभाई असे दोघेच बहिणभाऊ 
जिवंत राहिके. बाकीचे सर्बजण अल्पवयांतच कालवश झ्लाछे. ७५० ब्या वर्षों संवत १९४६ सन 
१८९० मार्गशीर्ष महिन्यांत ह्यांचा स्वर्गवास झाला. त्यात्रेद्तीं जीवराजभाई केवब्ठ १० वर्षाचे होते. 
आईचा स्वभाव मात्र अत्यंत चांगला होता. कौठुंबिक वात्सल्याचा जो अनुभव जीवराजभाईना 
मिव्ठाछा तो आईपासूनच. आईचें मूछवें परंडा येथील घराणें त्याकार्हीं अत्यंत धनवान्‌ आणि धार्मिक 
म्हणून प्रख्यात होतें. दानत आणि दातृत्व हे त्या घराण्याचे विशेष होते. अशा या थोर मात्या- 
पित्याष्या पोटीं जीवराजभाईचा जन्म झाला, 


शिक्षण व बालपण 


मातापित्यांना आपल्या अखेरच्या अपत्याबइल शेंडेफछ म्हणून फार प्रेम बाटत असतें. 
जीवराजभाई हे अखेरचें अपत्य त्यामुकें विशेषतः  आईंची माया त्यांच्यावर फार होती. बडिव्यंच्या 
वात्सस्याचा त्यांना फारसा सुखकर अनुभत्र मिछालाच नाहीं. बडिलांची प्रकरतिच मूछतः तापट 
असल्यामुद्ें आणि जीवराजभाईना दहा वर्ष प्रूण होण्याच्या आंतव इहलोक सोडून गेले. 
जीवराजभाईना पितृप्रेमाची यथार्थ कढ्पना येण्याच्या अगोदरच पिस्थाचा वियोग सहन करावा 
लागला. पितृपरंपरेनें जीवराजभाइची प्रकृति बालपर्णी फारच अशक्त होती. वयाचीं सात वर्षे उल- 
टून गेलीं तरी त्यांना चालता येत नब्हतें. स्वभाव अत्यंत भित्रा, अंगांत शक्ति नाहीं आणि बुद्धि 
साधारण अशी व्यांची त्यात्रेठ्ची अवस्था होती, त्यांचे चुलते ज्योतिचंद यांचें त्यांच्यावर फार प्रेम 
असस्‍्यामुत्ठें जीवराजभाईच्या शिक्षणाविषयीं त्यांना फार काव्जी बाटे. त्यावेद्ीं अजून आपल्याकडे 
शिक्षणाविषयीं फार गोडी निर्माण'झाली नव्हती. तरी परंतु जीवराजमभाईना म्युनिसिपछ ग्रायमरी 
शाल्ेंल दाखल करण्यांत आलें, ५वीं पर्यत शिक्षण झार्ले, ५ बीत आपला पुतण्या पास झाठा याचा 
ज्योतिचंदर्जीना इतका आनंद झाठा की, टांनीं शाल्टच्या मुख्याध्यापकाला घरीं बोलावून त्याला रुमाल 


 बगैरे अपेण करून त्याचा सत्कार केला. मराठी ० वी नंतर त्यांनी इंग्रजी शाब्रत पदाप॑ण केके 
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आणि इंग्रजी ३ री पयत त्यांचें शिक्षण निर्विष्नपर्णे पार पडलें. यावेर्ठी दुर्देवानें त्यांच्या मातोश्री 
दिवेगत झाल्या [ सं. १९५१ सन १८९५ ] आणि जीवराजभाईचें शिक्षण बंद पडलें. याव्रे्वीं त्यांचें 


बय १५ वर्षाचें द्वोतें. 


सोलापुर येथील पानाचंद हिराचंद यांच्या कन्येबरोबर जीवराजभाईचा विवाह ठरविण्यांत 
आला होता. तो विवाद्द सं.१९०९ सन१८९३ माघ झुद्ध पंचमीस मातोश्रीच्या समक्ष मोठ्या थाठानें 
करण्यांत आला. याप्रमाणें बयाच्या तेराब्या वर्षी जीवराजभाईचा गृहस्थाश्रमांत प्रवेश ज्ञाछा, यानंतर 
व्यांच्या मातोश्रींचा स्वर्गवास झाला. बड़िल्ंच्या मृत्युनंतर-जबत्ठ जब दोन वर्षानतर जीवराज- 
भाईंची वडील बद्धिण चतुरबाई यांचाहि वियोग झाला होता. याप्रमाणें वयाला पंधरा वर्ष पूर्ण 
द्वोण्याच्या आंत कोबब्य्या बयांत पित्याचें प्रेम, मातेची ममता आणि बहिणीची माया यांपासून वंचित 
होऊन जीवराजभाई संसारांत एकटेच उरले, संसाराची जबाबदारी अंगाबर येऊन पडली. शिक्षण 
समाप्त झ्लालें, तीन वर्षाच्या वैवाहिक जीवनानंतर सं. १९५२ सन १८९६ मध्यें जीवराजभाईना 
एका कन्यारत्नाची प्राप्ति झ्ाली. 


इतक्या लह्ान वयांत एकावर एक आपत्ति येऊन जीवराजभाईना पुढील शिक्षण घेण्याची 
तीत्र इच्छा असूनह्दि त्यास मुकातें लछागलें, संसाराचें ओझें डोक्यावर येऊन पडलें, पण अशांतूनहि 
त्यांनीं घरीं संस्कृत आणि इंग्रजीचा अभ्यास चाद्ंंच ठेवला, सं. १९५३-५४ सन १८९७ मध्ये 
सोलापुरांत पहिला फ्लेग सुरूं झाला. त्यामुक्ठें सहकुटुंत परंड्याठा आपस्था मामाच्या घरीं गेले., पण 
तेथील तहशीलदाराने प्लेग असलेल्या गांबांतून आलेले म्हणून तेयें राहण्यास बंदी केली. त्यामुब्े 
मानी त्यांना कुंथलगिरी येथें नेऊन ठेबलें. बरोबर ज्योतीचंद काका आणि व्ांचे कुटुंबहि होते: 
वैशाख महिन्यांत ऐ्ेग संपून पृवेबत्‌ गांव भरलें, तेव्द्ां पुनः राहिलिल्यांच्या गांठामिटी झाल्या-यावेत्ी 
जीवराजभाई जबद्ठ जवत्ठ सह्दा महिने कुंथलगिर्सबर राह्विले. त्यामुक्े कुंथलगिरी क्षेत्राची तेवक्या 
अवधींत ह्यांनीं सुब्यव॒स्था छाबली, क्षेत्राच्या उत्पन्नखर्चाचा हिशोब करून कमी पडलेली रक्षम- 
भरून काढण्यासाठीं बषोसन चाढू केलें, त्यावेढीं क्षेत्रावर सथ्या इतकीं मंदिरेंहि नव्हतीं आणि दोन 
पुजारी व एक मुनीम याशिवाय वस्तीद्वि नब्हती. 


से. १९५४ सन १८९७ च्या चेत्र महिन्यांत मंडछी सोलापुरांत आली, पण येऊन २-३ 
माहिने जातात न जातात तोंच पुनः श्रावण-भाद्रपदांत छ्लेग द्वोण्यास आरंभ झाला. यावेव्ही पूर्वी- 
प्रमाणे गांव सोड्टन न जातां, ते जुन्या गिरणीजबछ् त्याचवेर्् बांधलेल्या मजुरांच्या चाव्ठीतील एका 
खोलींत जाऊन राहिलें. तेथेंच बाजूलछा श्री. सखारामभाई व दियचंदभाईहि येऊन राहिले, दुर्देवानें 
ल्यांच्या घरावर यावेद्धीं फारच मोठा आघात ज्वाला. त्यांची सून, [ त्यांचे ज्येष्ठ चिरंजीबव माणिकचेद 
यांची पत्नी ] दुसरा मुलगा जीवराज द्विराचंद द्वे दोधेद्दि यात्रेढ्ीं प्रेगला बत्ही पडले. विशेषतः 
जीवराज आजारी असतां त्याची शुश्रूषा ब्र. जीवराजभाईनी अतोनात केली. संसगेजन्य रोगाच्या 





( रेई ) 


मीतिमुक्ें थोरले चुलते नको म्हणत असतांनादि आजास्याजवछ दररोज जाऊन बसून औषधपाणी 
देण्याचें काम ते स्वतः कर्रत. आपत्कार््हीं निरपेक्षबुद्धीनें आप्तमाणसांची सेवा करणें हें किती माण- 
सांत आढव्ततें ? दुर्दैदाची पाठ चुकविण्यासाठी सखारामभाई व हिराचंदभाई कुडुंबाडीस जाऊन राह्विले 
पण तेथेंद्दि छगनें पाठछाग केलाच. तेथें हविराचंदजीचे योरले चिरंजीव माणिकचंद आणि सखाराम- 
भाईची पत्नी दे दोषेद्दि काछाधीन झ्ाले. यावेल्तीं जागा बदद्धन जीवराजभाई गांवांत नगरशेठ इरी- 
भाई देवकरण यांच्याकडे राहिले, या ऐलगांत त्यांच्या नातलगांतीछ माणसें मरण पावली, माती करण्यास 
माणसें मिव्देनात अशी स्थिति आली. वेणीचंद (जयचंद यांचे घराण्यापेकी निद्वालचंदचे वंशज) यांचे 
घरही प्लेगाब्या सपाव्यांत सापडलें, ते स्वतः व व्यांची बह्िणद्वी बढ्ठी पडून शेवर्टी पत्नीढि त्या 
रोगानें पछाइून वारली, तेव्दां जब बसण्यासव औषधपाणी देण्यासद्वि कोणी माणूस पैसे देऊनह्नि 
मिव्ठाला नादीं. बेशुद्धावस्थेत पांच दिवसांनीं तिछा मरण आदें. उत्तरक्रियिसाठीं माणसें येईनात 
ह्यात्रेढ्ली तिछा जीवराजभाईनी गारडीतून इमशानांत नेऊन माती कली. 
सांपातिक स्थिति 

संबत्‌ १९४६ सन १८९० मध्यें जीवराजमाईंचे बडिल वारले ह्यात्रेीं ते बयानें इतके 
लद्वान होते कीं, ज्ञांना आपल्या सांपत्तिक स्थितीची कल्पनाहि नब्ह॒ती. वडिलांचा भागादार म्हणून 
पन्नाछाल लाद्वोटी नांवाचा एक मारवाडी पुर्देद्ि छुताचा घंदा करीत होता. त्या दुकानांत आपकें 
भांडवल किती आहे याची कल्पना जीवराजभाईना नबव्दृती, अंदाजे दागदागिन्यांच्या किमतीसकट 
सर्व इस्टेट पंचबीस हजाराची असात्री. त्यांतहि सूत दुकानांत पंघरा बीस हजाराचें येणेच होतें. 
ल्वकरच भागीदारद्धि मरण पावछा आणि दुकानांत दिवसेंदिवस नुकसान येऊन ते दुकान शेबटीं 
बंद झालें. वडिलांच्या पश्चात्‌ कोणी करतबगार माणूस जब नसलयानें अडतीचा धंदाहि बंदच 
झाला द्वोता. भागीदारीतीछ मारवाड्यावरोबरचें दुकान विनामध्यस्थ अत्यंत प्रेमानें नुकुसानीचा भाग 
वाटून घेऊन बंद केछें. यात्रर्की जीवराजभाईचें वय बौस वर्षाचें द्वोतें.पणः आजपर्यतची त्यांच्या 
बडिलांची व त्यानंतर जीवराजभाइची सरब्ठ व नीतियुक्त वागणूक पाहून भागीदार मारवाड़ी राम- 
प्रताप यांनी जीवराजभाईनी तोंडी आंकडा सांगितदा तो ब्रिनद्वरकत मान्य केछा, आतापयतच्या 
पंदाची अशी विल्हेबाट लागल्यानंतर यापुर्दे घंदा कोणता करावा हवा प्रश्न उपस्थित ब्लाला- 
स्वतःच्या स्वभावाला अनुसरून ज्यांत स्थिरपणा असेल असा घेदा करणेंच उचित समजून त्यांनीं 
कापडाचा घंदा पसंत केला. बडिलोपाजित घंदा बुडालेला, भागीदार नाहीसे श्नालेले, शिक्षण 
बैताचेंच, अननुभवी बय, पांच सात हजाराचें देणें शिरात्र, 

इ. सन १९०० सं. १९७०६ च्या सुमारास सोलापुरास जुन्या गिरणीच्या घुताचा सद्ठा 
चालत असे. त्याकडे प्रथमत: जीवराजभाईचें लक्ष वेघलें. पण सद्याचे घंदे अनिश्चित, यांत शिख- 
रावरून पडण्यास व चढण्यास वेछ छागत नाहीं असा विचार करून तो ब्यवद्वार सोडून द्वातमागा- 


. बरील सुती लुगड्यांचा [कापडाचा ] व्यापार कायमचा घेदा म्हणून चाह केला. त्यावेरी सोलापुर 
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जिल्ह्यांतीछ गांवांत नागपुर, कोईमतूर, धनवड वगैरेचा माल खूप जात असे. तो धंदा हातीं बेतछा 
तर चांगलें म्दृणून त्यांती अनुभवी अशा गोविंदराब जबंजात् नांवाच्या एका गृहस्थाला नोकरीबर 
घेतकें आणि स्व॒त:चे मामेभाऊ परंडेकर ढिराचंद प्रेमचंद यांच्या भागीत सन १९०५ सं. १९६१ 
कार्तिक शु॥ १ ला सुरूं केला. ह 


घंदा सब्रचजण करतात आणि त्यांत अपेक्षेपेक्षां अधिक फायदाहि अनेकांना मिव्ठतो. पण 
तो करीत असतांनाहि कुल-शीछ सांभाछण, माणुसकौछा जपणें, सचोटीनें व प्रामाणिकपणें व्यवहार 
करणें हैं किती जणांच्या बाबतीत शक्‍य आह्े ? प्रथमपासून धर्माचे संस्कार व त्यामुर्क कामाची 
चिकाटी हे जीवराजभाईचे विशेष म्द्ृणून सांगता येतील. धंद्यासा्ठीं खोटें बोलण्यांत पाप नाहीं 
भशा समजुतीमुक्कें व्यापारी आणि सत्यत्रत या गोष्टी हसूं आणण्पासारख्या विरोधी आजच्या काव्यंत 
झाल्या आहेत. जीवराजभाईना धंद्यासाठीं असत्य व्यवहार करण्याची पाछ्ठी कर्घीच आली नाहीं. 
पैशाशिवाय सन्मान नाहीं, समाजांत प्रतिष्ठा नाहीं म्दृणन प्रथमतः पैसे भरपूर ।मिलविण्यासादीं 
असत्य व्यवहार केले तरी चालतात ब एकदां श्रीमंत ह्वोऊन समाजांत प्रतिष्ठा प्राप्त झाल्यावर सत्यत्रती 
म्हणविण्यांत हरकत नाहीं अशी व्यवहारी धर्म-कल्पना जीवराजभाईना जन्मांत कर्थी शिवली नाहीं. 
आरंभी “देण्या मध्य दिवस कंठीत असतांनाहि तीच सचोटी ह्ांनीं पाछूली. आख्या आयुष्यांत 
त्याना एक प्रसंग आठत्रतो आणि त्याची आठवण श्ाली कीं, त्यांच्या निश्वल नेत्रांत अजूनहि निष्पाप 
आंसू उभे राह्ृतात, कोईमतूरहुन जरीच्या रुमाछाची पेटी आली होती. पह्टींप्रमाणें माल मोजून घेत 
असता एक रुमाठ अधिक आला. रुमाछाची किमत ५-६ रुपये होती. ती रकम त्यांचे खाते जमा 
करून घेणें अथवा त्यांना कब्णविें ज्लालें नाहीं, ही अत्यंत बाईट गोष्ट घडली व त्याचा अद्यापि 
त्यांना पश्चात्ताप होत आहे. सं. १९६७ सन १९११ मध्यें आपणास सन्मानानें जगून उदरनिर्वाह 
करण्याइतके धन मिकछालें आहे अशी जेव्हां खात्री झाली तेव्हां त्यांनीं अधिक घनाची आशा सोडली 
घंदा करीत असतांनाहि आयुष्याचें ध्येयवाक्य म्हणून पुदील सुभाषित एका पुट्ठबाबर लिहून दुका- 
नांत टांगून ठेवले होतें. 

/ क्षाकृत्या परसंतापमगत्वा खलनम्रताम्‌ । अनुस्सज्य सतां वर्म यत्स्वल्पमपि तदू बहु ॥ ”? 
रहणून सं. १९७१ सन १९१५ च्या सुमारास दुकानांतील परंडेकरांची भागी तोडून देण्यांत आली. 
संतोष-भबन-निर्मिति 

सं. १९७३ सन १९१७ साली त्यांच्या मनांत येऊं लागले कीं आपण एकटे,आपणांस मूलबा् 
नाहीं; सद्धर्मानें बायून व न्‍्यायानें उपार्जन करून आपणास आपकल्या कब्पनेपेक्षांद अधिक पैसा 
मि्ठाला, प्रामाणिकपणा, सचोटी, सत्व, शील, स्वाभिमान हे गुण संतोषबृत्ति असेछ तरच ठिकणार 
आहत अशा समजुतीनें त्यांनीं आपका घंदा आबरता घेण्यास सुरबात केली. दह्ाबारा हजार रुपये 
खर्चून आपल्पा धरापुदील जुर्नें दुकान पुनः बांधबिलें व त्याला “संतोषभवन हें यथार्थ नांव ठेवलें, 





(३७ ) 
सामाजिकसेवा 


जीवराजभाईना सामाजिक सेवेची स्टूती त्यांचे चुलते श्री. सखाराम नेमचंद व दिराचंद 
नेमचंद यांजकट्टनच मिव्ठाली. श्री. हिराचंद नेमचंद ह्ेच या भागांतील जेनसमाजांत धार्मिक व 
सामाजिक चव्य्वछीचे आद्य पुरुष होत. त्यांनींच प्रथमतः सोलापुर येथें जैनधर्माच शिक्षणासा्ीं 
संस्कृत पाठशाव्य सुरू केली. त्यांत पढ़िले विद्यार्थी म्दृणून श्री. पारश्चनाथ गोपात्ठ फडकुले, श्री. 
कछाप्पा भरमप्पा निटवे कोल्हापुर व गजपति उपाध्याय मिरज हे तीन विद्यार्थी शिकवून तयार 
केले गेले, यापैकी श्री. पार्चनाथ फडकुले द्वे अखेरपयंत त्याच पाठशार्लठेत शिक्षक म्हणून राहिले, 
दुसरे श्री. कल्लापा निटवे हे समाजांत विद्वान म्हणून प्रसिद्ध झाले, त्यांनीं महयपुराणासारख्या स्व 
अ्रष्ठ काव्य पुराणाचें- मराठींत सुंदर भाषान्तर करून साहित्यांत आपलें नांव अमर केले व श्री. 
गजपति उपाध्याय यांनी मूडब्रिद्रि येथें राहुन धवलग्रंथांची प्रतिलिपी नागरी लिपीत केली. तिधेद्दी 
इकझजील भागांत प्रसिद्ध विद्वान्‌ मानले गेले. 

श्रीयुत हिराचंदजीच्याच प्रेरणेनें जीवराजभाईना सात्रजनिक काम करण्याची प्रेरणा मित्ठाली. 
श्री. हिराचंदजी हे सावजानिक संस्थेचे हिशेब दरवर्षी प्रगट करून व्याची सर्वाना माहिती द्यावी 
अशा नवीन समजुतीचे असस्यानें त आपसल्या संस्थेचे नियमानें दरवर्षी हिशेब प्रसिद्ध करीत असत- 
संस्कृत पाठशाब्ठची व नाथारंगजी वस्तिगृह्ाचे ते संचालक द्वोते व त्यांनीं अखेरपय॑त त्या संस्थेच 
हिशेब नियमित प्रसिद्ध केछे आह्वेत. व्याचाच परिणाम जीवराजभाईवर झालेला असस्यामु्े त्यांनींहि 
ज्या संस्थांचीं कामें आजपयत केलीं, त्या संस्थांचे नियमित वार्षिक अह्ृवाल भ्रसिद्ध केले आहत. 

जुन्या पद्धतीत अशी समजूत कमी द्वोती. नब्या सातेजनिक जबाबदारीची जाणीव जसजशी 

लोकांत होऊन सा्बजनिक संस्थेच्या संपत्तीवर सगव्याचा सारखा हक असल्यामुल्ें तिची ब्यबस्था 
प्रत्यकास समजर्णे अवश्य वाटूं लागलें व प्रथमतः देबालयांच्या ह्विशेत्राची मागणी सुरूं ज्ञाली. 
त्यास जुन्या समजुतीच्या लोकांकट्टन अडथक्के येऊं लागले. ह्यामुत्ठें नन्या जबाबदारीची जाणीब 
होण्यासादीं सरकारदरबार करण्याचे प्रसंग प्राप्त झ्ञाले, असाच प्रसंग येथीड एका देवालयाच्या 
संबंधी उत्पन्न क्लाका व त्यांत जीवराजभाईना कांहीं लोकांच्या साहाय्यानें मंदिराचा दिशेतव्र मागण्याचा 
दावा करावा छागछा, शेवर्टी त्यांना त्यांत यश येऊन मंदिर आपल्या मारकीचें म्हणणाज्या पक्षाला 
आपकलें म्हणणें सोड्टन तें साव॑ंजनिक असल्याचें कबूल कराबे छाग्रन द्विशेब प्रसिद्ध करण्याचा 
कोर्टाचा हुकूम मान्य कराबा लागछा. या कार्मी त्यांना समाजांतील छोकांपासून धमकी, भय वगैरे 
दाखबून परावृत्त करण्याचा प्रयत्न केला गेल्यामुक फार ज्रास सोसावा छागछा. तरी निश्चयी 
स्वभावामुद्रे त्यांनीं माघार न घेतां ती गोष्ट तडीस लावली. 

असाच दुसरा एक प्रसंग त्याजबर आला. श्रीकुंधलगिरि-द्षेत्रावर त्यांच्या आजोव्डीष्या 
आजोबांनीं म्हृणजे परंडकर गणेश गिरधर यांनीं सर्वांत आघी मंदिर बांघून प्रतिष्ठा केली. तदनंतर 
या क्षेत्रावरील श्रीकुलभूषण देशमभूषण मंदिराचा मंडप श्री. वेणीचेंद फलटणकर यांनीं बांधवून 
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त्याची प्रतिष्ठा सं. १९३२ सालीं येर्थाल प्रसिद्ध दानशूर इरिभाई देवकरण व सदरी फलठणकर या 
उभयतांनीं केली. त्याबेढीं क्षेत्राच्या रक्षणासा्ीं भण्डारपद्टी महणून छुमारे ३३०० रक्षम जमली 
होती, ती परंडिकर यांनीं सांभादुन शेवटी जीवराजभाईचे मातुल माणिकचंद यांचे पश्चात्‌ 
सं, १९६३ सालीं जीबराजभाईकडे सोंपविछी, ती रक्षम ब्याजी छावून जतन करीत असतां 
संबत १९७४ सालापयत एकोणीस हजारापयैत व्याजानें वाढबिली गेली व आज साठ हजारापईत 
झाली असून त्याचें टूस्ट केले आह. श्री. माणिकचंद परंडेकर यांचे पश्चात्‌ त्यांच्या मुलंच्या बिभा- 
गणीच्या वेढीं त्या रकमेचा अ्रश्न उद्‌भवून ती रक्षम आजपयत जीवराजभाईनीं सांमाठूली तशीच द्यांनीं 
सांभावातरी अर्से ठरलें. पण भाऊबंदकीमुद्े पुरढें व्या रकमेची मागणी जीवराज भाईकडे होऊं छागली. 
तेब्द्दां व्यांनीं स्पष्ट असा जबाब दिला कीं, “ माइ्या आजोव्ठी आजपरयत पधर्मादायाचा पैसा जमा 
नाहीं. तो आता मी तसा ठेऊं देणार नाहीं. धर्मादाय रकमेचा उपयोग स्वतःच्या धंयाचे कामी 
लाबणें इष्ट नाहीं. कदाचित्‌ ती रक्षम मागतांच परत देतां न येण्यासारखी स्थिति प्राप्त झाली तर 
दानशूर धराण्यावर बच्चा छागण्याचा संभव आह म्दणून ती तुम्हांस मित्ठणार नाहीं. ' असे सांगि- 
तें गेल्यामुर्के त्या घराण्यांतीड छोकांचा रोष पत्करात्रा लागला. पण त्यामु्ले देवद्रव्यापह्ाराच्या 
दोषापासून तें घराणें बचलें गेल, 
कोमल अंतःकरण 

जीवराजभाईमधध्यें आपअसंगीं इतरांभ्या विशेषतः रोग्यांच्या उपयोगी पडण्याचा विशेष 
गुण उपजत असलेला दिसून येतो. त्यांनीं आजपयत आपल्या आप्तवर्गापैकी अनेकांची अशा 
रुग्णावस्थेत सेवा केलेली आहे. सन १९१८ मध्यें भारतवर्षात इन्ह्फुएल्ाची मोठी सांथ पसरली 
द्वोती, त्यात्रेछ्छीं ते कारंजा येये रीतीरसेन भद्दारकार्चे प्रवचन ऐकण्यासारीं गेछे होते. त्यांची धर- 
पत्नी या संबीत आजारी पडल्याचें पत्र येतांच ते तेधून तत्काल निधून आके तों गांवात हजारों 
माणसे या रोगांनी पछाडलेली दिसून आहलीं. घरांतरी सर्त माणसें छागलेलीं. कोणी औषधपाणी 
देण्यासड उर्भ नछ्उतें, अश्ा स्थितीत नुकतेंच स्थापन झालेल्या श्री. सखाराम नेमचंद जैन औषधा- 
ठयातरक श्री. श्रीपाल वैद्यां सद् शहराच्या कांहीं भागांत स्वतः फिरून गोरगरीबांना औषपें पुरविण्याची 
व्यवस्था केली. याच वेत्ीं सोलापुर येथील प्रसिद्ध नगरशेठ श्रीमान्‌ हरीभाई देवकरण घराण्यांतीछ 
मुख्य पुरुष श्रीमानू वालचंद रामचंद हे या सांथीत सांपडले. दुसस्या छ्लेगमध्यें यांनींच जीवराज- 
भाश्ना आपल्या वंगस्यांत प्रेमानें बोलाबून राहण्पास जागा दिली होती. तेब्ह्ांपासून त्यांचें याजबर 
फार प्रेम होते. ही साथ स्पर्शजन्य असच्यामुद्०ें रोग्याजवकछ जाण्यास भीति वाटत असे. तरी श्री. 
जीवराजमाश्नीं तथा भीतीस न जुमानतां राजंदिवस-आठ दद्वा दिवस-त्यांची झुश्नवा केली. शेवर्टी 
त्यांचा प्राण यांच्या मांडीवर गेला. त्यांचे मागोमाग त्यांची धर्मपत्नी व घाकटे बंधूदही या सांथीत 
अब्ठी पड़ले. 

सन १९७१ सालों श्रीगोमटेश यात्रेस जातांना अर्सिकेरी स्टेशतावर त्यांचेबरोर अस- 





ञ्ज 
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णान्या गड्याला ऐ लग झाला. स्टेशनावर उतरतांना तो माणूस तापानें बेसावध ह्वोता. त्याला बाह्देरील 
घर्मशार््रेत नेण्यास मागेल ते देऊन ही कोणी तयार होईना. अखेर त्या माणसाका आपस्या पाठी- 
बरून धर्मझाल्ठेत नेलें. त्यास औषधोपचारासाठी शेंदीडशें रुपये खर्च करून खटपट केली पण 
शेबर्टी तो ह्यांतच दिवंगत झाला, 

श्रीविजयमूर्ति म्द्ृणून उत्तरीय पंडित फिरत फिरत कुंथछमिरीहुन याजकडे उतरा. 
दुर्दैवानें त्याठा विषमज्वर झाला. त्याछा तीन आठवडे ठेबून औषधोपचारानें बरें करून पाठविलें 

याप्रमाण अनेकांची झुश्रषा त्यांनीं केली आह. इतकें त्यांचें मन रुग्णजीवासंबंधान तत्ठमल- 
णोरें आहे. त्यामुब्ठें स्वतःच्या प्रकृतीची परवा न करता ते त्यासाढीं आपला योग देऊं शकतात 
ह्यांचे मन या बाबरतीत इतकें कोवर्ले असल तरी तत््वदृष्टीत त्यांचें मन अत्यंत कठोर आदि, सत्य 
प्रतिपादनाचा आम्रह ते कर्घी सोडत नाहींत. त्यासाढीं ते कोणाची मुबंत ठेबीत नाह्ींत. आजन्म 
त्यांनीं कर्घीही आपल्या कामासा्ठी कोणास भीड घातली नाहीं. ते म्हणत “ मी माझ्या अन्यास्य 
कामासतादी कोणास भीड घाछन काम करून चेतलें तर इतरांच्या कार्यासाठीं मला त्यांची भीड पड़न 
त्यापायीं त्याच्या इच्छेप्रमाण मा आपली अ्रवृत्ति कराबी छागेछ ब कदाचित्‌ आपकसल्या हातून 
अन्याय्य गोष्टी घडतील, यासाठी आपण कोणास भीड घादूं नये व कोणाची भीड ऐकूंही नये”. 
अशी त्यांची निस्पृद्वृत्ति आह. 

सन १९१७ सालीं श्री. सखाराम नेमचंद यांनीं औषधालय स्थापन केले. ह्या कामाची धुरा 
त्यांनीं जीवराजभाईवर सें।पविली होती. त्या संस्थेचें पंचवीस वर्ष काम करून त्या औषबालयाचा 
उत्कर्ष केला व त्या संस्थेत्फे हजारों छोकांना औषधदानानें उपकृत करून ठेवरलें. व्या औषधाल्यातफे 
कांहीं वर्ष किरतया औषधालयाची शाखा स्व्रतःच्या खर्चानें चालवून खेड्यांपाड्यांतीछ छोकांना मोफत 
औषध देण्याचा उपक्रम केछा होता. ती शाखा कांहीं वर्ष चालवून योग्य बैद्याच्या अभावी बंद 
करावी व्गली. त्यासार्ी ट्यांनी स्व्रतःवे चार हजार रुपये ख्चे केले. 

याचप्रमाणे त्या औषधालयांवून डोब्याच्या रोगांची एक शाखा त्यांनीं डॉ. आपटे यांच्या 
सछयावरून चाढूं केली व त्या शाखेसारी मुंबईचे सुप्रसिद्ध नेत्रचिकित्सक डॉ. सरदेसाई यांचे 
साह्माय्य चेऊन त्यार्चे काम चार ठेवलें. त्यामुकें शहरांती अनेक डोब्याचे रोगी-मोतीबिंदूु, काच- 
ब्रिंदु, वडस, खुबच्या वगैरे अनेक रोग्यांची-मोफत सोय ज्ञाल्यानें गरीबांस त्याचा फार फायदा 
झाला, लहान मुलंचे डोड़े आले म्हगजे लोक देवबीचा कोप म्हणून तुछूजापुरास नवस करून 
जात असत. पण भोबया समजुतीग्रमाणें वेक्लेबर योग्य उपचार न मिक्ाल्यानें शैकड्डो मु्ें आंधव्डी 
होत. तो प्रकार आतां अगर्दी कमी ज्ञाछा असून अनज्ञान लोक देखील आता तुब्जापुरचवा नवस 
सोडन नेत्रविकित्साल्यांत येऊन बरे होत आहेत. आतां तर त्यासाठीं स्वतंत्र मोठा दवाखानाच 
बांधघछा गेला आंहे. अशी खतंत्र डोल्यासाी व्यवस्था अद्यापि मुंबई प्रांतांत सरकाराकडून केली 
गेली नाहीं. त्याकार्मी त्यांनी स्वतः साडेदद्वा हजार रुपये खर्चिले. 


(३८): 
धर्मसेवा 

लोकमान्य टिल्ठकांनीं गणपति उत्सब सुरूं केला. त्यांचा हेतु लोकांमध्यें राष्टरकार्थ प्रवृत्ति 
उत्पन्न करण्याचा होता. त्याचें अनुकरण म्हणून जैनांचीं मुलें गणपति उत्सवामध्यें सार्माल होगें 
धर्मदष्या बरें नाहीं म्हणून त्याचवेल्ीं आपल्या पजुसणोत्सवग्रसंगीं भगवत्‌ गुणगान रूपाने 
लोकांत धर्मप्रीति उत्पन्न व्द्यावी म्हणून लह्दान मुलांकड्न भक्तिप्रधान प्चे म्हणवून घेण्याचा मिव्ठा] 
क्रम सुरूं केला गेला, त्या्चे आधिपत्य चरित्रनायकाकडेच होते. बरीच वर्षे तें कार्य त्यांनीं करून 
जैन सभाजांतील मुलांना भजनाची गोडी छावली, त्यात्रोबरच श्री. पार्श्ननाथ शात्री फडकुछे यांज- 
कड़न जैन कीरतनेंदि करबिलीं. तीं करविण्यांत व त्याची तयारी करविण्बांत मुख्य भाग जिवराज- 
भाईचाच होता. त्यांना स्व॒तः गातां येत नसे पण बाजाची पेटी बाजबून ते कीर्वनांत साथ करीत 
असत. यासा्ठीं व मेब्यासाठी दोन दोन मद्दिने त्यांना तयारी कराबी छागत असे ब इतका बेछ 
धंदा सांभाद्ून ते या कार्यासाढीं देत असत. 

सन १८९७-९८ साली पहिल्या ड्लेगांत कुंधलगिरी येयें कांहीं दिवस त्यांना राहण्याचा 
प्रसंग आल. त्यावेत्लीं तेथील क्षेत्राची आर्थिक परिश्चिति बरी नसल्यामुदें त्या क्षेत्रावा खर्च चाल- 
विणेंसादी त्यांनीं वर्षासन पद्धति सुरूं केली. त्या क्षेत्राची व्यवस्था त्याबेब्ठी भूम येथील रावजी सखा- 
राम पह्दात होते. त्यांच्या कारकीदीत क्षेत्राची अवस्था अत्यंत खालाबढी गेली, पूज्य गुरुवय श्री 
संमतभद्र महाराज है तेथें कांहीं दिवस असतांना त्यांना ती क्षेत्राची दुर्दशा पाहवली 
नाहीं. त्यांच्या प्रेरणेनें से. १९८५ सालीं सोलापूर येथें दिगंबर समाजाची सभा भरवून व्या क्षेत्राचा 
कबजा घेऊन त्याची व्यवस्था करण्याचें ठरलें. त्यापुढीछ व्यत्रस्थेसाठी एक कमेटी नेमप्यांत आली 
त्याचें कार्यकारित्व जीवराजभाईकडे सोंपविलें गेलें. त्यांनीं श्री. हिराचंद अमीचंद उस्मानाबादकर 
यांच्या साहाय्यानें मोठ्या कुशलतेनें क्षेत्राचा कबजा घेऊन त्याची व्यवस्था आपल्या ताब्यांत बेतली, 
तेब्हांपासून आज पंचबीस वर्षात ला क्षेत्राची अनेक प्रकारांनीं उन्नति बाली आहे. श्रीकुलभूषण 
देशभूषण मंदिरापुद्वीछ नव्या मंडपाच्या जीर्णोद्वाराचें काम सं. १९०१ सावंत जीवराज भा$ नी 
सुरूं केले होतें. तो मंडप बांधण्यास चाव्शीस हजार रुपये खर्च झाला. त्यापैकीं पंथरा हजार रुपये 
माणिकबाईनें वडिलाचें स्मरणार्थ दिले व जीवराजभाईनीं सुमारे चौदा हजार रुपये दिले. त्यासाठीं 
क्षत्रावर पांच सात बर्षें राहून ते काम पूर्ण केले. व्या मंडपाचा प्रतिष्ठामहोत्सव सं,२००६ सालीं केला 
गेला, त्यावेद्ठीं लाख रुपये उत्पन्न झालें, त्याचा व प्रतीच्या रकमेचें टूस्ट करून स्या क्षेत्राची काय- 
मची सुव्यत॒स्था छावून दिली. 

याचप्रमाणें श्री गजपंथ क्षेत्रावरह्ि श्री परमपूज्य आचार्य श्री शांतिसागर महाराजांच्या 
आञेनें पहाडाबर मंदिर बांधवून त्याची संबत १९९० सालीं प्रतिष्ठा केली, त्याकार्मी त्यांनीं अठरा 
दजार रुपये ख्चे केला. श्री. जीवराजभाईच्या वंशांत त्यांचें आने नेमचंद यांनीं गिरनार येथें, त्यांचे 
पिता गौतमचंद यांनीं पावागढ येथें व ब्र, जीनीं गजपंथ व श्री कुंथलगिरी येर्थ याप्रमाणें तीन 


चर 
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पिढयथांनीं पंचकल्याणकोत्सव करून धर्मपताका फडकविली. परेंपरेने धर्मश्रद्धा टिकून ती तशी 
तेबत ठेवण्याचें काय क्चित्‌ दिसून येतें. असें भाग्य ब्र. जीना लामलें हा मोठा पुण्योदयच 
समजावयाचा. 
शिक्षण प्रसार 

या कार्मीही जीवराजमाईनीं पुष्कछ मदत केली आह. ती ह्यांच्या दानपत्रिकेवरून दिसून 
येईल. मुख्यत्वेंकरून त्यांनी ऐ. पत्नाछाल दि. जैन पाठशाल्टेचें दायस्कूलाचें जैनगुरुकुलांत रूपांतर 
करून स्वघर्मीय शेंकडों मुलांची सोय केली. धार्मिक शिक्षणासह्द व्यावहारिक शिक्षणा्चें हायस्कूल 
बनवून जैन समाजांर्ताल गरीब विद्यार््यवर अगणित उपकार केले आहत. याशिवाय त्यांनीं आपब्या 
आप्तवगपिकी मातुलगृद्गाच्या दोन मुलांना इलेक्टिक इंजिनियर व डॉक्टर ५. 8. 8. 5, करण्या- 
साठीं फार मोठी मदत केली आह. तशीच जैन बोर्डिगांतील अनाथालयास तेरा वर्ष वार्षिक मदत 
दरसाल रु. ३०० प्रमाण ४००० रु., गुरुकुलाला दरसाल रु. ३०० प्रमाण ३७०० दिली असून 
अद्यापि वार्षिक मदत देत आहत, यावरून त्यांच्या शिक्षणकार्याच्या तत्ठमव्यीचें अनुमान 
करता येईल, याशिवाय शेडबाल, बनारस विद्यालय, श्राविकाश्रम, पाठशात्ठा, महावीर ब्रह्मचर्याश्रम 
बगरे शिक्षण संस्थांना हजारोंनीं मदत केली आहे. 

ओषधीय दान 

श्री. सखाराम नेमचंद औषधालयाची कायंधुरा त्यांचेकड़े असतांना त्यांनीं त्या संस्थेचा 
आर्थिक दइृष्टीनें व आयुर्वेदिकदृश्ीनें सर्वतोपरे उत्कर्ष केलाच पण त्याबरोबर त्या संस्थेसाठीं 
आपल्या धमपत्नीच्या नांवानें त्या संस्थेची इमारत साड़े बारा हजार रुपये खर्चून सं. १९७९ 
सन १९२३ सालीं बांधवून दिली. याशिवाय फिरते औषधालयासाठी चार हजार ब नेत्रचिकित्सा- 
लयाची स्थापना करून त्यासाठीं १०४७० रु. खर्च केले आहत. 

श्री. सलाराम नमचंद औषधघालयाचे काम पाहत असतां त्या संस्थेच्या इमारतीचें बांधकाम 
करतांना शेजारच्या गृडस्थानें निष्कारण अडथक्ठ आणून फार त्रास दिला. त्याचें म्हणणें, माह्या 
शेजारी दवाखान्यांत रोगी ठेवल्यास माझें आरोग्यास बाघ येईल, पण आरोग्यद्शनें ज्या गोष्टी 
बज्य आहेत, त्या न करूं देण्याची सत्ता नगरपालिकिची असून ती अशा गोष्टीस प्रतिबंध करूं 
शकते. आरोग्याचे निबंध सांभाद्गून रोग्यांची झुश्नषा करण्यास कोठेंद्वी प्रतिबंध करतां येत नाहीं. 
असे असूनही त्यासाठी दिवाणी फौजदारी होऊन संस्थेच्या द्रव्याचा निष्कारण अपव्यय 
करावा छाग्रून शेव्टीं ती इमारत बांघून ज्लाछी व रोगीही ठेबले गेले, पण त्यासादीं पांच दह्ा 
वर्ष झगडानें लागलें. 
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दानवीर 
न्यायोपात्त धनांतून लक्ष्मीचें चांचल्य जाणून त्यांनीं अनेक ठिकाणी दान दिलें आहि. दान 
च पूजन या दोनच श्रावकांच्या कतेब्याची जाणीब ह्ाांच्या मनांत बिंबली असस्यानें घमवर्षक, 
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ज्ञानवर्धक, रोगप्रतिबंधक संस्थेस मदत व्यांच्या आयुष्याच्या प्रारंभकालापासून ते कशी देत आहे 
आद्वेत याचा क्रम त्यांष्या सोबत परिशिष्टांत जोडलेल्या दानपत्रिकेच्या तपशीछाबरून बाचकास 
- पाह्वता येईल व त्यावरून त्यांच्या मनोरचनेची कल्पना होईल, आजपयत व्यांनीं- 


रुपये 
ज्ञानदानासाठी 2७: 52: ३४५४७ 
मंदिर निर्माण व पंचकल्याणकोत्सबासा्ीं 007. . 8 ३५३६६ 
औषधदानासाठीं मम २६६४९ 
साहित्य प्रकाशन संस्था स्थापन करून त्यासाठी .... .... २०१००० 


एकूण रुपये २९७०६२ 
एवक्या मोत्या रकमेचे दान केले आहे. दक्षिण महाराष्ट्रांत तरी असे दान देणारा गृहस्थ 
अजून तरी दिसून आला नाहीं. 
दत्तकाची कल्पना 

एवढबानेंच त्यांचें कार्य सपलें नाहीं. धर्मपत्नीच्या स्वर्गवासानंतर व ती जिवत असतांनाहि 
आपल्या एवढथा मोव्या इस्टेटीसाठीं कोणी तरी मुलगा दत्तक ध्यावा असा विचार त्यांचे 
पत्नीचे मनांत होता. ब्र. जीनींही कांहीं दिवस त्याचा विचार मनांत बाल्गून त्याचा साधक बाघक 
प्रमाणांनीं विचार केला होता. पत्नीनें मरणसमयीं ती इच्छा प्रकट केल्ी असतां त्यांनीं तिला 
जो जबाब दिला तो प्रत्येकानें विचार करण्यासारखा आह. ते म्हणाले, ' आपण दोघांनीं असें ठर- 
बिलें होते की, जो मार्गे राहील त्यानें आपल्या इच्छेप्रमाणें वागातरें, आतां तूं पुढ़ें जात आहेस. मार्गे 
मी राहशार. मी माइया इच्छेप्रमाणें करीन. तूं आतां या प्रापंचिक त्रिषयांत मन न ठेवतां शांतपणानें 
प्रभुनामस्मरण करून देह्व ठेव. मी माइया मनाग्रमार्णे व्यवस्था करीन. ! या उत्तरानें त्या माउलीचें 
समाधान ज्लालें व तिनें शांतपणानें पुनः याचा उच्चार ही केला नाहीं, 

यानंतर ऋक्षचारीजीनीं सन १९४१ सालांत जैन संस्कृति संघाची स्थापना केली. द्त्त- 
काचा भोव्ठा बिचार बाजूछा सारा व शेबटीं सन १९४४ साटीं लघवीच्या गाठीवर शब्नक्रिया 
करतांना आपके गृत्युपत्र करून सर्व इस्टेट सुमारे दोन लाखाची संघास अपण केल्ग, 

पत्रकार व वाड़म यसेवक 

स्वतःचें शालेय शिक्षण मराठी ५ इयंत्ता व ईंग्रजी तान इयत्ता इतकेंच होऊ झकलें होते. 
सेस्कृत व इंग्रजीचा व्यासंग थोडा होता, « जैन-बोधक ! संपादण्याचें काय॑. जीवराजभाईकड़े 
सोंपविण्यांत आलें, इ. स. १९१६ ते १९२० पर्यत हें काम त्यांनीं फारच कौशस्यानें पार पाइलें, 
प्यांच्या कारकौदीत जैन-बोधकाला चांगली प्रतिष्ठा प्राप्त झाली, जैन!गमाच्या बिरुद्ध व तर्कविसंगत 
अशा अनेक ग्रश्नाबर त्यांनीं त्योवेर्तीं चांगलाच इछा चढविला, बोधकाची मूछचीं पानें कमी पडत 
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महणून जीव॑राजभादिष्या कारंकीदौत ८ पानें वाढविष्यांत आली. यावरून त्यावेत्हीं पत्राचौ छोक- 
प्रियता सिद्ध होते. त्यांनीं हिंदीचादि अभ्यास चांग्ा केला आहे, अनेक (हिंदी पुस्तकांचें भाषां- 
तर मराठीत करूँन एक तड्ेनें मराठी वांचकांची सोय केली. 


तच्ाार्थसृत्र, आत्मानुशासन, जेनसिद्धांतप्रवेशिका, हरिबंशपुराण, रत्नकरण्ड श्रावकाचार, 
सावंधम इत्यादि ग्रंथांचीं सरस व सरल भाषांतरें त्यांनीं केलीं आह्वेत. त्यांच्या मनावर ज्या ज्या 
प्रंथांचा चांगला परिणाम ज्ञाला, ज्या प्रैथांमीं त्यांना आयुधष्यांत मार्गदशन केले अशा प्रंर्धात 
/ र्नकरण्ड श्रावकाचाराछा ” ते फार महत्त्व देतात. श्रातरकांचे जीवन घड़विणारा असा दुसरा 
ग्रंथ नाही असे त्यांचे मत आहे. म्दृणूनच त्यांनीं तो ग्रंथ मराठीत स्वतः अनुत्रादित केला व आता 
तो ग्रंथ छापून प्रसिद्ध होत आहे. 

प्रतिमाधारी जीवराजजी 

वरील सबब धर्मप्रंथांचा अभ्यास व डोल्ठस दृष्टि यामुव्ठें जीवनाची साथकता कशांत आहे 
हैं टरविण्यास त्यांना वेठ छागला नाहीं. संपत्तीच्या त्यागापेक्षाहि पंचपापांचा त्याग व कषायांचा 
त्याग या गोष्टी आत्मोन्नतीच्या इष्टीनें श्रेष्ठ आहित, हें जाणून वत्यांनीं प्रथमपासूनच एकेक पायरी 
चढण्यास घुरवात केली द्वोती. प. प. ऐ. पन्नालालजाच्या समोर परख्री त्याग, अश्टमूलगुण इत्यादि 
पाक्षिक वें त्यांनीं आधींच धारण केली होतीं. सन १९०८ सं. १९६४ सालीं परिप्रह-परिमाणब्रत 
घेऊन दोन लाख रुपयांची मर्यादा ठरबिली होती. दोन लाखापेक्षां आपली संपत्ति अधिक द्वोईल 
अशी त्यांना कल्पनाहि नव्दहती ! याशिवाय तीथीैयात्रा करणें, रथोत्सब घडविणें, प्रतिष्ठा करबिर्णे 
ह्या नैमित्तिक धर्मक्रिया चाद्वंच होत्या. घरींच श्री. पार्चनाथ गोपाल फडकुछे शात्री यांच्याकड्टन 
कांहीं धमग्रेथ व संस्कृत भाषा शिकून घेतली द्वोती. मुनिसुवब्रतकाव्य, रत्नकरण्ड आबकाचार, द्रब्य- 
संग्रह, तत्त्वाथंसृत्र, सवर्थिसिद्धि इत्यादि प्रंथांचे पठण केल्यामुत्ठें भाषा व धर्मज्ञान याचें मर्म 
समजण्याची पात्रता येत चालली होती. 

सं. १९६४ मार्गशीर्षात कुंथछगिरी येथें परंडकरातफें रथोत्सव जाला. त्याची जबाब्रदाराहि 
त्याजचरच होती. शिखरजीचीहि यात्रा सन १९०६ सं. १९६२ व सन १९१२ सं. १९६७, 
से. १९७७ सन १९२१, से, १९८७ सन १९३१, सं. १९९७, सन १९४१ या प्रमाणें पांच- 
बेढ्ं केली. त्या निमित्तान काइ्मीरपयतचा भारताचा मुद्ुख त्यांनीं इृष्टिखालीं घातछा, से. १९७१ 
स. १९१३ सालीं-श्रगोमटेशाची यात्रा केली. व्यावेद्ीं श्रवणबेल्गोव्ठ, म्हैसूर, कारकर-मूडबिद्री, 
मद्रास, रामेश्वर, धनुष्कोटी, इत्यादि दक्षिण भारतीय प्रसिद्ध स्थकें त्यांनीं पाहिलीं. यानंतर तीन 
मद्दामस्तकामिषेकोत्सबाचे वेढ्हीं गेछे. या देशपर्यटनांतून त्यांना अनेक फायदे झ्नाले. 


जीवनाचा आदशे 
. जीवन आपोआप बनत नसतें, त्याला घडवार्वे छामतें. जीवराज भाईंनीं आपल्या अठरात्यावर्षी शांति 
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ह आपकलें ध्येय ठरबिलें द्वोतें त्याप्रमाणें आपलें जीवन बनविण्याचा आटोकाट प्रयत्व केछा.स.१९४४ 
मध्यें त्यांची प्रकृति बिघडली आणि ऑपरेशनसाद्दीं त्यांना मुंबईला जाबें छागलें, पण त्या अगोदर त्यांनीं 
मृत्युपत्र तयार करून आपस्या संपत्तीची व्यवस्था लावली, ऑपरेशन नज्ञालें असतांना व्रतांत किंचि- 
तृद्नि बरिप्राड उत्पन्न होऊे दिला नाहीं. जें शक्य दोतें तें सारें केलें आद्े, अशा कृतंकृत्याध्या समा- 
धानींत त्यांना मृत्यु उत्सवाप्रमाणें बाटछा असावा यांत शंका नाहीं. 


सज़नसंगति 
गुणिजनांच्या सद्दवासांत राइणें, त्यांचा आदरसत्कार करणें, -गुणवानासाढीं आपकें 
' तनमनघन खर्च करणें हीं जीवराजभाईची मोठी विशेषता आह. चांगली गोष्ट द्ोणार आह, गुणी 
जनांचा सनन्‍्मान करण्याचा प्रसंग येत आद्वे तर आपलीं सब कार्मे बाजूछा ठाकून व वैयक्तिक बिचार- 
बिकार बाजूछा सारून ते त्या ठिकाणी हजर राहतात. नित्य स्वाध्याय, जिनप्रूजा, सामायिक 
इत्यादि पवित्र षट्कर्मात त्यांच दिवस जातात. जैन संस्कृति संरक्षण संघाची स्थापना करून 
त्यांनीं जैनांतील व.अजैनांतील जैन सिद्धांतासंबंधीच्या श्रेष्ठ 'पिद्वानांना एकत्र आणटलें व त्यांच्याकडून | 
मद्दान्‌ कार्य घडबून आणणें, प्रार्चीन दिगंबर जैनप्रंथ प्रकाशन, इतिहास संशोधन, प्रंथसूची- 
निर्माण याच मद्दान्‌ कार्यासार्ी या संस्थेचा उदय ज्ञाला आह्दे. डे. ए. एन्‌. उपाध्ये, डॉ. हिरालाल 
जैन इत्यादि विद्वानांच्या सहवासांत वर्षातून कांढी ना कांही दिवस त्यांचे जातातच. सन १९४ १ 
मध्यें उन्हाव्याच्या सुद्ींत गजपंथ ( नासिक ) येथें भरलेल्या विद्वत्संमलनांत त्यांनी जैनसंस्कृति 
संधाची स्थापना करण्याची घोषणा केली. त्या संघाच्या अंतर्गतच जीवराज प्रंथमाला चालविण्यार्चे 
ठरलें, त्यांतून आज अनेक उत्तमोत्तम प्रंथ प्रकाशित द्वोत आहत. 
अंतिम इच्छा 

त्यांची आयुध्याची अंतिम इच्छा काय आह्ढे हें त्यांनींच लिहिलेल्या डॉ.उपाध्ये यांचे पत्रांतून 
प्रकट झाल्ले आदे. ते असे-“या ठिकाणीं माह्या मनांत येत आह कीं, मी मान्ना उर्वरित जीवनकाछ 
निःसंग, निष्परिप्रद्द होऊन व्यतीत करावा. त्या अवस्थेचा रसास्वाद घ्यावा. परंतु माह्नी शारीरिक 
दुरबठता आणि बृद्धावस्था मा त्या अवस्थेप्रत जाण्यास बाधक ठरबित आद्वे, तरी जिनधर्मप्रणीत 
मार्गठा अनुसरून निर्वाद्वापुरतें राखून, मी माह्ले सर्वस्व संघाला अपण करीत आदर. परिप्रद्दाध्या 
रक्षणाच्या चितेतून मुक्त झाल्याबइलछ मल अत्यंत समाधान वाटते.संतोषबृत्ति दिवसेंदिवस वाढत आह.” 


स्थितप्रज्ञइत्ति 
ब्रह्मचारी जीवराजभाईनी ज्यांना बालपणापासून मदत केली आणि त्यांच्या आयुष्याल्य उत्तम 
ब्रण देण्याचा पित्यात्रमार्णे अहवर्निश प्रयत्न केला, अशा किती तरी व्यक्ति त्यांच्या अप्तिश्ंत आणि 
समाजांत आदत, श्री. माणिकचंद वीरचंद आगणि त्यांचे बंधु स्व. वालचंद मोतीचंद यांच्यावर त्यांचें 
अपल्यवत्‌ प्रेम द्वोतें. श्री. वाल्चंदभाईच्या बियोगानें अशा त्यागी अवस्थेतद्षि त्यांचें पितृददय पिछ- 
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बटून निधालें, श्री. धन्यकुमार कस्तुरचंद शह्दा आणि त्यांचे बंधु डॉ. अभयकुमार हे दोधेदि ध्यांच्या 
मातुल्पक्षाकडील द्वोत. त्या दोघांचें जीबन ऐदिक आणि धार्मिक दष्ट्या अत्यंत उत्कृष्ट बनायें 
यासार्ठी त्यांनीं आटोकाट प्रयत्न केला. विशेषतः श्री. धन्यकुमारावर त्यांचें अपार प्रेम होतें. त्यांचें 
शिक्षण आणि व्यांचें जीवन त्यांनॉंच बनविलें, खरें शिक्षण म्हणजे काय ! जीव्रन उन्नत कशाने 
बनतें ! इत्यादि गोष्टीसंत्रंधी त्यांनीं त्यांना तब्ठमर्वनें मार्गदरीन केले आह. 

श्री.धन्यकुमार इंजिनीअर झञाले आणि अभंयकुमार डॉक्टर झाले.पण ब्र.जीवराजभाईनीं त्यांष्या 
या छौकिक यशाल्य जी आध्यात्मिक आणि नैतिक बैठक धाढछून दिली आदे ती अमोल आह. 

इतकें करूनढ्ि 'केवव्ठ कतंब्य म्दृणून मी हैं केलें. यांत मल त्यांभ्यापासून वैयक्तिक फलाशा ' 
कोणतीच नब्हती ” असे खन्‍्या कर्मयोग्याप्रमाणें ते उद्गार काढतात. 

श्री. घन्यकुमार थांना विद्यार्थी अबस्थेंत त्यांनीं जीं पत्रें पाठबिलीं आहत त्यांतील कांढीं 
उताय्यावरून त्यांच्या सरब्ठ, प्रेमव्ठ, निर्भिड आणि तटस्थ स्वभावाची व निरपेक्ष संतोषबृत्तीची 
चांगलीच कब्पना येते, ती अशी- 

४ धार्मिक विषयाची श्रद्धा मनांत बिंबविणें हाच खरा आत्मोद्भार आहे. तें मुख्य होऊन 
बाकी सब गौण ठरविणें हेंच माझें उद्दिष्ट आहे. याच दृष्टीनें जो कोणी माइया इृष्ठीला पडेल त्यालाच 
मी मदत केली तर करीन. एरीं प्रापंचिक उद्धार करून चेणान्यासाठीं जग मोकढ्ठें आह. धर्मा्चे 
संशोधन हब व त्याकरितां आजन्म प्रयत्न करणारीं बुद्धिवान माणसें उपलब्ध व्द्ावीं असे मला 
बादतें ” [ १४-८-३८ ] 

“ आज तुमच्या गरजेमुत्ने तुम्हाला बत्जबरीनें धर्माशिक्षण प्याबें छागत आहदे असा अंतरंग 
विचार ठेऊं नका. मा तुमच्या बुद्धीवर धर्माचीं तत्त सकारण ठसविणें आह, अभ्यासानंतर तुम्दांस 
तीं तत्तें पठलीं नाहींत तर तसें स्वच्छ सांगा. त्याबदइल मला मुद्ठींच बाईंट वाठणार नाहीं. भी 
माइ्या समजुतीग्रमाणे प्रयत्न केला, त्या्चें फछ आलेें नाह्टीं हा दोष माशझ्ना नव्हें, ' असें म्दृणून मला 
समाधानांत राहता येईल, ” [ तारीख नाह्ीं ] 

“रा. माणिकचंद यांनी मदत देण्याचें कबूछ केल्यास स्काल्रशिप्सूची मागणी एकदम बंद 
करावी. त्यांनीं मदत देण्याचें स्पष्टपर्ण नाक्रारूलेंच तर वरील अटी कबूल असब्यास्त मी ती देईन- 
भीक मागून शिकण्याची कल्पनाच मला इष्ट वाठत नाहीं. यापेक्षां सध्याचें शिक्षण सोह्टन पोट 
भरण्याकडे लागणें बरें. निदान मी असेपयेत तरी माइ्या आजोब्ख्च्या मुल्ग॑नीं इतरांकडे जागें हे बरें 
बादत नाहीं. ”? 

४ प्रा तुम्दी संतुष्ट ठेवण्याच्या प्रयत्नांत न पडतां तुमच्या उद्देशाप्रमाणें वागून सुखी ब्द्या- 
माझ्लें कतंब्य मीं केलें यांतच मछा समाधान आहे........ तुमच्या बाबतींत पूर्वविचार व विकार मी 
माइ्या मनापुद़ें कधीदि न येऊं देण्याचा शिकस्तीचा प्रयत्न केला आह्दे व मला बाठतें मीं त्यांत 
यहास्त्री झाले आह. माझें कतेव्य संपर्े. ” 
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“माहया आयुष्यांत जरी मी कोणाची मनधरणी केली नाढीं, तरी फटकूनही वामरछों नाहीं. 
सत्य धरून जेबढी गोडी वागणुकीत राखतां आछी तेबढी ठेवली. त्यामुल्ठें अथवा अकस्मात्‌ देव 
योगामुद्धे म्दणा [ माइया कर्वृल्ामुद्लें नब्दें | शेबट चांगला झ्लाला, आतां तुश्या बाबतीत कसे होईल 
याची काछ॒जी न करतां प्राप्त परिस्थितीत स्वाभिमान राखून आलहेलें काम करणें एबढाच मंत्र 
मनापुदें ठेऊन वागलास, इतरांचे स्वभाव, आवडी नाबडी, यांकडे पाद्वावयार्चे नाहीं, ज़मांत अशी 
मिन्नता रादहणारच, असे मानून पांच वर्षे काढढीस तर सर्व कांढीं चांगलें होईछ.” !१३-८-४२ 

त्यांच्या पत्रातून एकाहून एक सरस असे उतारे काढून दाखबितां येतील. पण एवक्यावरून 
त्यांचा स्त्रमात्र कछणें अशक्य नाहीं. ज्याध्या शिक्षणासाठीं संपूर्ण खर्च सोसला, त्याध्या नोकरी, 
लग्म, इत्यादि बात्रतींत त्याच्यावर आपस्यातर्फे यर््किचितृह्वि अन्याय होऊं नये अशी एखादा स्थितप्रज्ञ 
माणसाप्रमाें वागणुक ठेत्लछेली पाहुन आश्चर्य बाटल्याशिवाय राह्मत नाहीं. 

याप्रमां हें ब्र. जीवराजभाईचें 'जीवन-चरित्र” संक्षेपांत लिह्विलें आहे. त्यावरून ज्यांना 
ऐह्विक कल्याण व पारमार्थिक कल्याण करून ध्यावयाचें असेल त्याढा मार्गदर्शन र्ृणून याचा उप- 
योग होईल अशी आम्ही इच्छा प्रगट करून हैं लेखन समाप्त करतों. 


सोलापुर गुरुकुछ सुभाषचंद्र अकोढे, एम. ए.. 
ता. १-५-५४ गुरुकुछ स्नातक. 
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जयपुर राज्याचे प्राचीन साहिस्यसेदी, हिंदी रत्नकरंढ-भ्रावकाचार वच्नत्रिका कर्ते 


पं. सदासुखजी काशलीवाल ' डेडाका ! 
यांें चरित्र 


लेखक - पं. श्रीप्रकाश शास्त्री. 


पं. सदासुखजी काशलीवाल यांचा जन्म विक्रम सं. १८५२ मर्ध्ये जयपुर येथें जाला. यांच्या 
पिल्याचें नांब श्री दुलीचंद हैं होतें. डेडराजजीष्या प्रसिद्ध वंशांत जन्म जझ्ाल्यामुद्दें पंडितर्जीना व 
पंडितर्जीच्या पूर्वापरबंशजांना लोक “ डेडाका ? भर्से म्हृणत असत. 

डेडराजापासून दुलीचंदजी पयैतच्या बंशाबलीची प्राप्ति झाली नाह्ढीं म्हृणून दुलीचेदजी 
पासूनची बंशावली याप्रमाणें अहि-- 








दुर्लचंदजी 

भोलजी | सदासुखजी 

| | 
मोतीलालजी गणशलालजी 

[दत्तक ] | 
| राजुछालजी 

मूलचंदर्जी [दत्तक ] 

[दत्तक ] | 

मूलचंदजी 


[ दत्तक ] हयात भहे. 
पंडित्जीचें घर ब चैत्याछ्य, जयपुर शहर चोकडी मोदीखाना मणिदहारांच्या रस्त्याजवत्ठ 
आहे. तें आतां ही डेडाकांचें घरव चैत्यालय या नांवानें प्रसिद्ध आहे. यावरून यांचे पूर्वज 
संपन्न व माननीय आणि घर्मरुचि धारण करणोरे द्वोति अरे म्हृणावयास हरकत नाद्दीं. 
यांच्या विषयीं पंडितजीनीं याप्रमाणें उछेख केला आह. 
डेडराज थे बंसमाददि इक किंचित ज्ञाता । दुलीचंदका पुत्र काशलछीवाल विख्याता ॥ 


नाम सदासुख कह्दे, आत्मसुखका बहु इच्छुक । सो सुख वानिप्रसाद विषय भये निरिच्छुक ॥ 
( अथैप्रकाशिका. देंदी टीका ) 


पंडितजीच्या बाल्यकालाच्या विशेष घटनांची आम्हाला माहिती नाहीं. पण पंडितजी बाल- 
पणापायूनच जिनवाणीच्या अभ्यासांत छीन झालेले होते. रत्नकरंड-श्रावकाचार वचनिका १९२० 
यांत पंडितजी असे लिहितात--- 
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' + हैं मिंनवाणी भमबती भुक्ति मुक्ति दातार। तेरे सेवनर्तें रहे सुखमंय नित अविकार ॥ - 
जडसट बरसतु॒ भायुके बीते तुसत आधार । शेष भायु राव शरण तें, जाहु यही मम सार ॥ ? 
बालपणापासूनच पंडितजी पठन-पाठनांत तत्पर न राहते तर जिनबार्णाचा प्रभाव त्यांच्या 
बर पडला नसता व आपकलें सब आयुष्य त्यांनीं जिनवार्णाब्या सेवेंल ख् केले नसतें.ज्यांनीं भगवती 
आराधनेंत “जिनवार्णाष्या आराधनेंत माझ्लें सर्व आयुष्य व्यतीत व्द्वा्वें” अशी इच्छा प्रदर्शित केलौ 
आहे, ती याप्रगाणें- 
खंडेकज भावक कुछ प्राम, तिनमें एक सदासुख नाम । 
गोत्र कासकीवारूज़ु कहै, निति जिनवाणी सेवन चहै।। 
पंडितजीनीं जिनवाणीचा अभ्यास कोठें केला याविषयीं र॒त्नकरंडकाब्या वचनिकेंत ते असा 
उल्लेख करतात-- । 
* सैली तेरा पंथमें करे जु ज्ञान अभ्यास ? 
पंडितजीचा अभ्यास स्व. पं. मन्नालालजी सांगांध्या जबत्ठ जाला, पं. मन्नालालजीचा व 
मन्नालालजीचे गुरु पं. जयचंदजी छावडा या उभयतांच्या विचारांचा प्रभाव पंडितजीवर विशेष 
रूपानें पडला होता. पंडित्जीचे आजे व वडीछ बीस पंथ आम्नायाचे [ पाठोदचि मंदिराचे पंचायत] 
होते. परंतु पंडितजी तेरापंथाचे कट्टर अनुयायी बनले. रत्नकरंड श्रावकाचाराच्या बचनिककेत त्यांनीं 
अनेक ठिकाणीं आपल्या विचारांचें स्पष्टीकरण केले आहे. 
जिनवाणीचा अम्यास करून तिचें यथार्थ मम पंडितजीना समजल्यावर त्यांना विशेष आनंद 
व तृप्ति प्राप्त श्लाडी. जिनबाणीष्या स्तुतिमध्यें त्यांनीं हम अभिप्राय प्रगट केला आहे--- 
..._* तेरे सेवनलैं रद्दे सुखमय नित अविकार 
है शब्द त्यांच्या आन्तरिक गंभीर अनुभवाला प्रगट करीत आहत. घरांत राहुनही ह्यांची 
वृत्ति गृह्वत्याग्यासारखौ द्ोती. त्यांच्या ठिकाणी संतोष इतका होता कीं, त्यांनीं जयपुर राज्यांत 
महाराज सादेबांच्या प्रायब्हेट खर्चाच्या त्रिभागांत दहा रुपयांची मासिक वृत्ति स्वीकारली द्वोती 
लें काम पंडितनी दोन तीन घंटे करीत असत ब त्यांत ह्ोणाय्या ग्राप्तीनें ते आपलें गृहकार्य उत्तम 
रीतीनें चालवित असत. त्यांना लौकिक विषयांची बिलकुल इच्छा नव्हती. एबढेंच नब्हे तर स्यांनीं 
तद्िषयक संस्कारदी आपल्या हृदयापासून दूर केला होता. आत्मिक गुणांची प्राप्ति करून घेण 
ईंच त्यांचें एक ध्येय होतें. 
पंडितजी दररोज प्रातःकार््हीं तेरापंथीष्या मोत्या मंदियंत आणि मारुजीच्या ( सवाई रामजी 
मारु ओसवाल दि. जैन) मंदिरांत शा्रप्रवचन करीत असत व सायंकाव्हीं छोटे दिवाणजी [स्व. दीवान 
अमरचन्दजी ] च्या मंदिरांत शात्र वाचीत असत, पंडितजी शात्राचें मर्म इतकें स्पष्ट व आकर्षक 


रीतीनें सांगत असत कीं ते ऐकून श्रोते आनन्दित द्ोत असत, ह्यांच्या प्रवचनानें श्रोह्यांना कांही - 


. शंका राह्मत नसे व एखादी शंका कोणाला उत्पन्न झाली तर तिचें निराकरण ते विस्तृत रीतीनें व 
समाधानकारक करौत असत ब त्यामुद्ठें पुनः त्या विषयावर प्रश्न करण्याची आवश्यकता राह्मत नसे. 
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आपसल्या सदुपदेशानें पंडितजीनीं अनेक छोकांचें मिथ्यात्व नष्ट केले . होतें. किस्येकांध्या 
श्रान्त कल्पना नाहींशा केल्या व समीचीन मार्गाची श्रद्धा इढ केछी. पंडितजीपासून ब्ञानाम्ताचें 
प्राशन करून ज्यांनी आपली मिथ्यातृष्णा नाहींशीं केली अशांची संख्या फार मोढी होती. 
श्री. रतनचन्द्रजी वैद दूणीवाले द्े आपला पुत्र श्री. संघी पन्नाछालजी यास संस्कृत, प्राकृत 
आदि भाषांचा अद्वितीय विद्वान करण्याची इच्छा करीत होते व ल्यासाीं त्यांनी त्याला संस्कृत 
भाषेचा अभ्यास करविण्याचा प्रारंभ केला द्वोता. परंतु श्री. रतनचन्द्रजीचा अकालीं मृत्यु ज्लाल्याने 
व श्री. पन्नालालजीचा विवाहसंबंध मथुरेचे प्रसिद्ध धनिक श्री. मणीरामजीच्या मावाध्या कन्येबरोबर 
झास्यानें, पत्नालालजीचें मन धर्माष्ययनापासून हटलें व तें श्रृंगारिक साहित्याकड़े विशेष व्कूं छागलें. 
याचा परिणाम असा झाला कीं, ते धर्माच्या अनभिज्ञतेमुत्टें व अनिष्ट संगर्तीनें जैनधर्म सोह्दन गणेश- 
मूर्तीच उपासक बनले. परंतु सुदैवानें कांढीं दिवसांनी त्यांना पं. सदाखुखजीना भेटण्याचा छुयोग 
मिव्ठाला. 
पं. सदासुखजीनीं त्यांना विद्यारस्तिक व चतुर समजून असा उत्तम उपदेश दिला की तो 
ऐकून त्यांची मनोइत्ति एकदम बदली. त्यांच्या मनांत जैनप्रंथा्चें अध्ययन करण्याची उत्कण्ठा 
उत्पन्न झाली. जरी त्यांना दुणी येयील पुष्कर कार्यामुब्ठें दिवसां अवकाश मिव्ठत नसला तरी 
त्यांनीं त्याचवेढीं दररोज रात्रीं दह्य वाजतां येऊन पैंडितजीजवर् धर्माचें अध्ययन करण्याची प्रतिज्ञा 
आपण द्वोऊन केली. ती प्रतिज्ञा केलेली पाहुन पंडित्जीनीं त्यांना म्हटलें, 'आपण घरचे श्रीमान्‌ व 
सुखी आह्ांत. आपण ही प्रतिज्ञा कशी शेबटठपर्यत पाद्ूूं शकाल १! पन्नालालजीर्नी त्यावेन्हीं कांहीं 
उत्तर दिलें नाहीं. परंतु जोपयत प॑. सदासुखजी जयपुर येयें राहिले तोपयत त्यांच्याजबछ ते निश्चित 
समयीं नियमानें येत असतःत्यांच्याजबढ प्रंथांचें अध्ययन करून ह्ांनीं आपलें मिथ्यात्व नाहीसें केलें. 
ख. पं. नाथुलालजी दोशीनींहि पंडितजीजवछच शाद्राभ्यास केला द्वोता. हे बांचे शिष्य 
होते व नेहमीं यांच्या बरोबर राहत असत. हे प्रातःकार्ली छोटे दीवाणजीच्या मंदिरांत शाद्नस्वाध्याय 
करीत असत. आपला सर्व वेत्ठ हे धर्माष्ययन व धर्मचर्चा आदि कार्यात व्यतीत करीत असत. 
अबकाश मिव्ठाछा म्हणजे पे. सदासुखजी यांना आपल्या येथें बोलाबीत किंवा स्वतः त्यांच्या घरी 
जाऊन धर्मचर्चा करीत असत. 
पं. पारसदास निगोत्याही यांचे शिष्य होते. ते पंडितर्जीच्या गुणावर अतिशय छुब्ध द्वोते. 
त्यांनीं स्वक्ृत ज्ञानसूर्योद्य नाटकाच्या वचनिकेंत यासंत्रेधी अ्से लिह्िलें भादे-- 
लौकिक प्रवीना, तेरापंथ माय्लीना, मिथ्याबुद्धि करि छीना, जिन भातम गुण चीना है। 
पे क्रो पढावै मिथ्या अछूट कू कढावै ज्ञान-दान देय, जिनमारग बढावे है। 
दीसे घरवासी, रहे घरहू सैं उदासी, जिनमारग प्रकाशी, जाकी कीरति जगभासी है। 
कहां लें कहीजे गुणसागर सदासुखजीके। ज्ञानास्ट॒त पीय बहु मिथ्या तिस नासी है। 


जिनवर प्रणोत जिन भागम्मे सूक्ष्म दृष्टि, जाको जस गावत क्षघावत नहीं स्ष्टि दै। 
सेशयतम भान संतोषसरमप्न रहे । सांचे। निजपर स्वरूप भाषत अभीष्ट है। 
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(५८) 
ज्ागंदान बटत अमोघ छ पहर जाके । आसा की वासना मिटाई गुण इृष्ट है| 
छुखिया सदीव रहे ऐसे गुण दुरूम मिले । पारस अनमाई सदासुख जू परिदिष्टि है॥ 
पं. सदांछुखनी सारखे धर्मप्रेमी विद्वान्‌ ल्वाकालींदी कमी होते. संचत्‌ १९०६ मध्यें पं. 

संदावुखजी शिवकोटि आचार्याँष्या प्राकृत भगवती आराधनेचें शाखसमेंत प्रतचन करीत ह्वोते - 
श्रोत्यांनीं ह्या प्रंथाचा अनुवाद झाला तर प्राकृत न जाणणान्यांना स्वाध्यायाचा मार्ग खुला दोईल 
अशी पैडितजीना प्रार्थना केली. श्रोह्मांच्या व्मा आम्रह्माची प्रशंसा करून पंडितजी म्हणाले, 'या प्रंथाची 
भाषा वचनिका करण्याची इच्छा आज मला उत्पन्न झालेली होती व आपणही आम्रह्द केला,ड्ा योगायोगच 
म्दणावयाचा. पॉडितजींच्या मनांत अनुबाद करण्याची इच्छा उत्पन्न होण्याचा व लोकांच्या आग्रह्ाचा 
एकच काल प्राप्त जाला म्दृणून, त्यांनीं क्या प्रेथाचा अनुवाद करण्यास माघ इंष्ण दशमी वि. सं. 
१९०६ रोजीं आरंभ केला व मादपद शुक्ल द्वितीया संबत्‌ १९० ८ मध्यें तो सबिस्तर टीकेसह प्रूर्ण केला. 


पंडितजीची कीर्ति केबछ जयपुरमध्येंच होती असें नादीं. बाहेरही फार दूरपरयत ती पसरकी 
होती. पंडितजी जैनागमाचे सूक्ष्म जाणते द्वोते. व्यामुल्ठें सर्व जैन विद्वानांशी व्यांचा परिचय ज्ञाला 
द्वोता. स्वये पंडितजीनीं जिनवाणीबिषयीं असे प्रशंसोद्वार काढले आदेत--- ह 

दुखदारिद जान्यो नहीं, चाह न रद्दी छगार । उज्जल यश मम विस्तज्प्ों यो तेरो उपगार॥ 

आरा येथील श्रीकीर्तिचंद्र अम्रवाल यांचे सुपुत्र परमेर्शठसह्याय हे जैनधर्माचे चांगले जाणते 
होते. ब्ांनीं_तच्वार्थसृत्रावर अर्थप्रकाशिकानामक पांच हजार 'छोकप्रमाण ठीका रचिली व ती 
त्यानीं आपके मित्र जगमोहनजीच्या आप्रहानें पंडितजीकडे अबलोकनासाढीं पाठबिली. पंडित- 
जीनीं संशोधन आदि करून ती अकरा हजार छछोकप्रमाण करून पुनः ओ परमेष्ठिसहायाकडे 
पाठबिली, यावरून पंडितजीच्या मनांत धार्मिकाबदछ आदर व विद्वत्ता आदिकांचा परिचय चांगला 
दिसून आला. पंडितजी एक निःस्पृह्द साहित्य निर्माते होते असें आढकून आलें. पंडितजीमध्यें धर्म- 
प्रचार करण्याची तीज्र उत्कण्ठा आहे असे आढकून आलें. प्रत्येक दिव्शी आठ प्रहरापैकी सहप्रद्दर 
त्याँचे ज्ञानदानांत जात होते. ज्ञानाचा प्रचार व प्रसार होईल अससेंच त्यांचें प्रत्येक कार्य होतें. 


अनेक विद्याप्रेमीजन त्यांजकडे विद्याष्ययनासाठी येत असत. परर्वेछ्ठेखित शिष्यांशिवाय पं. 
भोलीलालजी सेठी, विजयलछालजी व आनन्दीछालजी [पिता पुत्र ] द्ेह्दी पंडितजीचे शिष्य होते. 


पंडितजी उत्तम लेखकही होते. पंडितजीचें अक्षर मोत्यासारखे सुंदर होतें. रिकाम्या बेदी प्रंथ 
छेखनाच्या द्वारें पंडितजी सम्यग्ज्ञानाध्या प्रसाराचें कारये कर्गत असत, जयपुरशिवाय इतर गांबाहून 
ग्रंथाची मागणी येई तरी व्याप्रमाणें ग्रेथ लिह्ून ते व्यांना पाठवीत असत. या कार्यात आवश्यकतानुसार 
स्वतः द्रव्यव्ययही करीत असत. 

पंडितजीच्या दोन प्रेथ रचनांचा वर उल्लेख केलेला आहे. याशिवाय आणखी त्यांच्या रचना 
याप्रमाणें उपलब्ध आह्वैत-तत्त्वा सूत्रवचनिका [लघु ] वि. स॑ १९१० 
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नाटक समयसार बि. सं. १९१४ 

अकबंकाष्टक वचनिका वि. सं. १९१५... 
रत्नकरण्डक श्रावकाचार [ विस्तृत व्याख्यान ] १९२० 
मृत्युमद्वेत्सव वि. सं. १९२० 

नित्यनियम पूजा वि, सं. १९२१ 


सं. १९२१ पर्य॑त पं. सदाघुखजीचे जीवन घुखशान्तीचें गेलें. त्यांत अप्ूतन धर्मचेतना द्ोती 
परंतु यानंतर एक अनिष्ट घटना घडली., पंडितर्जीना “ गणेशछालजी ” नामक एकच पुत्र होता. व्याला 
पंडितजीनी संस्कृत, धर्म, सिद्धान्त आदिकाचें शिक्षण देऊन योग्य बनविल द्वोतें. तो बीस वर्षाच्या 
बयांत स्वगवासी झाला. पंडितजीवर हें मोठें संकट आब्यामुक्रें त्यांचे मन अतिशय खिल्न न्नालें, तें 
कोणव्याही कार्यात रमेना. त्यावे्हीं त्यांचें सान्वन करण्यासाठीं अजमेरानिवासी श्रीमान्‌ मूलचंद सोनी 
आले. तेह्दी त्यांच्या शिष्यवगपिकी होते. आपल्या गुरूची अन्तिम समयीं अशी दुदेशा पाहून त्यांना 
फार वाईट बाटलें, त्यांना चैथ देऊन म्दृणाले, “आपकल्या सुपुन्नाचे [(गणेशलालांचें] देहाबसान झ्लार्ले 
म्दणून आपण इतकें चिन्तित कां ह्वोता ? त्याच्या स्थानी मी आहे अर्से समजा व मला आपण 
आपली सेवा करण्याचा अवसर द्यावा. मी कांही भिन्न नाहीं. ” याप्रमाण शेटजीनी बोछन व्यांचें 
सान्त्वन केले ब पंडितजीना ते सं. १९२२ सालीं अजमेरास घेऊन गेले, तेथें जाण्पानें त्यांचें दुःख 
कमी झालें व शांति मिव्ठाली व धर्माकडे पुनः पूववत्‌ रुचि उत्पन्न झ्ाली. 


जेब्हां पंडितजीना अन्तसमय निकट आला अससे बाटलें, तब्हां सठजींनीं पंडितजीचे शिष्य 
संघी पन्नाछाछजी आणि मोतीछालूजी सेठी यांना अजमेर येथें बोलाबून चघेतलें. त्यांच्याजबक् धर्म- 
प्रचारासंबंधी जेव्द्ां चर्चा झ्लाली तेव्हां पं. सदासुखजीनीं आपकी इच्छा पं. पन्नालालजी पुढें व्यक्त 
केली की, आतां ही माझी अवस्था समाप्त होणार आहे. मी आणि माहिया पूर्बब्ती विद्वान्‌ अशा पं. 
टोडरमलजी, दौलतरामजी, जयचंदजी आदिकांनीं अतिशय परिश्रमानें जें साहित्य निर्माण केले 
त्याचा अद्यापि देशान्तरीं यथेष्ट प्रचार झाला नाहीं. तो सत्र पोहोंचून सर्वाना त्याचा चांगछा लाभ 
दोण्यासाठीं व त्याच्या पठनपाठनासाठीं प्रयत्न करा. ते सर्वाना सुलभ होईछ अशी व्यवस्था करा. 
तुम्हीं हें कार्य पुढें बाढबिलें पाहिजे. तसेंच संस्कृत प्राकृताचें पठनपाठन अबिच्छिन्न चाावें 
म्दृणून जयपुर येथें एक पाठशाक्रेची स्थापना करावी. तींत व्याकरण, काव्य, सिद्धान्त आणि न्याय 
शात्रज्ञ जैन विद्वान उत्पन्न करावेत, जैनांच्या मुलांना बरीछ विषयांचें शिक्षण मित्ठण्याची व्यवस्था 
कराबी. म्द्णजे समाजांत मिथ्यात्वाचा प्रसार होणार नाहीं, मानने आपणांस एबढेंच सांगणें आढ्े. 
पं, भोलीलालांनाही या कार्यात मदत कराबी असे सांगितलें, ” सर्वानीं पंडितजीचा आदेश मस्तक 
नम्नर करून मान्य केला व आपली सब शाक्ति उपयोगांत आणून का करण्याचें ठरबिलें. 
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शेटजी ब इतर दोन शिष्वांनीं अन्तसमयीं पंडितर्जीचें समाधि मरण साधलें, पंडितजीनीं 
अतिशय साबधानतेनें समाधिमरणप्ूव॑क सं. १९२३ अथवा सं. १९२४ मध्यें आपला देह ठेबिला 
असावा. 


पंडित्जीच्या मृय्युनंतर त्यांच्या शिष्पांनीं त्यांच्या अंतिम आज्ञेचें पालन चांगल्या रीतींने केलें. 
जयपुरास आल्यावर संधीजीनी एक सरस्वती कार्यालय स्थापिले व त्याच्यादारें जैनग्रंथ झुद्धतापूवक 
लिह॒वून बाढ्ेरगांबीं ते पाठवूं लागले, संघीजीनीं तेब्हांपासून आपलें सभे आयुष्य या कार्यात खच 
कैलें.आपल्या जीवनाच्या अन्तिम घटिकेपयँत सुमारें सोव्ा वर्षेपर्यंत याच कार्यात त्यांनीं आपला बेछ 
धालविला, संधाजी नंतर त्यांचें कार्य त्यांच्या नातूनें- आनंदीलालजौनें सांभाकलें, पाठशाला स्थाप- 
नेचे कार्य स्वर्गीय वन्नाठालजी फौजदारांनीं आपल्या ह्वातीं घेतलें. संघीजीचें देहावसान से. १९४० 
मध्ये झालें. यानंतर आषाढ शुकू ५ सं. १९४०२ मध्यें श्री घत्राछाछजी फौजदारांनीं भोलीलालजी 
सेठी, चिरंजीछालजी कासलीवाल, बक्षी जवाहरमछजी व दारोगा वालचंदजी यांच्या साहाय्यानें श्री 
दिगंबर जैन महापराठशाल्ेची जयपुर येथें स्थापना केली. ती पाठशाला आतां दि. जैन संस्कृत 
कॉलेजच्या रूपान दिसत आह. 


याचप्रमाणें जयपुरच्या जैनामध्यें आतांपयत संस्कृत पठनपाठनाचें कार्य चाद्ध आढ्दे. जैन 
प्रंथ झुद्धतापूतक लिट्टन परगांवीं पाठविण्याची योजना कांहीं वर्षापपत चालत होती. या कार्याला 
मूल प्रेरणा देण्याचें यश पं. सदासुखजीना मिव्ठालें आह हें ध्यानांत ठेवण्यासारखें आह. 


वीरबाणी वर्ष २रें अंक १ छा यकत पं. श्री प्रकाशशाब्रीजीनीं पंडित सदासुखजींचें चरित्र 
व त्याचे प्रंथकर्तूत्व या विषयी लिहिलेल्या छेखाचा हा अनुवाद असून तो ग्रसिद्ध करण्याबदल 
वीरवाणीचे संपादक पं. चैनसुखदासजी यांनीं परवानगी दिली याबदल ह्यांचे आभारी आहत. 


रा 


“-जिनदास पार्श्रनाथ फडकुले 
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परिश्षिष्ट १ 


जैन संस्कृति संरक्षक संघाचा 


आढ़ावा सन १९५३ - ५४ माचे अखेर, 


जमा 
२००५०० श्री जैन संस्कृति संरक्षक 
संघ खातें 
२६८०० श्री अनामत खातें 

४०४६ श्री रतनबाई जीवराज 
धर्मादाय फंड खातें 

७२०४।॥ श्री म्रंथविक्री खाते 
१८७५२|>। यशस्तित्क व 


आये संस्कृति 
३७२३॥६-॥ तिलोयपण्णत्ति 
प्रथम भाग 
१५९१॥॥ तिलोयपण्णत्ति 
द्वितीय भाग 
३६८०  आर्या दशमक्ति 
छ9२०४।॥॥ 
८६९६|॥%॥ श्री वाढ खातें 


७२ मोतीचंद हिराचंद गांधी 
२१५०७॥॥%-। प्रकाशन खातें मंजूर केलेल्या 
प्रेथाबदलचे 
१५०० श्री गुरुकुछ सेवा मंडल 

कारंजा 


२७०३२७८६॥ 


३६३१५॥०॥ 


३२३३४०८८ 
१६८१०२॥ 


८८४५०८॥०]॥ 


इ३२८॥। 
१००१८६ 


११७००२|८ 

११८४९॥८॥ 
४९६॥।०॥ 
ज०० 


(&॥ 


२७०३२७०६॥ 
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और जता 


३१ दरिया गज >> कि 


नांवे 

श्री घर जागा खरेदी खातें 
श्री गहाण खातें चाव्ठ 

श्री डिंब्चस व शेअर्स 
खरेदी खातें 

श्री प्रकाशन खातिं प्रेस 
वाल्यांस छपाई व कागद 
वगैरेसाठीं 

प्रो. ए. एन्‌. उपाध्ये 

प्रो. हिरालाछ जैन प्रकाशन 
पोर्टी 

धी बैक ऑफ महाराष्ट्र खाते 
जीवराज गौतमचंद खातें 
श्री पुस्तक खरेदी खातें 
श्री फार्निचर खातें 

आढावा चूक 


६३६ 
१७०० 
१००० 

३५० 


१०७० 
३०० 
३०० 
१५०० 
३०० 
३०० 
9१०० 


२५० 


१००० 
२०० 
१११ 
३२०० 
१०० 


२५० 
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परिधिष्ट २ 
बज. जीवराज गौतमचंद यांनीं संवत १९६८ पाश्वन संवत २०१० पर्यत 
धर्मादायासाटीं रकमा दिल्‍या त्याची यादी, 
ज्ञानदनि!ः-- १०० श्राविकाश्रम मुंबह १९९३ 
जैन पाठशात्ा सोलापुर सं. १९६८. *** श्राविकाश्रम सोलापुर १९९३ 
स्थापनेच्यावेत्तीं देऊ॑ केढेली रकम... 0? आविकाश्रम कारंजा १९९३ 
जैन पाठशाल्ेकरितां वडिल्ंच्या नांवें १३४ अ्राविकाश्रम आरा १९९४ 


तालिम बांधवून दिली से. १९७० 
श्रीमती चतुरबाई श्राविका श्रमास मातुश्री 
झुभाबाईच्या नांवानें सं. १९७६ 

श्री. पत्नाछालसरस्व॒ती भवन मुंबई 

सं. १९७६ 

श्री माणिकचंद ग्रेथभाठा १९७६ 
सोलापुर जैन पाठशाव्हा १९७७ 
शेडबाढ् पाठशाव्य १९८२ 
कुंथलगिरि आश्रम १९८२ 

मोरेना पाठशाब्ठा १९८३॥८४ 
शेडबाछ पाठशाद्थ १९८३ 

रामचंद्र नाथा अनाथालय यास मदत 
सं. १९८४ पासून सं. १९९६ परत 
तेरा वर्षे 

शांतिनाथ कटकेकृत मराठी पूजेची 
पुस्तकें छापरणेंसाठी १९८५ 


-कारंजा महावीराश्रम १९८७ 


जिनदास कीतैनकार १९८८ 
सांगली आश्रमांत मेरूसाठीं १९८८ 
कंकूबाई आश्रम कारंजा १९२० 
टिव्ठक स्मारक सोल्ापुर १९९१ 
राष्ट्रीय विद्यालय सोलछापुर १९९२ 


२००० 


१०१ 
६७१५. 
३४१०० 

१०० 
३८०० 


५०७ 
१०१ 
१००० 
१०० 


४००० 


३०० 





श्री. रतनबाईध्या अंतकालीं धर्मादाय 


१९९८२ 
पन्नाछाछ पाठशाव्ठ सोलापुर १९९४ 
धन्यकुमार यास शिक्षणासाठीं १९९५ 
अभयकुमार यास शिक्षणासाढी १९९५ 
अंबाला संघ मथुरा १९९६ 
गुरुकुल सोल्पुर संस्थेस मदत 
से. १९९७ ते सं. २०१० तेरा बर्ष 


स्याद्ाद पाठशाल्प्र बनारस १९९८ 


मोरेना पाठशाला १९९९ 
राबजी सखाराम स्मारक फंड २००१ 
कारंजा येथील मंदिग मत २००२ 
डॉ. अभयकुमार यास अमेरिकेस 
जातांना शिक्षणासाी २००४ 
किरकोढछ 


३४६४९ एकूण 


ओऔषधदान;-- 


१५०० सखाराम नेमचंद जैन औषधालयास 


१०१ वतठ्संग औषधालढय 
१०१ धाराशिब औषधालय 


बडिव्य॑चें स्मरणार्थ दिलें सं.१९७५ 
१९७६ 
१९७७ 


केलफअलओ-के कक पे फर्क कक अर फ केक ससक्‍तल आज थित हा 


ल्‍्+ “४४--+++७.२३३७७७७७७००००- ०“ ““#-''ब्लॉककंओनन--ीणणए 7 7/ख ०7775 जी पान +->-७-अ-जरकडपमयएनकाकलाव्अापक के 














( ५३ ) 
१०१ बारामती औषधालय ७५० गुजराथ यात्रा खर्च १९८१ 
३७५ अद्ठमदनगर औषधाल्य १९९७ १८१ सोलापुर श्राविकाश्रमांत मेरू करवून 
१२००० रतनबाई जीवराज रुग्णपरिचर्या दिला. । 
मंदिर-सखाराम नेमचंद जैन औष- ७५०५७ सोलापुर चिंतामणि पार्श्ननाथ 
घालयाची इमारत सं. १९७९ मंदिरांत मेरूः करवून दिला १९९२ 
सालीं बांधवून दिली त्याबइदल ४९२ कुंबलगोरे मंडप-प्रतिष्ठेचेब्रे्ठी मूर्ति 
१०४७७ सखाराम नेमचंद नेत्रचिकित्सालय विराजमान करितांना से. २००६ 
डॉ. सरदेसाई याजकड्टन सुरूं: कर- १०१ श्री गोमटेश्वर महामिषकाचा कव्ठस 
बिल त्यासाठीं सात वर्ष मदत सं. २००९ 
१४४५ स,. ने. फिरते औषघालय चालविलें १२८७ किरकोछ, धर्मादाय पड्टीत मांडलेले 
त्यासादीं ज्ञालिला खर्च लि 
७५१ काडादी औषधालयास मदत१९९३ २५३६६ 
२६६४९ १९७१८० जैन संस्कृति संरक्षक संघ 
बे ३००००सन १९४१ स्थापनेच्या 
मंदिरप्रतिष्ठा!ः-- बेल 
१८००० श्रीगजपंथावर मंदिर बांधवून ५०००० सन १९४३ साहलीं 
प्रतिष्ठा करविली, १९९० १९७१८० सन १९४४ सालीं 
१३७७० श्री कुंथलगिरि क्षेत्रावरील मंडप | कु 
बांधबिला, मातोश्रीच्या स्मरणार्थ हक जल 
त्यासाठीं विमा पॉलिसी बचन ३४६४६ ज्ञानदान 
श २६६४९ ओषधघदान 
करून दिली. मंदिर अर देती 
७५०० गजपंथ येथील प्रतिष्ठा श्री शांति- रे०२६६ मंदिर, कुधलगिरि मंडप बंधाई 
कं नस प्रतिष्ठा, बगैरे 
सागर महाराज चातुर्मासाचे बेढ्हीं नमक जे 
झाली. हद्यासाठीं १९९४ २९३८४४ संबत्‌ २०१० चैत्र शुद्ध १ पर्यत 
चुकीची दुरुस्‍्तीः- 


मागील 9० व्या पानावर ब्र. जीवराजभाईच्या जीवन चरित्रांत त्यांनीं केलेल्या धर्मादायाच्या 
आकड्यांत ज्ञानदानासाठीं रुपये ३४५४७ च्वा ऐबर्जी रुपबे ३४६४९ व साहिल्यप्रकाशन संस्थे- 
साठीं रुपये २०१००० च्या ऐवजी रुपये १९७१८० एकूम रुपये २९७०६२ ऐबजोीं रुपये 
२९३८४०४ समजावेत, 
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विषयानुक्रमाणिका 

प्रारंभिक-विषयानुक्रमणिका 
अपण-पत्रिका ; पान १ 
परमप्ृश्य समंतभद्र मुनिरक्याचें चरित्र + 
प्राकृपन १ ४ 
अस्तावना 3. पट 
अ्रंथ-परिचय ४ १६ 
ब्र, जीवराज गौतमचंद दोशी यांचें चरित्र + रे० 
प॑. सदासुखजी काशलीवाल ऊंचे चरित्र » 9५ 
पंरिशिष्ट १ जैन-संस्क्ृति-संरक्षक-संघाचा आढावा पान ५१ 
२ ब. जीवराज गौतमचंद यांच्या धर्मादाय रकमेची यादी , ५२ 


१ दशनाधिकार १-८१ पूछें 

मंगढाचरण १-२, धर्माचे स्वरूप व लक्षण २-३, सम्यग्दशनाचें स्वरूप 9, आत्ताचें 
लक्षण ४, निर्दोषता ४-५, सर्वज्ञता ४-५, परमह्ितोपदेशिता ५-६, अठरा दोष ६, कवलाहाराधचें 
खण्डन ७-८, गृहस्थाला मोक्षग्राप्ति द्वोत नाहीं. ८-९, असातविदनीय क्षुधा उत्पन्न करीत नाहीं- 
<-११, श्रेतांबर कल्पित सूत्रांतील असंभाव्यता १२-१४, ढूंढिया-मत-दिग्दशन १४-१५, शास्त्याध्या 
नांबांची अन्वर्थता १५-१७, शास्त्याचा द्वितोपदेश १७, आगमाचें लक्षण १७-१८, शाखचिकित्सा 
व मिथ्याशात्न १८-१९, सच्छात्र १९-२०, मुरूचें छक्षण २०-२ १, चौदा अन्‍्तरंग परिप्रह २१-२२, 
बाह्यपरिप्रह २२, निःशंकित अंग व सप्तभयें २ ३-२५, निष्कांक्षिताज्ल व अनाकाइक्षा २५-२६, 
आशा दुःखाचें कारण २६, सन्तोष हेंच सुख २७-२९, निर्विचिकित्सा अंग २९-३०, अमूह दृष्टि 
अंग ३०, नवस करणें मिथ्यात्व आहे ३०-३१, उपगूहन अंग ३१, स्वधर्मीयांच दोष उधघड 
करूं: नये ३२, स्थितिकरण अंग ३२, धमसिथिल पुरुषास उपदेश ३३, वात्सल्य अंग ३४-३६, 
प्रभावना अंग ३६, प्रभावक जैनांची वागणुक्क ३७-३८, निःशंकितादि अंगांत प्रसिद्ध झ्लालेल्या 
व्यक्ति ३८, लोकमूढ़ता ३९, व्यावहारिक शुद्धतेचे प्रकार 9 ०, स्वपरभेदरूप विवेकरूप स्नान ४२ 
गृदस्थधर्मात झुद्धीची आवश्यकता 9३-९ ४, देवपूजनादिकासाठीं स्नान ४४-४५, देवमूढता ४५- 
५०, पाखंडिमूहता ५०-५१, आठ मद-ज्ञानादिक आठ मदांपासून द्वोणारी हानि ५१-५९, सहा 


अनायतनांचें स्ररूप ६१, रूब्धीचे भेद ६२-६३; अधःकरणादिक तीन करणांचें स्वरूप ६४-६६, - 


बेदक सम्यक्त् ६६, क्षायिक सम्यक्त्व व सम्यक्वाचे आठ गुण ६७-६९, सम्यग्दशनामुक्ें शरीर 
वन्दनीय ६९, धर्माधर्मार्चे फल ६९-७०, कुदेबांना बंदन करणें योग्य नाहीं ७०-७३, सम्यग्दशनाची 
रै नि 
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'विषयानुकअभिका चण 


श्रेष्ठठा व त्याचा हेतु ७३-७७, मिथ्यात्वानें संसारपरिश्रमंभ ७४-७६, सम्यग्दशन उपकारक व 
मिव्यादर्शन अपकारक ७६-७७, सम्फदशनाना प्रभाव व सत्तपरम-स्थानाची प्राप्ति ७७-८१, 
२ ज्ञानाधिकार ८२-८४ पूष्ठे 

सम्यग्ह्ञानाचें स्वरूप ८२, प्रथमानुयोगाचें स्वरूप ८२-८३, करणानुयोग व चरणाकं- 

योगाचें स्वरूप ८३, द्व्यानुयोगार्चे स्वरूप ८४, 
३ चारित्राधिकार ८४-२०५ पूछें 

चारित्राचें लक्षण ८४-८५, चारिश्रचे भेद ८५-८६, अर््िसाणुत्रता्चे स्वरूप ८६, 
सैकल्पी हिंसा, हिंसा परिणामावर अबलंबून आदे ८७-८८, दिंसेचें संबरिस्तर बर्णब क अहिंसा- 
ब्रताचे पांच अतिचार ९०-९४, सत्याणुत्रताचें लक्षण व पांच अतिचार ९४-९७, स्थूल चौये- 
त्याग व त्याचे पांच अतिचार ९७-९९, ब्रह्मचर्याणुत्रत व त्याचे पांच अतिचार ९९, परिप्रदप्रमाण- 
ब्रताचें लक्षण १००-१०२, गृहस्थानें परिमित परिप्रह ठेवावा व मोठेपणाचा अभिमान सोडावा 
१०२-१०४, अनीतिनें बागूं नंका, संकटकालीं मनात्री समता ठेबाबी १०५-१०६, परिप्रहप्रमाण- 
ब्रताचे अतिचार व आणुक्रता्चें फल १०७-१०८, अणुत्रतांनीं प्रूज्य झालेले व पापांनीं दुःखी 
झालेल्यांचे इशंत १०८, अष्टमूल-गुणांचें सबिस्तर वर्णन १०८-१०९,- त्सद्विंसा-ह्लाग १११, 
देवतासाठी हिंसा करू नये, भव्नवासी देव कबछाहारी नाहींत १११-११२, दिन प्राण्यांना व 
बेदनापीडितांनाही मारू नये ११३, जिनमंदिर बांबण्यांत पुण्यसंचय ११०, मंदिर निर्माण 
करणास्यांची भावना ११५, देऊत् बांधतांनाही यत्नाचार ठेवावा ११६-११७, युणब्रताचें लक्षण 
व दिखताचें सत्रिस्तर विवेचन ११७-११८, अणुव्रतांना महत्रतपणा कसा येतो ! ११८-११९, 
महात्रताची उत्पत्ति, दिखताचे पांच अतिचार व अनर्थदंडत्यागब्रताचें लक्षण ११९-१२०, 
अनभैदण्डाच्या पांच भेदांच सबिस्तर वणन १२०-१३१, अनथैदण्डब्रताच पांच अतिचार १३१- 
१३२, भोगोपभोगपरिमाणब्रताचें सविस्तर विवेचन १३२-१०५, भोगोपभोगपरिमाणाचे दोन भेद 
ब या ब्रताचे अतिचार १४५-१४७, देशावकाशिकत्रताचें सविस्तर वर्णन व त्याचे अतिचार १४८- 
१४९, सामायिक व्रताचें स्वरूप, आसन, योग्य स्थान, सामायिक सामग्री आदिक वर्णन व 
आतिचार १४९-१५७, प्रोषधोपवासाचें विशेष वर्णन व त्याचे अतिचार १५७-१५९, वैयाद्दृत्त्य, 
शिक्षात्रत व॒ त्यांत आद्वारदानाची मुख्यता १५९-१६४, दात्याचे गुण, गृद्ध व घनाचें साफल्य १६४- 
१६५, कुदानाचा निषेध १६६-१६७, सद्दानाचे फल व त्याचा प्रभाव १६८-१७१, आद्वारादि 
चार प्रकारच्या दानांचें विशेष बर्णन १७१-१८०, दानानें भोगभूीत जन्म-व पात्र कुपात्र दानाचें 
फल १८१-१८९, दानदात्यांचे चार दृशनन्‍्त १८९-१९०, वैयावृत्त्यांत नवदेवतादिप्रजन 
१९०-१९४, रात्रिपूजन-निषेध ब॒स्थापनेची अनुपयुक्ततादि वर्णन १९५-१९८, प्रूजेचे पांच 
प्रकार व अक्ृत्रिम चैत्यालयाचें सबविस्तरवणम १९८-२०३, जिनप्ूजनाच्या इष्टान्ताची कथा व 
बैयाबृह्यार्चे अतिचारवणन २०३-२०० 


७५६ -विषयानुक्रमणिका 
४ भावनाधिकार २०६-४२६ पूछ्ठें 


अब्दिंसाब्रताष्या भावना २०६-२०७, सत्यत्रताच्या भावना २०७, अचौर्यत्रताच्या भावना व 
ब्रह्मतरताब्या भावना २०८, परिग्रहज़ताच्या भावना २०८-२०९, हिंसकाचे परिणाम व अद्विसेचा 
मह्दिमा २०९, असत्याचे परिणाम व सत्यवचनाचा प्रभाव २१०, चोरीचे दोष २१०-२११, 
परख्रीत्यागाचें फल २११, परिम्रह्माच्या ममतेचे परिणाम व पंचपापांचे दोष २१२, स्पशनादि 
ईंद्वियांचें दुःख २१३, मेत्रयादिक भावनांचें चितन २१४-२१५ 

पोडशकारणभावना २१६-२७६ पढें 

तीथेकर-प्रकृतिबंध कोणास होतो ! २१६, षोडशकारण भावनांचें संक्षिप्त वर्णण २१७-२१९, 
दशनविश्युद्धि २१९-२२०,  निःशंकितांग २२०-२२१, निष्कांक्षितांग, निर्विचिकित्सितांग व 
अमृढदष्टयंग २२१, उपगूद्नन व स्थितिकरणांग २२२-२२३, वात्सल्थ व प्रभावनांग २२३, 
छोकमृढता २२३, देवमूढ़ता, गुरुमृढता व सहा अनायतनें २२४, 

| विनयसंपन्नता २२७-२३१ पूछें 

जातिकुल-ऐश्वर्यरूपादिक आठमद २२५-२२७, पांच प्रकारचा बिनय २२७, विनयापासून 
नफानुकसान २२८, कोणाचा बिनय करावा २२९, शास्तराचा विनब कराबा २२९-२३०, आत्म- 
विनय व व्यवहार विनय २३०-२३१, 

शीलब्रतेष्वनतिचार २३१-२३३ पृष्ठ 

निर्दोषिशीलाचें स्वरूप व काम आणि. माजलेल्या हृत्तीची तुलना २३१-२३२, ब्रियांशीं 
संबंध येऊ देऊं नका २३२-२३३, शील्वान्‌ पूज्य बनतो २३३, 

अभीए्ष्णानोपयोग_ २३४-२३५ पूछें 

सदैव ज्ञानाभ्यासांत काल घालबा २३४-२३५ 

संवेगभावना २३७५-२३ ७ पूछें | 

ख्रीपुत्राचा मोह करूं नका व पंचेन्द्रियांची प्रीति सोडा २३५-२३६, पधर्मावर प्रीति करा 

२३६-२३७, 
शक्तितस्त्यागभावना २३७-२३९ पढे 

अन्तरंग परिग्रद्वांचा त्याग २३७-२३९, अन्तरंग बहिरंग परिप्रह्॑ंचा त्याग कराबा २३९, 

शक्तितस्तपोभावना २४०-२४१ पूछ्ठं 

यथाशक्ति तप कराबें ब तपाचा महिमा २४०, दिगंबर्पण। परमतप, खरें तप व मूलगुणाचें 
पालनद्टी तप आह्े २४०-२४१, 

साधुसमाधि २४१-२४५ पृष्ठ 

साधुसमार्धाच लक्षण व मरणभय-त्याग २४२, रोगभय ब इष्टानिष्ट-संयोगवियोगाला मिऊं 

नका २४३-२४४, सम्यक्त्वसहित क्रियाच तारील २४४-२४५, 
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क्वियाशुलभशिका ५७ 
वैयाइरप मावसा . शे५-२७४७ पूहें 


बैथावस्याले दहा भेद व वैयाइ्य कोजाये करावे २४५-१४६, स्ववेयादुक्त, सेनीमु्तीये 
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मंगलाचरण 


जें प्राप्त ककनि थेणें योग्य असे सब भव्यजीवांस । 

जे सिद्धीचें कारण आचरितां देइ मुक्तिपर्दि वास ॥ १॥ 
ऐशा गप्रशस्तदश्ज्ञानाचरणास वर्णिलें ज्यांनीं । 

त्या श्रीवीरजिनांना नमितों मीं चित्तकायवचनांनीं ॥| २ ॥ 
जी लोकत्रयमंगल नृसुरासुर बंदिती जियेस सदा | 

वाणी वीरजिनाची होवो मजला समस्तशिवसुखदा ॥ ३॥ 
भव्यां अक्षय-सुखकर रत्नकरण्डक दिला असे ज्यांनीं | 

त्यागी तेच खरोखर योगीन्द्र समन्तभद्र सुखखाणी ॥ ४ ॥ 
श्रीजिनवाणीसेवा - सुखी असे विद्ुधवर सदासुखजी । 

बन्दुनि समन्तभद्रा त्यांच्या मझवून शीर्ष पादरजी ॥ ५ ॥ 
त्यांनीं सुपदविवेचन केले भव्या सदेव सुखवाया । 

हिंदी भाषेमाजी कोण शहाणा म्हणेल तया वाया ॥ ६॥ 
अनुवाद मी तयाचा करिन महाराष्ट्रभाषणीं नीट । 
पाठक-जनास जेणें दिसेल सुखदा सुमुक्तिची वाट ॥ ७॥ 


प्रन्थप्रारंभी स्याद्रादविद्याधिपति परमनिपभ्रेन्ध वीतराग अशा श्रीसमन्तभद्ाचार्यानी जगांतील 
भव्यजीवांवर उपकार करण्याच्या हेतूनें, स्नत्रयरक्षणाचा साक्षात्‌ उपायस्वरूप असा हवा र्नकरण्ड 


नामक श्रावकाचार ग्रंथ रचिला, ह्याची निर्विप्नतया समाप्ति व्द्यवी म्दृणून इष्ट देवतेप्रत नमस्कारार्थ 
पुढील सूत्र सांगतात- 


के 
अ--क यह कक के के ऋ- कक: अल्‍सलक 


२ रत्नकरैंड-आवकाचार 


मंगछाचरण, 


नमः श्रीवर्धभानाय निर्भूतकलिलात्मने । 
सालोकानां त्रिलोकानां यद्दिद्या दपणायते ॥१॥ 


अथे- श्रीवर्धमान तीकरांना माझा नमस्कार असो. है श्रीवर्धमान कोण ? तर श्री म्हणजे 
अन्तरंग अनन्तज्ञान, अनन्तरर्शन, अनन्तबरी्य आणि अनन्तछ्ुख अशी अनन्तचतुष्यस्वरूप जी 
अबिनाशी लक्ष्मी, आणि बहिरंग म्हृणजे इन्द्रादिकांकड्ून वन्‍्दनीय अशी समबसरणादिक लक्ष्मी, 
यां उभय छक्ष्मीच्या योगें बृद्धीला प्राप्त होणारे जे त्यांना श्रीवर्धभान म्हणतात- अथवा अब- समन्तात्‌ 
म्हणजे सम्पूर्ण प्रकारें ऋद्ध म्हणजे परमातिशयास प्राप्त झालें आहे केवलज्ञान ज्यांचें ते श्रीवर्धमान 
द्वोत. या विग्रहांत ' अवाप्योरलोप:” या सूत्रानें अकाराचा लछोप झाठा आहे, आतां ते वर्धमान कसे 
आह्वेत ते पाहू. ते निर्धूतकलिलात्मन्‌ आहत. निर्धूत म्हणजे नष्ट केले आहेत आत्म्यापासून कलिल- 
ज्ञानावरणादिक पापमलछ-ज्यांनीं असे आहत. तसेंच ज्यांची केवलज्ञानछक्षणा विद्या अछोकाकाशा- 
सह्वित समस्त तिन्ही लोकांना दर्षणाप्रमाणें प्रकाशित करणारी आहे. 

विशेषार्थ- ज्यांच्या केव॒लज्ञान-विद्यारूपी दर्पणामध्यें अलोकाकाशासहित पड़्द्वव्यांच्या समु- 
दायस्वरूपानें असणारा हा छोऋ आपल्या भूतभविष्यद्वर्तमानकालांच्या समस्त अनन्तानन्त पर्याया- 
सह प्रतिब्िम्बित होऊन राहिला आह, व ज्यांचा आत्मा सर्वप्रकारच्या कममलापासून अलिप्त झाला 
आहे, अशा श्रीवद्धमान देवाधिदेव अन्तिम तीर्थकराछा, आपणाठा आवरण कषायादिमलरह्वित 
सम्यग्दरीन प्राप्त व्हावें म्हगून आचार्य समन्तभद्रांनीं नमस्कार केला आहे. 

यापुदें धरमीचें स्वरूप सांगण्याकरितां प्रतिज्ञारूप सूत्र सांगतात--- 

धर्माचें स्वरूप 


देशयामि समीचीन धर्म कमनिब्हणम्‌ । 
संसारदुःखतः सच्तान्यों धरत्युत्तमें सुखे ॥२॥ 
अर्थ- मी ( समन्तमद्राचार्य ) या प्रन्थामध्यें पंचपरिवर्वनरूप संसारांतीछ दुःखापासून 
प्राण्यांना सोडबून स्वर्गमोक्षरूपी उत्तम प्रकारच्या सुखाला प्राप्त करून देईछ अशा धर्माचा उपदेश 
देतों. तो धर्म समीचीन म्हणजे वादिग्रतिवादीकड्टन ज्यांत प्रत्यक्ष व अनुमानादिकांच्या योगें मुब्ठींच 
बाघा येणारी नाहीं म्हणून उत्तम व कर्मबन्धनाचा नाश करणारा आहे. | 
विशेषार्थ- जगामस्यें धम असे नांव सर्व छोकांच्या तोंडून ऐकूं येतें, परन्तु धरम शब्दाचा 
अथ असा आहे कीं, नरकतिय॑चादिगतिमश्यें परिश्रमण करणान्या आत्म्याठा 
धरम विकत किंवा._ तथा गतींतील ग्राप्त होणान्या अनिवार्य दुःखापासून सोडवून अविनाशी 
कोणाची सेवा करून _ अतीन्द्रिय अनुपम आत्मिक मोक्षसुख ज्या योगानें प्राप्त करून चैतां येतें, 
मित्ठत नाहीं व्यास धरम म्दणार्वें. अशा प्रकारचा धर्म बाजारांत कोंढें विकत मिछत 
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दर्शनाधिकार ३ 
नसतो. धर्मविक्रीचें कोठें एखादें दुकान असतें तर सद्यःस्थितातीछ लोकांनीं तो आपल्या शक्तिबाह्य 
द्रव्य खर्चूनहि अतिग्रयत्नानें व सनन्‍्मानानें बिकत घेतछा असता. तससेंच कोणाची सेवा चाकरी 
करून जर हा धर्म मित्ठण्यासारखा असतां तरीही सेवेनें त्याचें चित्त प्रसन्न करून घेऊन मिव्ठबिला 
असता. परंतु अशा प्रकारचा धर्म कोणासही देतां येण्यासारखा नाहीं, देऊछ, पर्वत, जल, अग्नि, 
देवमू ति, आणि तीर्थादिकांच्या छिकाणींही हवा ठेविलेला नाहीं की तेथून जाऊन आणतां येईल- 
भयंकर ब्रत उपोषणादि तपश्चरणांनीं शरीर कृश केले तरीही तो मिकछत नाहीं. अथवा मंदिरांत मोठ- 
मोठ्या किमतीचीं उपकरणें ठेविडीं अथवा मंडल मांडून पूजनविधानादि करविलें, आणि गृहृत्याग 
करून इमशानांत जाऊन राहिले अथवा परमेश्वराचें जप-जाप्य करविले, किंवा राजत्रंदिबस 
भगवंताच्या नामस्मरणानें जग दुमदुमून सोडिलें तरीही धर्माची प्राप्ति होत नसते. धम्म हा 
आत्म्याचा स्वभाव आहे. परवस्तूबरील आत्मबुद्धि ठाकून आपल्या ज्ञानदर्शनस्वभावाचें श्रद्धान 
करणें अथवा अनुभव घेणें, आणि आत्म्याच्या ज्ञायक स्वभावामध्येंच तन्‍्मय होगे यास घधम 
म्हणतात, ज्याबेढीं आत्म्यामध्यें उत्तम क्षमा, मादवादिक निजस्वभाव प्रगट होतात, रत्नन्नय प्राप्त 
होतें, व सर्व जीवावर दया करावी असा विचार उत्पन्न होतो, त्यात्रेछीं आत्मा स्वतःच धर्मरूप द्वोतो. 
परद्रव्यक्षेत्रकालादिक हे निमित्तमात्र आहत. 

ज्यावेछ्वी आत्मा आपली रागद्वेषरूप परिणति सोड्डन बीतराग होतो त्यावेढीं मंदिर, प्रतिमा, 

तीर, दान, जप, तप वरगैरे सर्व बस्तु त्यास धर्मरूप होतात. परन्तु जोपर्यन्त व्याची बीतराग 

अवस्था झाली नाहीं अथवा त्यापासून रागद्वेष नाहींसे झाले नाहींत 

वीतरागतनें च तोपर्यन्त त्यास कोठेंही धम प्राप्त द्वोत नाहीं. ज्यावेदीं आत्म्यामर्थ्य शुभराग 

धर्म होतो असतो व्यावेढीं पुण्यबंध होतो. ज्याबेढीं अशुभ राग, देष, मोह असतात 

व्यावेद्तीं पापबंध होतो. जेर्थे यथार्थ ज्ञान, श्रद्धान व आचरण आहे तेर्थे 

धर्म आद्े श्र मग त्यास बंध अबस्थाच मुक्हीं नाहीं. बंधाचा अभाव होणें हेंच उत्तम सुख आहे. 
अशा उत्तम सुखाचें कारण जो आत्म्याचा स्वभावरूप घमे तो सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात. 


खन्‍या धर्माचें छक्षण 


सद्दृश्ज्ञानवत्तानि धर्म धर्मेश्वरा विदुः | 
यदीयप्रत्यनीकानि भवन्ति भवपद्धतिः ॥३॥ 
अथे- धर्माचे ईश्वर जे तीर्थंकर परमदेव त्यांनीं सम्यग्द्शन, सम्यरज्ञान व सम्यकूचारित्र 
या तिहीला धर्म असें ग्हटलें आहे. यांच्याविरुद्ध मिथ्याद्शन, मिथ्याज्ञान व मिध्याचारित्र हीं तीन 
आहत. त्यापासून संसार परिश्रमण घडतें. 
विशेषार्थ- स्वपरद्वव्याचें यथार्थ ज्ञान झाल्यानें संसारपरिश्रमण नाहींसें होऊन उत्तम सुख 


प्रातत करून देणारा धर्म घडतो. याविरुद्ध स्वपरद्वव्याचें असत्याथे ज्ञान, श्रद्धान, व चारित्र संसारां- 





धे रत्नकरंड-आ बकाचार 
तील भयंकर दुःखामध्यें बुडविणारें आहे अससे भगवान्‌ वीतराग सांगतात. आम्द्दी आमच्या पदरचें 
मुदींच सांगत नाहीं. 
प्रथमतः सम्यग्दशनाचें लक्षण सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात--- 
सम्यग्दशनार्थ स्वरूप. 


अद्वानं परमार्थानामाप्तागमतपोभृताम | 
त्रिमृपोटमशहडूण सम्यस्दशनमस्मयम्‌ ॥8॥ 


अर्थ- सत्यार्थ अशा देव, गुरु, शात्र यांवर श्रद्धान ठेवणें यास सम्यग्दर्शन म्दृणतात. आ्त 
म्हणजे देव. तो सब पदार्थाना जाणून व्याचें सत्य स्वरूप प्रगट करणारा आहे. आगम म्हणजे 
शात्र. हैं आतोपदेशित पदार्थाची शब्दद्वारा रचना होय. आप्तांनीं अ्रूपणा केलेल्या आगमानुसार 
आचरण करणारा तो गुरु होय. यावरून सत्य देव, गुरु व शात्रायें श्रद्धान करणें हैं सम्यग्दर्शन 
होय. असत्य देव, गुरु, शाखांचें श्रद्धान हैं सम्यग्दरीन नब्हें. सम्यग्दशन अथशंगयुक्त आणि तीन 
खढ़ता व आठ मद यांनीं रहित असतें, याचें वर्णन पुढ़ें ऋमानें येईल, | 
विशेषार्थ- सत्या् देव, परु, शात्र यांवर तीन मूहता व अश्मदांनीं रहित आणि अशंंगयुक्त 
श्रद्धा ठेवणें यास सम्यग्द्शन म्हणतात. शात्रांत कित्येक ठिकाणी सप्ततत्त्व व नवपदार्थाच्या श्रद्धा- 
नाछा सम्यग्दर्शन म्हटलें असून आपण येयें बरीलछ बेगलें लक्षण कां केले अशी कोणी शंका करीछ 
तर त्यार्चे समाधान असें कीं, निर्दोष व निर्बाध शात्राच्या उपदेशाशिवाय सप्ततच्ताचें श्रद्धान करसे 
करावयाचें व निर्दोष आप्ताशिवाय सत्यार्थ आगम प्रगट तरी कसा होणार ! म्हणून तक्तश्रद्धानाचें 
मूल कारण सत्यार्थ. आप्त होय. त्याचें छक्षण सांगण्याकरिता सूत्र सांगतात-.. 
भाप्ताचें लक्षण 
आप्तेनोच्छिन्नदोषेण सर्वज्ेनागमेशिना | 
भवितव्यं नियोगेन नान्यथा श्याप्तता भतेत्‌ ॥५॥ 
अर्थ- ज्याचें दोष दूर झाले आहेत, जो सर्ब पदार्थाना जाणणारा असून आगमांचा स्वामी 
आहे, त्याछाच आप्तपणा असर्णे योग्य आहे. निर्दोषपणा, सर्वज्षषणा आणि आगमेशित्व हे तीन 
युण असल्यारिबाय आह्पणा येत नाहीं. । 
विशेषार्थ- धर्माचे मूलकर्ते भगवान्‌ आध्त आहेत. त्यांचें ठिकाणीं तीन गुण अबश्य आहत. 
व्यातून पहिला गुण निर्दोषपणा. हा क्षुधातृषादिक अठरा दोषांचा नाश केल्यापासून उत्पन्न होतो. 
त्रिकाल्यर्ती सम्पृण गुण व पर्याय, जीत, पुद्ठछ, धर्म, अधर्म, आकाश, काछ 
निर्दोषता या सहा द्रव्यांच्या अनंत परिणतीना एकाचबरेलीं प्रत्यक्ष जाणण्यानें दुसरा 
द सर्वज्ञषणा गुण श्राप्त होतो. परमहितोपदेशक शास्रांचा मूलक्॒ता म्हणून 
आगमांचा स्वामी असा तिसरा गुण ही आहेच. या तीन असाधारण गुणांना धारण करणासय्यांनाच 
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देव म्हणतात. याशिवाय इतर अनेक गुणांनी देवत्व प्राप्त होत नाहीं. कारण जो स्वतः अनेक 
दोषांनीं भरकेला असेल तो दुसस्‍्यांस निर्दोष कसा करूं शकेल ! 
ज्याला क्षुघेची, तृषची, कामक्रोधादिकांची बाधा होत असेल तो दुःखी असलाच पाहिजे, 
त्याचे ठिकाणीं ईश्वरपणा कसा असूं शकेल ? जो सदैव भित्रा असल्यामुरे आपणाजवत्ठ खरक्षणाय 
शत्राज्रें तथांर ठेवितो त्यास वैरी आहत ब त्यामुद्ें व्याचे मनांत सदैव आकुलता ठेविलेली, तो 
निराकुल कसा असूं शकेल £ ज्याला रात्रंदिवस ईर्ष्या, द्वेष, चिन्ता हीं छागलेलीं असतात तो खुखी 
कसा होईल ? जो कामासक्त असेल तो नेहमीं परवश असावयाचाच. त्याला स्वतन्त्रता नाहीं. मग 
पराधीन असलेला पुरुष यथार्थवक्ता होऊ शकेल काय ! कर्षीही नाहीं. तसेंच जो गर्वाच्या वश 
झाला असेल अथवा निद्रेच्या अधीन झाला असेल तोही सत्यवक्ता होणार नाहीं. त्याच्या मागें जन्म- 
मरणाचा फेरा छागछेछा आहे. तो संसारी आह. त्याछा आप्तपणा शोभत नाहीं. जो सबयैव निर्दोष 
असेल त्यालाच सत्यार्थ आप्त ही संज्ञा देतां येइठ. रागी द्वेषी हे सदैव आपले व इतरांचे रागद्वेष 
ज्या योगानें पुष्ट होत जातील असेंच नेहमीं सांगणार. म्हणून जगांत जर कोणी यथार्थ बक्ता संभ- 
बत असेल तर तो बीतराग परमेष्टीच होय. तो वीतराग सर्वज्ष असछाच पाहिजे. जर त्याचे ठिकार्णी 
सर्वज्षत्व॒ नाहीं मानिलें तर केबछ इंद्रिय-जनित ज्ञानाच्या योगानें ( इंद्रि- 
स्वज्ञता यांच्या साहाय्यानें ज्ञान प्राप्त करून घेणारा ) पूर्वी होऊन गेलेल्या राम- 
रात्रणांना कसा जाणीछ £ दूर असणास्या मेरु कुलाचछ पर्वताछा कसा 
जाणील ? इन्द्रियजनित ज्ञान, आपणासमोर असलेल्या स्थूल पदार्थाला ही स्पष्ट जाणू शकत 
नाहीं. मग संसारांत तर जीब, पुद्ढल, काछ वगैरे अनंत पदार्थ आह्वेत व ते एकाच बेढीं आप- 
आपस्या भिन्न भिन्न स्वरूपानें परिणमन करीत असतात. एका समयांत अनंत पदार्थाची वेगबेगर्की 
अनंतपरिणति होत असते. तेव्हां अशा पदार्थाना तें एकाच वेढीं कसे जाणूं शक्ेल १ इन्द्रियजनित 
ज्ञान क्रमवर्ति स्थूछ पुद्ठलांच्या अनेक समयांत होणान्या एका पर्यायाल्ता जाणतें. अनेक पदार्थाचे 
अनेक पर्याय आहत. जर हैं एका पर्यायाव्वही प्रूर्गपर्णे जाणण्यास समथ नसेल तर मा्गें अनंत 
काल गेला ब॒पुढें अनंत काल जाईल त्याकार्लीं होणाज्या अनंतानंत परिणतीछा तें कसे जाणूं 
शाकेल ? यावरून त्रिकाल्वर्ती समस्त द्रव्यांच्या परिणतीछा युगपत्‌ जाणण्यास समये एक सर्वेज्षच 
होऊं शकेल ब त्याच्याच ठिकाणी फक्त आप्तपणा संभवेल. 
याशिवाय जो परमहितोपदेशक असेल तोच आप्त संभवेछ. सारांश- बरीछ तीन गुण ज्याचे 
ठायीं एकत्र असतील तोच देव होय. य्षपि अरिहंत देव मनुष्य आहे. तथापि ज्ञानावरणादि चार 
प्राति-कर्माचा नाश केल्यापासून प्रगट झालेला जो अनन्तज्ञान, अनन्त- 
परमहितोपदेशी.. दीन, अनन्तबीय आणि अनन्तसुखरूप निज स्वभाव त्यामष्यें तो रममाण 
होतो. कमोछा जिंकिल्यामुकें त्याच्या शरीरावर अनुपम तेज प्राप्त होते. तो 
अनन्तसुखामब्यें रममाण असतो. इन्द्रादिक स्तर देव त्याची नेहमी स्तुति करितात. अनंतज्ञानद्शन 
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स्वभावामुद्ठें तो-सर्व लछोकालोकांत व्याप्रून राहतो. इतर देवमनुष्यापेक्षा असाधारण आत्मस्वरूप 
प्राप्त न्ञाल्यानें तो फार दैदीप्यमान दिसतो. म्हणून मनुष्यपर्यायांतव आपल्या अनन्तज्ञान-सुख-- 
वीयादि गुणांमुलें त्याला देवाधिदेव असें म्हटलें आहे. या ठिकाणीं कोणी प्रश्न करील कीं, आप्त 
तीन गुणांनीच युक्त असावा असें कां ? त्या ठिकाणी एक निर्दोषपणा असछा म्हणजे इतर सब 
गुण आले नसते काय ? याचे उत्तर असें कीं, आपसल्या म्हणप्याप्रमाणें. एक निर्दोषषणा हेंच 
लक्षण मानलें तर आकाश, धर्म, अधर्म, पुद्टछ, कालादिकांच्या ठिकाणी ही निर्दोषत्व आहे. कारण 
हे पदाये अचेतन असल्यानें त्यांना रागद्वेष नाहींत. मग या अचेतन पदार्थानाही देव मानावें 
छागेल, म्हणून निर्दोष असून सर्वज्ञ असेल तोच आप्त मानछा पाहिजे. निर्दोषत्व व सर्वज्ञत्व हे 
दोनच गुण आप्ताचे मानिले तर सिद्धपरमात्म्याचे ठिकाणी आप्तपणा प्राप्त होतो त्यामुछें सत्याथ 
उपदेशाचा अभाव होतो, कारण सिद्ध भगवान्‌ उपदेश करीत नाहींत. म्हणून निर्दोषपणा, सर्वज्ञ- 
पणा व परमह्वितोपदेशकपणा या तीन गुणांनीं युक्त देवाधिदेव परम औदारिक शरीर धारण करणोरे 
भगवान्‌ सर्वज्ञ वीतराग अरिह्वंत देव हेच देव आहत असें मानणें प्राप्त होते. पुढें अरिहंतदेवांनीं 
ज्या दोषांचा नाश करून देवपणा मिछविला व्या दोषांचीं नांबें सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात-- 
अठरा दोष 


छ्ुत्पिपासाजरातड्कजन्मान्तकभयस्मयाः । 
न रागद्वेषमोहाश्र यस्याप्तः स प्रकीत्येते ॥६॥ 
अर्थ- ! कुत्‌ू-क्षुत-भूक, २ पिपासा-तहान, ३ जरा-बृद्धपएणा, 9 आतक-रोग, 
७ जन्म-कर्मोदयानें चतुर्गतींत उत्पत्ति, ६ अन्तक-मृत्यु, ७ भय-भीति, ही सात प्रकारची आह. 
इहलोक-भीति, परलोक-भीति, मृत्यु-भीति, वेदना-भीति, अरक्षा-भीति, अगुप्ति-भीति व अकस्मात- 
भीति. ८ स्मय- म्हणजे मद, हे आठ आहेत. ९ राग, १० द्वेष, ११ मोह व च रब्दावरून 
१२ चिन्ता, १३ रति, १४ निद्रा, १५ विस्मय, १६ विषाद, १७ स्वेद म्हणजे धाम, आणि 
१८ खेद म्हणजे व्याकुछता यांचें ग्रहण कराबयाचें. एकूण हे अठरा दोष ज्याा नाहींत त्यास 
आप्त रह णावें, 
विशेषाथे- या ठिकाणीं कोणी श्रेताम्बर आम्नायी पुरुष प्रश्न करितो कीं, तुम्ही दिगम्बर 
मतानुयायी छोक केवली भगवंताच्या ठिका्णी क्षुधा व तृषा यांचा अभाव मानतां यावरून केवर्लीना 
आहार घैतां येणार नाहीं मग त्यांचें शरीर के टिकेल ? तुम्ही तर त्यांचें 
श्वेतांबर मतदिग्दशन शरीर राहतें असे मानतां, यावरून ते आहार घेत असले पाहिजेत हैं 
सिद्ध होते. ज्याप्रमाणें आपलें शरीर आह्यराशिवराय राहू शकत नाहीं 
ल्याप्रमाणेंच केबलीचेंहि आह्याराबांचून शरीर राह शकणार नाहीं. ज्या अर्थी तुम्ही शरीराची स्थिति 
मानता त्या अर्थी आहार हादह्दी मानर्णे भाग आहे. 
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उत्तर- याचें समाधान असे आहे. केवलीच्या ठिकाणीं तुम्हास फक्त आह्यरच साधावयाचा 
आहे अथवा कवलाहार सिद्ध करावयाचा आहिे ? फक्त आहाराचीच केवलीचे ठिकाणीं सिद्धि करा- 
वयाची असेल तर “ सयोग केवलीपरयन्त सब जीव आह्ारक आहत ? असें 
कबलाहाराचें खंडन आगमवाक्य आह. कारण एकेन्द्रियाप्रासून सयोगि-केवलीपयन्त प्रत्येक जीव 
प्रत्येक समयामध्य सिद्धराशीच्या अनन्ताव्या भागाइतक्या अभव्यराशीहून 
अनन्तपट कर्मपरमाणूचें ग्रहण करीत असतो. या दष्टीने केवली आहार घेतात असे आम्ही मानतो, 
तुम्ही असें म्हणत असाछ कीं, केवछी कब॒लाहार करितात म्हणजे तुम्ही आम्दीः ज्याप्रमाणें 
एक एक अन्नाचा घास आपकल्या मुखामध्यें ठेऊन भक्षण करितो व्याप्रमा्ें तेही करितात अससें 
: मानते. कारण कवलाहाराशिवाय देह्वाची स्थिति राह शक्‍्य नाहीं. यावर आमचें उत्तर असें 
आहे- देवांचें शरीर कब॒ाहाराशिवाय हजारो वर्ष कसे राष्ट्र शकतें हैं तुम्ही सांगूं शकाल काय £ 
देव कवलाहारी नाहींत व ह्ांचा देह राह शकतो यावरून तुमचा हेतु व्यभिचारी ( चुकीचा ) 
ठरला. देवांना मानसिक आहार आह. त्यांना भाहारांची इच्छा होतांच कंठांत अमृत श्नरूं छागतें, 
स्यामुलें ध्यांची तृप्ति होत असते. ज्याप्रमाणें चतुर्णिकाय देवाचें शरीर कवल्ाहाराशिवाय फक्त 
मानसिक आहारानें टिकू शकतें त्याचप्रमाणें कमेनोकर्मवर्गणांच्या आहारानें केबठी भगवबंताचेंही 
शरीर राष्ट्ू शकतें. यावर पुनः तुम्ही म्हणाल कीं केवली हे आपणाप्रमाणेंच मनुष्य-देहांत राहतात 
म्हणून आपसल्याप्रमाणेंच त्यांचेंही कबल्ाहारानें शरीर राहिलें पाहिजे. असें मानिलें म्हणजे आपल्या 
शरीराप्रमार्णेंच केवलीच्या देहाला घाम, खेद, उपसग, परीषढ बगैरे मानें प्राप्त झालें. हैं केच- 
लीच्या अतिशयाच्या प्रभावानें होत नाहींत असें तुम्ही म्हणाल तर मोजनाचा अभावरूप अति- 
शयही कां मानूं नये ः आपल्याच शरीराबरून जर केबलीच्या देहाची परीक्षा कराबयाची असेल 
तर आपणाला जसें इन्द्रियजनित ज्ञान आहे तसे त्यासही मानावें छागेल. पाहणें, श्रवण करणें, 
स्वाद थेणें, चिन्तन करणें बंगरे जर इन्द्रियापासून होतात तर केवलज्ञान हैं अतीन्द्रिय आहे अससे 
म्हणणे अर्थात्‌ खोटें ठरते. मग सर्वज्षणाचा अभाव आव्यच, आतां तुम्ही म्हणाछ ज्ञान समान 
असलें म्हणून काय झालें? केवरलींना तर अतीन्द्रियज्ञान आहच. मग देह त्यांचा व आमचा 
समान असला म्हणून काय ब्रिघडलें ? त्यांचें शरीर कबलाहाराबांचून राहतें अरे मानण्यास तरी 
काय हरकत आहि ? यावर तुम्ही म्हणाल, त्यांना वेदनीय कर्माचा सद्भाव असल्यानें भोजनाची 
इच्छा उत्पन्न होते व त्यामुकें ते कबलाहार घेण्यास प्रवृत्त होतात. परंतु बेदनीय कम हें. मोहनीय 
कर्माच्या साहाय्यानें क्षुधा उत्पन्न करण्यास समय होते. ते एकटें हैं काये करण्यास समये नाहीं, 
कारण क्षुधा म्हणजे भोजनाची इच्छा. इच्छा हैं मोहनीय कर्माचें कार्य आहे. ज्याचें मोहकम नष्ट 
झालें आह अशा केबढीभगबंताछा इच्छा कशापासून उत्पन्न होणार ! जर मोहनीय-कर्मापासून 
इच्छा उत्पन्न होते असें मानिलें तर सुंदर त्रीछा पाहून तिचा उपभोग थेण्याचीदी त्यांना इच्छा 
उत्पन्न होईछ असें मानावें छागेल, अथवा सुरेख वस्राभरण, शब्या बगैरे पदार्थाचा भोगोपभोग 
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धेण्याची इच्छा उत्पन्न होण्याचा प्रसंग आल्यानें बीतरागपणा मु्ठींच राहणार नाहीं. ज्या ठिकाणीं 

इच्छा उत्पन्न झाली तेयें वीतरागता राहत नाहीं र्ूणून वरील आपकलें म्हणणें योग्य नाहीं. 
पुनः ग्रेताम्बरमताम्नायास आमचा असा प्रश्न आहे कीं, केवली आहार घेतात असें तुम्ही 
ऋइणता पण त्याचा क्रम कसा आह! दिवसांतून एकदा कीं अनेकदा ? किंवा महिन्यांतून एकदा, 
दोनदा, चारदा ? जो कांढीं तुम्ही आपल्या समजुतीनें ऋ्रम ठरविला असेल तो सांगा. ज्या मानानें क्रम 
दाखवाल त्याच मानानें केवलीस शक्ति राहिली तर पुढें शक्ति कमी जाल्यानंतर पुनः भोजन करणें 
प्राप्त आले, भोजनाच्या आश्रयानें बल राहिलें, मर केवर्लॉना अनंत बल आह असें म्दृणणें खोटें ठरलें, 
केवली क्षुघेचा उपशम करण्याकरितां भोजनाचा स्वाद घेतात असें एक तुमचें म्हणणें 
आह. त्यावर आम्ही बिचारितों कीं, तो स्वाद रसनेन्द्रियानें घेतात कीं केबलज्ञानानें घेतात ? जर 
केवलज्ञानानें स्वाद बेत असतील तर दूर क्षेत्रांत असलेल्या भोजनाचाही त्यांना स्वाद चेतां येईल 
मग कबलाद्वाराचें तरी काय प्रयोजन ? जर रसनेन्द्रियानें स्वाद घेतात असें मानावें तर मति- 
ज्ञानाचा ग्संग प्राप्त द्वोतो. कारण इद्धियानें पाहणें, ऐकणें, स्वाद थेणें, स्पर्श करणें, बिचार करणें 
यास मतिज्नान म्हणतात. हेंही असूं था. तुम्ही म्हणता सर्वज्षषणा ब कवलाहार यांत तबिरोध नाहीं, 
कारण ज्याप्रमाणें आद्वार करीत असलेल्या माणसांना ज्ञान कमी आहे अर्से म्हणतां येत नाहीं 
व्याचप्रमाणें कब॒लछाह्मार करणाज्या भगजंतावा सर्वज्ञपणा नाहीं अथवा केवलज्ञान नाहीं असें म्हणतां 
येत नाहीं, यावर उलट आग्ही तुम्हांस असें विचारितों कीं, द्रव्य, आभरण, वाहन, काम व विष- 
योपभोग यामध्येंदि सर्वज्पणाछ्ा बिरोध येत नाहीं. म्हणजे सर्वेक्षणा असतांना बरच्या तुमच्या 
म्हणप्याप्रमाणें देढ्दी असण्यास कांहीं हरकत नाहीं. याबर तुम्ही म्हणाल कीं, सर्वज्ञाछा मोहाच्या 
उदयाचा अभाव आहे. म्हणून द्वव्य, वस्नाभरणाची त्यांना इच्छा होत नाढीं. पण असाताबेदनीय 
कर्माचा उदय विद्यमान असल्यानें भोजनाची मात्र तशी इच्छा होते. कर्माची शक्ति वेगवेगढी आह 
हैं तुम्ही जाणतच आहा. सर्त्न कर्माची शक्ति एकसारखी असती तर त्यांत भेद होते ना. यावर 
आम्चें उत्तर आहे कीं, आपण मोहाचा अभाव मानतां त्या अर्थी घास उचढन मुखांत देणें, तो 
चावणें, गिल्णें ही इच्छा कशापासून झाली ! जर अन्तराय कर्माचा अभाव झास्यानें इच्छेशिवाय 
मुखांत घास येजन पडतो असें म्हणाल तर अन्तराय कर्माचा अभाव भोगोपभोग, कामसेवनादिकांचें 
प्रहण का करविणार नाहीं ? यांचें ग्रहण करण्यानें त्रतमंग होतो, दीक्षेचरा भंग होतो, साधुपणा नष्ट 
होतो, परन्तु आहार श्रेण्यानें जरत-दीक्षेचा भंग होत नाहीं. उलट साधूच्या धर्माछा कारण अशी 
देह्ाची स्थिति राह्ट शकते असें मृणाल तर तुमच्या मतामध्यें ब्रत धारण करण्यापसून अथवा 
दीक्षा ग्रहण केल्यापासून केवलज्ञान होतें असा नियमच नाढीं. महिकुमारि- 
गृदस्थालाही केला गृहस्थावस्थेतच केवलज्ञान ज्वालें असें तुम्ही म्हणता, भरतचक्रबर्तीनो 
मोक्षप्राप्ति द्वोते सद्दा खंडाच्या राज्याचा उपभोग घेत असतां आरसेमहारांत केवलज्ञान 
यार्चे खंडन झालें. मरुदेवी दत्तीवर चढली व पुत्राचा शोक करीत असतांनाच तिला 
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केवलज्ञान झालें. वेकूवर चढलेल्या नठात्य केवलब्ञान झ्ालें. उपासन्यामध्यें दासीछा केवलज्ञान झ्नालें. 
गृहस्थाला, खरीला, अन्यधर्मी कोणाही भेषधास्याछा, संन्याशाला, त्रिदेड्याला, फकीराछा, जठा- 
धाय्याला, मुंडन करविणाराला, हरिणा्चे व बाघाचें कातडें पांधरणास्याछा, फार काय वाटेल त्याछा 
मोक्षग्राप्ति तुमच्या घर्मांत ठबिली आहे. सम्पूर्ण प्राणिमात्राला मग तो न्हावी असो, खाठीक असे 
परीद असो, चांडाल असो, कोणीढी असो व्याप्त मोक्ष होतो असें तुमचें मत आह. हृषीकेश चांडा- 
छाला केवलज्ञान होऊन मोक्षग्राप्ति झाली असे तुम्ही लिहृून ठेविंलें. तुम्हाला ब्रत, दीक्षा, आचरण 
बगैरे गोष्टीचें मुर्छीच प्रयोजन नाहीं. तुमच्यांत गृहस्थाला प्रथम केवलज्ञान होतें व मागाहून दीक्षा 
घ्याव्री लागते, मग यतिपणा प्राप्त होतो असे वर्णन आहे. सवज्ञपणा प्राप्त झाल्यानंतर मागाहून दीक्षा 
दण्यांत तुम्ही कोणतें प्रयोजन साबिलें कोण जाणें ? ग्ृहस्थाला वा अन्य कुर्ठिंगी मेषधाज्याछा 
मोक्ष झ्ञाल्यानंतर मग तुमचें तें दीक्षाप्रहण व मुखपट्टबन्धन, दण्डग्रहण, बोधिपात्र ग्रहण हें सब 
निरथंक होईल याची वाट काय ? याप्रमाणें एक नाहीं पण हजारों दोष तुमच्या मतांत दिसून येतात- 
याशिवाय तुम्ही म्हणतां कीं, असाताव्रेदनीय कर्माच्या उदयानें केबलीला क्षुधा, तृषा, मलमूत्रादिक 
दोष उत्पन्न होतात. परन्तु असें मुर्कीच शक्य नाहीं. क्षुपा ही असातावेदनीय कर्माच्या उदीरणे- 
पासून उत्पन्न होत असते व या उदीरणेची व्युच्छित्ति (नाश) साहब्या गुणस्थानांत होते. यामुद्ठे 
सातव्या गुणस्थानापासून पुढें क्षुत्रा बगैरे वेदनांचा अभाव असतो. 
ज्या वेढीं मुनीश्वर सातिशय अप्रमत्तगुणस्थानामब्यें अबःकरण करीत असतात तेद्दां प्रारंभी 
चार आवश्यकें करीत असतात. ग्रथमतः व्यांचे प्रत्येक समयाठा अनंतपटीनें परिणाम शुद्ध होत 
जातात, नंतर स्थितिबंधाचें अपसरण होतें म्हणजे स्थितिबंध कमी कमी 
असाताबेदनीय क्षुधा होत जातो ब साताबेदनीयादि पुण्यप्रकृतिमध्यें अनंतपटीनें रसाची बृद्धि 
उत्पन्न करीत नाहीं. होते व शेवटीं असातादि अश्ुम प्रकृतींचा रस अनन्तपटीनें कमी होत 
जातो. पापकर्माची विष व हालाहलरूप जी तीव्रतर व तीव्रतम शक्ति 
असते ती नष्ट होऊन व्यांचे निंब् व कांजीरासारखें परिणमन होतें अर्थात्‌ ती शक्ति मंद व मंदतर 
होते. यानंतर अपूर्वकरणामर्ध्ये ? गुणश्रेणिनिर्जता, २ गुणसंक्रमण, ३ स्थितिखंडन व ४ अनुभाग- 
खण्डन ही चार आबश्यकें होतात. या अधःकरण ब अपूर्वकरणांतीछ परिणामांच्या प्रभावानें असा- 
तादि अप्रशस्त प्रकृतींच्या रसाछा असंख्यातवेत्यां अनंताचा भाग दिल्यानें त्या रसाची शक्ति इतकी 
ध्वीण होऊन जातें कीं, तो असाताचा रस घातिकर्माचें साहाय्य न राहिल्यानें क्षुधापरीषह उत्पन्न 
करण्यास समर्थ द्वोत नादीं. याव्रिषयीं गोम्मटसारांत अर्से लिहिलें आहे--- 
समयद्विदिगो बंधो सादस्सुदयप्पगो ज़दो तस्स | 
तेणासादस्सुदुओं सादसरूवेण परिणणदि ॥ १॥ 
एदेण कारणेण दु सादस्सेव दु णिरंतरो उदओ | 
तेणासादणिमित्ता परीसहा जिणवरे णत्यि ॥२॥ 
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णट्टा। य रायदोसा इंदियणाणं च केवलिम्हि जदो । 
तेण दु सादासादज-सुहृदुक्ख णत्थि इंदियर्ज ॥ ३ ॥ 

अथे- पूरी बांधिलेल्या असाता वेदनीय कर्माला असंख्यात वेत्यां अनंताबा भाग दिल्यानें त्या 
कर्मातील फल देण्याची शक्ति अगदीं मंद झाली, त्यामुल्ें नवीन असाताचा बंध होत नाहीं. कारण 
सातव्या गुणस्थानापासून साताबेदनीयाचा नवीन बंध होतो, असाताचा द्वोत नाहीं. केवल्मैला साता- 
कर्माचा बंध होतो तो एक समयमात्राचा ह्ोतो. तथापि ह्याचा निरंतर उदय राहत असस्‍्यामुद्ठें असा- 
ताचा उदय साताखरूपी बनतो. 

भावार्थ - भगवंताला साता-कर्माचा उदय नेहमीं असतो ब तें साताकरम शक््य तितकी 
सुखबृद्धि करण्याचें कार्य करीत असतें व इकड़े असाता वेदनीय कर4 जास्त जास्त निःसत्त होऊन 
जाते. त्यामुद्ठे समुद्रामध्यें विषाचा एक थेंबर पडछा असतां तो जसा सर समुद्रास ब्रिघडबून टाक- 
ण्यास समथे होत नाहों तद्बत्‌ अनंतपर्टानें सुखोत्पादनाचें कार करीत असलेल्या साताक़र्माच्या 
उदयावस्थेंत असातेचा किंचितूसा पण निःसत्त उदय प्रभूना क्षुध्रची वेदना उत्पन्न करण्यास 
समर्थ होत नाहीं. म्हणून असातेच्या उदयानें उत्पन्न होणारा परीषह जिनन्द्राढा नाहीं. भगवंताने 
राग देष नष्ट झाले व इन्द्रियजनित ज्ञानाचा अभाव झाला, त्याअर्थी साता असाता यापासून उत्पन्न 
होणारें इन्द्रियजन्य सुखदुःख हेंही त्यास होत नाह्ीं. अतिमंद असलेले असाता बेदनीय आपके 
कार्य करण्यास समर्थ नाहीं. कारण अ्याग्रमाणें मंद उदयरूप संज्वलन कषाय अप्रमत्तादि-- 
गुणस्थानांत ग्रमाद उत्पन्न करूं: शकत नाहीं; अथवा जशी अतितीत्रत्रेदाच्या उदयानें उत्पन्न झालेली 
मैथुनसंज्ञा ही नवव्या गुणस्थानांत बेदाचा मंद उदय असल्यामुक्ें त्या ठिकाणी उत्पन्न होत 
नाहीं; अथवा निद्राप्रचछेचा उदय बाराव्या गरुणस्थानांत शेबटच्या दोन समयापर्यन्त असूनह्टी 
उदौरणेबांचून तो निद्रा आणण्यात्ष समय होत नाहीं; परंतु जागृत अवस्था असल्यां वाचून 
आत्मानुभवरूप ध्यानहीं होऊ देत नाहीं, त्याप्रमाणें असाता कर्म उद्धौरणेशिवाय क्ुधातृषादिक 
उत्पन्न करू शकत नाहीं. एवढ्यानें आपलें समाधान होत नसेल तर आणखी असें पहा कीं, 
अप्रमत्त अशा साधूंनीं आहाराची ज्ुसती इच्छा केली तरी त्यांना प्रमत्तपणा प्राप्त होतो पण 
भोजन करणाज्या तुमच्या केवलीला ग्रमत्तपणा प्राप्त होत नाहीं हें मोठें आश्चर्य आहे. केवली 
भगवान्‌ त्रैलोक्यांतील सत्र चराचर वस्तूना युगपत्‌ पाहणोरे असून त्यांना ताडन, मारण, छेदन, 
भेदन, ज्वालन, मद्य, मांस वगैरे अज्युचि पदार्थ दिसत असतात. असें असूनही ते भोजन करसे 
करितात ? अल्पशक्तिधारक असा गृहस्थ देखील वरीछ निंद्य पदार्थ पाहून अंतराय मानतो व 
तात्काछ भोजनाचा त्याग करिता. मग केबली अंतराय न पात्तील तर सामान्य यृहस्थाहुन देखील 
ब्यांची भोजनावरील आसक्ति इढ़ असली पाहिजे व शक्तिही कमी असली पाहिजे असे मानायें 
लागेल व असें मानैलें तर त्यांची अनंत शक्ति कोर्ठे राहिली ? ज्यास क्षुघेची वेदना राद्विली त्यास 
अनंतख़ुख तरी कोठवचें ? क्षुधेसारखी प्रबल बेदना जगांत दुसरी नाहीं. जर ती सर्वज्ञाठा मानली 
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तर अनंतर्वीर्य ब अनन्तसुख हें त्याठिकाणी राहत नाहींत. विचार करा, मुनीश्वराला तपश्चरणाच्या 
प्रभावानें अशा प्रबल ऋद्धि प्राप्त होतात की त्याम॒त्ठें मनुष्यांना अतर्क्य अशीं कार्य त्यांना करिता येतात. 
इतकें सामथ्ये ऋद्धिधारी मुनीश्चरांना असतांना अनन्तवीयंधारक असे विशेषण सर्वज्ञाछा देऊन त्यांच 
ठायीं यःकश्चित्‌ आह्ाराशिवाय देहाची स्थिति ठेवतां येण्याचें सामर्थ्य नाहीं अ्से आपण पग्रतिपादन 
करितां हैं. अगदी अयोग्य आहे. जर मनुष्याप्रमाणें सबज्ञालाही आहार, निद्रा, खेद, खेद, रोग, 
मल, मूत्र आहेत असें मानावें तर सामान्य आत्मा व परमात्मा यांत भेद कोणता राहिला? दुसरें, 
जगणें हैं कांही आह्यारावरच अवलंबून आह असे नाहीं. तें आयुकर्माच्या उदयावर आह. जसे- 


णोकम्म कम्माहारों कवलाहारो य लेप्पमाहारो। 
उज्जमणे वि य कमसो आहारो छब्विहों भणिओ ॥ 


णोकम्म तित्थयरे कम्म॑ णारे य माणसो अमरे। 
कबलाहारों णरपसु उज्जो पक्खी य इगि लेबो |। 


अर्थ -आहार सहा प्रकारचा आहे. कर्म आद्वार, नोकर्म आहार, कवलाहार, लेपाहार, उज्जाहार 
आणि मानसिक आहार. भगवान्‌ अरिहिन्ताछा अन्यजीबांना न संभवणास्या झुभ आणि सूक्ष्म नोकम- 
वर्गणांचें ग्रहण हाच आहार आह. नारकी जीबांना कर्माचें भोगणें हाच आहार असतो,. चार प्रका- 
रच्या देवांना मानसिक आहार असतो म्हणजे मनांत इच्छा होतांच कण्ठांत अमृत न्नरूं लागतें व 
त्यापासून त्यांची तृष्ति होते, मनुष्य व पशु यांना कवलाहार आह. पक्ष्यांना अंड्यांत असतांना 
मातेच्या उदराचा उबारा असता तोच ओजाहार होय. एकेन्द्रियादि प्रृथ्व्री बगैरेंना लेप हाच आहार 
असतो. म्हणजे प्रृथ्व्री पाणी बगैरेंचा जो स्पर्श होतो तोच त्यांचा आहार असतो. 


भोगमूमीतीक औदारिक देह धारण करणास्या मनुष्याचें शरीर तीन कोस प्रमाणा्चें असून 
ते फक्त आवब्या एबढा आह्यार तीन दिवसाआड घेतात, यावरून कवलाहारानेंच शरीर राहतें असा 
नियम दिसून येत नाहीं. केवछ आह्ारक या दब्दाबरूनच जर कवलाहारी ठरबावयाचें तर 
सयोगी या दब्दानें मनाचें अस्तित्व, प्राण या शब्दानें पंचेद्धियांचें अस्तित्व, शुक्ककेश्या या शब्दानें 
कषायांच अस्तित्व मान्य करावें छागेल. जिनेश्वराला अकरा परीषह आह्वेत ते औपचारिक आह्देत, 
म्हणजे वेदनीय कर्म व्रिद्यमान आहे म्हणून ते आहेत एवढाच त्याचा अर्थ ध्यावयाचा. मंत्रानें अथवा 
औषधीच्या प्रभावानें विषाची शक्ति नाहींशी केली असतां तें जसे प्राणहरण करण्यास समर्थ होत 
नाहीं, तद्॒त्‌ शक्तिविरहित असाता वेदनीय कम मगवंताला क्षुधा उत्पन्न करूं: शकत नाहीं. कारण 
मणि, मंत्र, औषधि, विद्या व ऋद्धि वगेरे पदार्थात अतक्ये शक्ति आह. 


श्वेतांवरमतवाद्यांनीं कल्पितसूत्रें रचून अनेक प्रकारची असंभाव्य रचना केली आद्व त्यापैकी 
कांहीं उदादरणें पहा. 
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१२ रत्नकरंड-आवकाचार 


गोशाल म्दृणून कोणी एक गारोडी होता. त्यानें महावीरस्वामी पाशीं दीक्षा घेतली. पुढें त्यास 

वियेचा अतिगव चढल्ा. त्यानें महावीर स्वामीशीं बादबिवाद केल्छा. त्यांत 

कल्पित सूत्रांतील त्याचा पराभव झाढछा. म्हणून त्यास फार क्रोध उत्पन्न ज्लाछा. व त्या आबे- 

असंभाव्य रचना शांत त्यानें भगवंतावर समवसरणांत एक तेजोलेश्या ( अग्नि ) सोडली. 

त्या समब्रसरणांत दोन मुनि सिंहासनाखालीं दग्ध झाले. एबढेंच नब्हें तर 

तैजसकऋद्विपासून उत्पन्न ज्ञालेली अग्निज्वाा भगवंतापयत जाऊन पोहोंचली. त्या ज्वाडेनें भगवंता- 

ला अतिशय उपसर्ग जाला. अम्नीच्या उष्णतेनें भगबंताला आमातिसाराचा व्याधि उत्पन्न ज्लाला. 

तो सह महिनिपर्यन्त राहिल. पुढ़ें त्यांनी केवलज्ञानानें जाणून आपल्या शिंष्याढ्ता सांगितडें की, 

“अमुक एक। शेटजीच्या घरीं जाऊन एका पक्ष्याचें पक मांस घेऊन ये. में भक्षण केल्यानें माझा 

रोग नाढींसा होईछ. असें सांगून तें मांस आणवून मक्षण केलें व आपण रोगमुक्त झाले, त्याविक्रीं 

भगवान्‌ हणाड़े, अरे मी न समजतां अशा कुपात्राछा दीक्षा दिली.” याप्रमाें फेवलीवर अवर्णबाद 

( खोटा दोषरोप ) केला आहे. तसेंच उत्पन्न होतांच ज्या वरीरजिनेन्द्राछा तीन ज्ञानें होती, तो 

जिनेन्द्र चटशार्लेत [ पाठशार्लेंत ] शिकला; तीर्थकर दीक्षा बेतांना नग्न असतात परंतु मागाहून 

इन्द्र त्यांच्या खांग्ाबर वच्र टाकतो त्याबेछी ते ग्रहण करितात; जिनेश्वराची वाणी निष्फछ झ्नाली, 

कारण गणवराशिवाय ती कोगीच मानिली नाहीं. आदिनाथ जुकब आहत; कोणी एक 

युग मरण पात्रछ्या तेह्हां त्याचील्ली सुनंदा बिववा बाली. तिच्याशी ऋषभदेवांनी पुन- 
विवाह केला. 

महावीर जिनांनीं प्रथमतः देवानंदा नामक ब्राह्मणीच्या गर्भात अबतार घेतला तथा ठिकाणीं 

ते एँशी दिवस राहिले, त्यानंतर इन्द्रानें विचार केला की, अशा नीच कुछांत भगवंताचा जन्म होणें 

योग्य नाहीं हमणून स्यानें हिरण्यगवेषी देवाछा आज्ञा केली की तुझी मगवंताला देवानंदे च्या गर्भावत 
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काहून सिद्धार्थराजाच्या त्रिशलाराणीच्या गर्भात आणुन ठेवा. आज्लेप्रमाणें देवानें तसे केलें बगेरे 
बगैरे. या ठिकाणी विचार करा की, जीव आपआपल्या कर्माप्रमाणें उच्चनीच कुलांत जन्म घेत 
असतांना तो देवादिकांना कसा फेरता येईल ? परंतु ज्याला मिथ्यादर्शनाचा उदय झ्ञावा आह तो 


काय वणन करील याचा नेम नाहीं. 


ते आणखी कसल्या विरोधी गोष्टी छिह्दितात पहा- तीकर केबलीला सामान्य केवली नम- 
स्कार करितात. बाहुबलीनीं ऋषभदेवाका नमस्कार केला हैं म्हणणें चुकीचें आहे. कारण सातब्या 
गुणस्थानापासून बंचबंदक भाव नाहीं. ज्या ठिक्राणी आत्मस्वभात्राचा अनुभव असावयाचा तेथे 
तसा भाव कोट्टून असणार ! जो कृत्यकृत्य, भगवान्‌ सर्वज्ञ देव झाला त्यास इतरास नमस्कार करण्पाचें 














(टीप) १ श्रेतांबरांगीं ब्राह्मण दे नीच कुली आदत अब म्हठऊे आई. 
हँमचंद्र कृत जिषष्टशलाका-पुरुषचरेज्र, पथे १० 
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दर्शनाधिकार श्३्‌ 


प्रयोजन काय £ “वंदन करण्यायोग्य परमेष्ठी व वन्दन करणारा मी? असा भाव सद्दाव्या गुणस्थानां- 
पर्यतच असतो. याशिवाय ते असें म्हणतात कीं, कोणी एक स्कंधक नांवाचा त्रिदण्डी संन्‍्यासी 
आपणाकडे येत आहे असे पाहुन वीरजिनेश्वरांनी गौतमगणधघरांस सांगितलें कीं, “ हवा समोर 
स्कंघक संनन्‍्यासी येत आहे तो मोठा जबर आह. तुमचा याचा मेल बसेल. तुम्ही समोर जाऊन 
त्यास घेऊन या” यावरून गौतमगणधर मोठ्या भक्तीनं सामोरे जाऊन त्यास घेऊन आले ब 
तव्याचा आदरसत्कार केला. अब्रतसम्यग्दृष्टि देखिल कुलिंगी साधूचा सन्‍्मान करीत नाहीं, मग महा- 
ब्रती गणघर कसा करतील ! 

ख्ीला पांचब्या गुणस्थानाशिवाय पुढचीं गुणस्थानें होत नाहींत. पहिर्ली तीन संहननें 
नाद्वीत, अहृमिन्द्र-लोक-प्राप्ति नाहीं व ती सातब्या नरकांत जात नाहीं. मग अशा ख्रीला मुक्ति 
होते असे करे म्हणतां येईेक ! मछिनाथ जिनेश्वराला त्यांनीं ञ्री मानिलें आहे. इतकेंच नब्हें तर 
तिची प्रतिमा पुरुषस्वरूपाची बनवून ते पूजन करितात. हैं कसे ? 

कोणा एका हरिक्षेत्रांत राहणाज्या भोगभूमिज मनुष्याल्, ज्याचें शरीर दोन कोस उंचीचें 
होतें, व्यास त्याच्या पूर्वजन्मीच्या एका झत्रनें हरण करून आणिदें; त्याचें दोन कोस शरीर छहान 
करून त्यास भरतक्षेत्रांतीछ मथुरेचें राज्य दिलें व त्यास मांस भक्षण करावयास छावून नरकास 
पोचविले, त्यापासून हरिबंशाची उत्पत्ति झाली असें त्यांनीं मानिलें आहे. अशा कल्पनेला कांही 
मर्यादा राहत नाहीं. दोन कोसाचा देह लहान कसा केला ! व्यास बरून छेदिलें की खाद्दन 
छेदिलें! याचें उत्तर त्यांना देतां येणार नाहीं. हैं अज्लो. भोगभूमीतील सर्ब जीव देवगतीत उत्पन्न 
होतात. तेथील ख्रीपुरुषांच्या उत्पत्तीचें प्रमाण ठरलेलें आहे. मातापित्याचा अन्त होप्यापूर्वी त्यांची 
उत्पत्ति होत असते असें त्यांनीं मानिलें आहे. पण याप्रमा्ण अनंतकाल गेल्यानंतर एक एक जीव 
कमी होतो असें ते म्हणतात. यामुके भोगभूमि ओस पडेल त्याची वाट काय? असें होणें अशक्य. 
परन्तु मिथ्यादृष्टि पुरुषांच्या बुद्धीछा अन्त नाहीं. ते वाटेल तसें बोलतील व लिहृन ठेवितील. 

सहा द्वब्यांचें वणन करावयाचें परंतु त्यांतून काल हें द्रव्य नसून सतत बदलणास्या समय, 
घटिका यांना त्यांनीं काल म्हटलें आहे. 

साधूंची निन्‍दा करणारा जो असेल त्यास मारण्यांत पाप नाहीं. देव, गुरु, धर्माचा द्रोह 
करणारा चक्रत्र्ती जगी असला तरी त्याच्या सैन्याचा विध्वंस साधूंनीं करावा, त्यांत व्यास पाप, 
नाहीं. आपणांत ऋद्धि वगेरेचे सामथ्ये असतांना तो जर त्यास मारणार नाहीं तर तो साधु 
अनन्तसंसारी म्दृणावा, असें त्यांनीं प्रतिपादन केले आंह. अशा पापी साधूलछा साम्य-भाव कसला 
व वीतरागता तरी कोठली ? 

असें असंबद्ध लिह्न यांनीं मोठमोठ्या शीलवान्‌ पुरुषांना दोष लावूनही ते निर्दोषी आहृत 
असेंच प्रतिपादइन केले आह. भरतचक्रतर्तीनीं आपल्या ब्राह्मी नामक बहिणीशीं लम्न लाबिलें, 


द्रौपदीला पांच पति होते व पांच पति अमूनद्वी ती साध्वी होती. पांच पति असूनही द्रौपदी 
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१४ रत्नकरंड-आावकाचार 
साध्बी कशी होऊं शकते? अरे कोणी विचारल्यास ते उत्तर देतात, एखाद्या राजानें शंभर ब्ियांशी 
लप्म लाविंलें म्हणून तो शीलबान्‌ नव्दे काय ? जसें पुरुषानें कांहीं नियमित ख्रिया करण्याचा 
नियम केला असल्यास त्याचें शील नाहींसें होऊं शकत नाहीं, त्याप्रमाणें ब्रीनेंही कांदीं नियमित 
पुरुषांचा नियम केल्यास तिर्चे शीलत्रत नाहींसें होत नाहीं. 
देव व मनुष्यामध्यें कामसेबन होऊं शकतें असेंही दे म्हणतात. पण वैक्रियिकदेह धारण 
करणारे देव व सप्ततातुमयी मलिन देहधारी मनुष्यामध्यें संयोग दोत नाहीं, याचा विचार करितो 
कोण ? उपोषण असेल व दुसज्या साधूचें भोजन होऊन त्यापैकीं कांहीं अन्न शिक्लक राहिलें असेल 
तें जर गुरूच्या आज्ेनें त्या उपोषणघारी साधूनें ग्रहण केलें तर त्यांत ब्रतभंगाचा दोष येत नाहीं. 
उपवासांत औषध भक्षण करण्यानें उपवास-भंग होत नाहीं. समवसरणांत जिनेश्वर नम्ममुद्रेनेंच 
बसलेले असतात, परंतु ते बस्र पांघरल्याप्रमाणें दिसतात. साधु यततीनीं काठी, पात्र, वल्ल वगैरे 
चौदा उपकरणें ठेवणें हा धर्म आह्े. चाण्डालाला मुक्ति होते. मद्दावीरस्त्रामीच्या समवसरणांत सूयचन्द्र 
आपल्या विमानासह आले होते. ( शाश्रतगतीच्या मयदिचा हा मंग आहे ). साधू्चें मन कामबेद- 
नेनें चंचल भ्राल्यास आपली ख््री देऊन त्याची वेदना शांत कराबी. गंगादेवीशीं पंचावन हजार 
वर्षेपयेत भरतचक्रवर्तीनें कामसेबन केलें. भोगभूमीचे युगल मलमूत्रधारी आह्वेत. त्यांचा अन्त होतो 
तेब्हां त्यांच्या तीन कोसप्रमाण शरीराला देवता उचढून नेतात व मैरुंड नामक पक्ष्याकड्ून तो 
खावबितात. यादवादिक सर क्षत्रिय मांसभक्षी होते. गौतमगणधघर आनंदनामक श्रावकाच्या घरीं 
कुशलबृत्त विचारण्याकरितां गेले असतां खोटें बोलले. महाबीर जिनांनीं जन्मकालीं मेरुपर्बत कम्पा- 
यमान केला. कातड्यांत ठेवलेलें तूप व पाणी पवित्र असतें. याप्रमाणें हजारो विपरीत व अनथै- 
कारक विषयांचें प्रतिपादन करून त्यांनीं कल्पितसृत्रांची रचना केली आहे व्यांचें यथे कोठपर्यन्त 
वर्णन करा ! त्यांच्या धर्माची सामान्यतः कल्पसा येण्याकरितां वरील कांहीं उतारे दिले आहत. 
या श्रेताम्बरी मतामथ्यें ढूंढया म्हणून एक पंथ आह. तो प्रतिमिछा नमस्कार बौरे करूं नये 
असें म्द्ृणतो. कारण प्रतिमा ही पाषाणाची असून पाधाण हा एकेन्द्रिय आहे. त्यापुढें आपण 
पंचेन्रिय असून नमस्कार करणें, प्रूजन करणें, भक्तीनें नाचणें बगैरे 
ढूंढया-मतदिग्दर्शन क्रियेपासून झुभगति कशी प्राप्त होईल ? आपलें कल्याण करून चेणें 
असेल तर आमच्या साधूचें दर्शन घ्यावें म्हणजे जालें असें त्यांचें ग्हणणें 
आहे. त्यावर त्यांना असा प्रश्न आहे कीं, मलमूज्नादिकांनीं भरलेल्या परन्तु चर्मानें आच्छादिलेल्या 
तुमच्या देहाचें दशन घेतल्यानें काय प्राप्त होणार ? तुम्हास आत्मज्ञान नाहीं. जगांतील सब अभक्ष्य 
वस्तु भक्षण करणाज्या तुमचें दर्शन पापबंधाचें कारण आह. तुमच्या कब्पितसूत्रा्ें श्रवण सम्य- 
क्वाचा नाझ करणारें आह्े. तें पापबंधाचें कारण आहे. याच्या उछट आमच्या जिनेन्द्राच्या धातु- 
पाषाशाच्या प्रतििबाचें दर्शन केलें तर परमबीतराग सर्वज्ञाचें ध्यान प्रगट होतें व परमशांत 
झुभोपयोग प्रगट द्ोतो. तुमच्या पापमयी देहाच्या दर्शनानें पापाचा बंध होतो. तुम्ही रागद्ेष 
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दर्शनाधिकार १५ 
कषायादि पापमलानें भरलेले, अभक्ष्य व आह्याराचे लंपटी, हिंसादि-पापकार्यात सदैव रत, इतर 


जीवांना मिथ्यामार्गास छावणारे आह्वांत. त्या तुमच्या दरनानें काय प्राप्त होणार ! उलट तुमच्या 
म्हणण्याप्रमां वागणान्याला सत्तर कोडाकोडी सागरापयैन्‍्तचा मोहनीयकर्माचा बेध होईल. 


कलिकालांत जैनधर्माच्या सत्यस्वरूपाला श्रेतांबर लोकांनीं किती बिघदन टाकिलें आहे 
यांचें थोडक्यांत ज्ञान व्हावे म्हणून प्रसंगोपात्त या ठिकाणीं थोडेसें दिग्दर्शन केलें आह्वे, व्यावरून 
स्यांच्याठायीं सत्या्थ आप्तपणा कसा संभवेल याचा वाचकांनीं विचार करावा. 


याचप्रमार्ण ज्यांचे देव प्रत्यक्ष भयभीत झाल्यासारखे दिसत आद्वित. त्यांनीं भीतिमुत्ठें आपल्या 
हाती चक्र, दंड, त्रिश्यूल, खब्ब धारण केले आहे. ते कामबेदननें स्लीच्या स्वाधीन होऊन राहिले 
आहत. व्यांच्या ठिकार्णी क्षुघा, तृषा, काम, राग, द्वेष, निद्रा, बैर, विरोध वैरे प्रत्यक्ष दिसन येत 
आहत. अशा स्थितींत ते निर्दोष आढ्वेत हैं कसे मानावें ! तससेच ज्यांना इंद्रियज्ञानाहन पलिकडचें 
ज्ञान अझून झाले नाहीं त्यांना सवैज्पणा अथवा आप्तपणा तरी कसा प्राप्त होईछ ? सारांश, सर्वज्ञ 
बीतराग परमहितोपदे शकाशिवाय दुसरा कोणीहि खरा देव असूं शकत नाहीं. 

आतां पूर्वापरविरोधादि दोष ज्यांत नाहींत व जो सत्यार्थ पदार्थांचा उपदेश देणारा शास्ता 
आहे त्याचीं खरीं नांत्रे किती ते सांगतात. 

ह शास्प्याचीं नांवें 


परमेष्ठी परञ्ज्योतिर्षिरागो विमलः कृती । 
सर्वज्ञोब्नादिम ध्यान्तः सा्वः शास्तोपलाल्यते ॥ ७॥ 
अथे - परमेष्टी, परंज्योति, विराग, विमल, कृती, स्रज्ञ, अनादिमध्यान्त आणि साव॑ हीं सार्थक 
आठ नांबें ज्याठा आहत तो शास्ता होय अथवा त्यालाच आप्त म्हणाबे. इन्द्रादिकांनीं वन्‍्च अशा 
यरमात्मस्वरूपांत जो राहतो व्यास परमेष्ठी हणतात. परमेष्ठीछा अन्तरंग घातिकर्माच्या नाशामुल्ें 
अनन्तज्ञानदशनसुखवीयस्वरूपी निर्विकार अविनाशी परमात्मस्वरूप प्राप्त होतें, व ल्या स्वरूपांत 
तो विराजमान होतो. बाह्यमतः इन्द्रादिक असंख्यात देव ज्याव्य नमस्कार करितात, जो समवसरणांत 
समभेच्या मध्यभार्गी तीन पीठावर असणास्या तेज:पुंज सिंहासनावर चार अंगु्लें अधर विराजमान 
असतो, ज्यावर तीन छत्रें असतात ब चौसष्ट चामरें ढाल्िडीं जातात व समवसरणाच्या दिव्य संप- 
देनें ज्याची अपरिमित शोभा दिसेत; जो इन्द्रादिक देवांना व मुम॒क्षुजीबांना धर्मोपदेशरूपी अमृ- 
ताचें पान करवून त्यांना जन्ममरणापासून सोडवबितो तो आप्त व त्यास परमेष्ठी म्हणावें, कर्माच्या 
अधीन झ्नास्यामुल्ठें इंद्रिय-कामभोगादि विषयामध्यें आणि बिनाशिक राज्यसंपदेमध्यें जे ममप्न होऊन 
गेले, जे बल्रियांच्या अधीन झाले व जे विषयांनीं सन्त्रस्त झाले आहत, व्यांचे ठायीं परमेष्ठीपणा संभवत 
नाहीं. पर॑ंज्योति-परं म्हणजे आवरणरहित, ज्योति: म्हणजे ज्ञान. ज्यांच्या अतीन्द्रिय अशा अनन्तज्ञा- 
नांत लोकाल्ोेकबर्ति सम्पूण पदार्थ आपल्या त्रिकालवर्ति अनन्तगुणपर्यायासद्ध युगपत्‌ (एकाच वेव्ीं) 
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प्रतिबित्रित ह्वोतात ते भगवान्‌ परंज्योतिःस्बरूप आप्त होत. त्यावांचून अन्य, ज्यांना इन्द्रियजनित 
ज्ञान आदे ब अल्पक्षेत्रांतील कांहीं थोड्याशा पदार्थाना जे अनुक्रमानें जाणूं शकतात त्यांना परंज्योति 
म्हणतां येत नाहीं. ज्यांनीं मोहनीय कर्माचा नाश केल्यामुल्ठें सबने परवस्तुबरील रागद्रेषाचा अभाव 
केन्य, ज्यांना इच्छा नाढींशी झ्ञाल्यामुल्ें बीतरागता प्राप्त झाली ब ह्यामुक्ठें ज्यांनीं पदार्थाच्या यथार्थ 
स्वरूपाछा जाणिलें, अशा व्यांनीं कोणत्या बस्तूवर रागद्वेष करावा ? वस्तूचा जसा स्वभाव आंहि 
तसाच रागद्वेषरहित होऊन ज्यानें जाणिल।, त्याछाच वितराग अथवा अहैन्त ब आप्त म्हणाबयाचें. जो 
कामी, विषयासक्त, गाणें बजावर्े नृत्य इत्यादिकामध्यें मम्न, जगांतील सर््र ब्रियांना खुष ठेवण्याकरितां 
बसर्व शत्रंना नष्ट करून आपला झूर॒पणा प्रगट व्हाबा अशी इच्छा करणारा असेल त्याला वीतराग 
म्हणतां येणार नाहीं. 

विमरछ-ज्याचे काम, क्रोध, मान, मायादिक भावमल नाहींसे झाले आणि ज्ञानावरणादि 
कर्ममल नष्ट झाले व निगोदरद्वित परमौदारिक, छायाबिरहित, कान्तिमान्‌, क्षुधा, तृषा, रोग, निद्वा, 
इत्यादिकांनी रद्धित अशा शरीरामध्यें जो राहतो तो अरहंत भगवान्‌ विमल म्हणावा. इतर काम 
क्रोधादि दोषांनी-भरलेले ते विमल नव्हेत. 

कृती- ज्यांना कराबयाचें शिल्लक राहिलें नाहीं ते. ज्यांनीं शुद्ध अनंतज्ञानस्वरूपी आत्मा 
जाणला ते कृत्यकृत्य होत, अर्थात्‌ ही अवस्था भगवान्‌ आप्तांनाच प्राप्त होते. ज्यांनीं चक्र, त्रिशूल, 
गदा बगैरे शर्नें आपणाजबछ ठेविलीं, जे कनककामिनीमथ्यें आसक्त झाले व जे जन्म, जरा, 
मरणापासून सुटले नाह्ींत त्यांना कृती म्हणतां येणार नाहीं. 

सर्वज्ञ- कोणाध्यांही सहाय्याशिवाय एकाच कालीं संपूर्ण द्रव्यगुणपर्यायांना प्रत्यक्ष जाणणारा 
असा भगवान्‌ आप्त हा सर्वज्ञ होऊं शकतो. इतरांना इन्द्रियाधीन ज्ञान आह म्हणून ते सर्वश्ञ 
नाहीत, 

अनादिमध्यान्त- ज्यांना जीदद्रव्याच्या अपेक्षेनें व ज्ञानदर्शन-सुखबीर्याच्या अपेक्षेनें आदि, 
मध्य व अन्त नाहीं तो अनादिमध्यान्त म्हणावरा. अथवा भगवान्‌ आप्त अनादिकालापासून आहत 
व त्यांचा कर्धाद्दी अन्त होणार नाहीं म्हणून तेच अनादिमब्यान्त आद्देत. “जीवाछा जन्ममरणाचे 
फेरे कर्थीही चुकणारे नाह्वीत अथवा कांडीं काल जीत्र मुक्त झ्ााला तरी तो पुनः ससारांत येणारच 
ध्याशिवाय गति नाहीं. जीव हा निराछा व ज्ञानादिगुण निराक्रे. ते गुण जीवाला मागून प्राप्त 
होतात.' दे व असे अनेक सिद्धान्त ज्यांनीं मानले आहत त्यांना अनादिमब्यान्तता तरी कशी 
प्राप्त होणार ! 

सार्व- ज्यांच्या वचनाची अथवा शरीराची प्रवृत्ति सर जीवांच्या हिताकरितांच झाली त्या 
अरिद्वंत भगवन्तालाच सात म्दणतात. इतर जे काम, ऋ्रोष, संग्राम वगैरे हिंसाप्रधान पापकर्म करून 
आपल्या व परक्‍्याचे अद्दिताकरितां प्रवृत्ति करितात अथबा करवितात स्यांना साब असे नांव देता 
येत नाहीं. 
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याग्रमाणें आठ सार्थक विशेषणांनीं युक्त शास्ता जो आप्त त्याचें असाधारण लक्षण सांगि- 
तलें. शास्ता शब्दाची निरुक्ति अशी आहे. “ शास्तीति शास्ता ” म्हणजे शिष्य, जे निकट मब्य 
अर्थात्‌ मुमुश्षु त्यांना हितरूप शिक्षा ( उपदेश ) देणारा तो शास्ता म्हणावा, 


यापुऱें शास्ता म्हणजे आप्त हा सत्पुरुषांना स्त्र्गमुक्ति प्राप्त करून देणारा उपदेश करीत 
असतां त्यापासून आपली प्रसिद्धि, सन्‍्मान बगैरे कशाचीही इच्छा करीत नाहीं असें दाखबितात--- 
शास्त्याचा हितोपदेश 


अनात्मार्थ विना रागेः शास्ता शास्ति सतो हितम्‌ । 
ध्वनन्‌ शिलिपिकरस्पर्शान्मुरजः किमपेक्षते ॥ ८ ॥ 
अर्थ- शास्ता म्हणजे धर्मोपदेश करणारे अरिहंत भगवान्‌ आपली ख्याति, लाभ, पूजा 
बगैरेचें प्रयोजन न ठेवितां, तर्सेच शिष्यांवर प्रेम (रागभाव ) ही न करितां सत्पुरुषांना कल्याणप्रद 
असा उपदेश करीत असतात. शिल्पीब्या म्हणजे मृदंग वाजविणाय्या पुरुषाच्या हस्तस्परशानें नाना- 
प्रकारचे शब्द करणारा मृदंग कोणाचीही अपेक्षा करीत नाहीं ? 


विशेषा्थ- संसारांत लोकांकइ्टन जितकी कार्यें होतात तीं सब आपला अभिमान वाढावा, 
आपली प्रशंसा व्हावी, आपल्याला अपूर्व लाभ ब्दावरा या हेतूनेंच होत असतात, परंतु भगवान्‌ अरि- 
हंत मात्र आपल्या कोणत्याही प्रयोजनाबांचून फक्त जगांतील जीबांचें कल्याण व्हाबे म्हणून उपदेश 
करित असतात. जसे मेघ हे आपले कोणतेंढी प्रयोजन छोकापासून साध्य करावयाची इच्छा न बात्- 
गितां यथेच्छ जल्वर्षाव करितात, त्याचप्रमाणें भगवान्‌ आप्तही लोकांच्या पुण्याच्या निमित्तानें पुण्य- 
प्रदेशांत विहार करून तेथें धर्मरूप अम्रताचा उपदेशरूपानें वर्षाव करितात हें योग्यच आहे. कारण 
सत्पुरुषाचें आचरण हैं परोपकाराथ धडावयार्चेच असा नियम आहे. अथवा ज्याप्रमाणें कल्पवृक्ष, 
घान्य व आम्रवृक्ष हे परजीवांवर उपकार करण्याकरितांच फछित होतात; पर्बरत हे अनेक प्रकारच्या 
मौल्यवान्‌ रत्नांना, वृक्षांना व पाशी वगैरे पदार्थाना आपली इच्छा नसतांही जगाबर उपकार 
करण्याकरितां धारण करितात; समुद्र रत्नांना व गाईं दुधाल्य त्याच हेतूनें आपल्या पोटांत ठेवितात 
व दाता परोपकाराकरितांच धनसंचय करितो; त्याचग्रमाणें सत्पुरुष परोपकाराकरितांच आपली 
वाणी खर्चितात. सारांश जेबढे उपकार करणारे पदार्थ जगांत आहेत तितके सत्र इच्छा केल्या- 
शिवाय लोकांना आपापल्या पुप्यप्रभावानें प्रगण होतात, तसेंच भगवान्‌ आप्त हेही इच्छेवांचून 
लोकांवर परमोपकार करण्याच्या निमित्तानें धर्मरूप हितोपदेश करिंतात. यापुदें आगमार्चे स्ररूप 
सांगतात:ः- 

आगमाच लक्षण 


आप्तोपज्षमनुलूंध्यमदृशेष्टविरोधकम्‌ । 
तच्ोपदेशऊत सार्वे शा््रं कापथघट्दनम्‌ ॥ ९ ॥ 
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अथै- जें सर्ब्ञ बीतरागानें सांगितर्ले असेल, कोणव्याह्वी वादीप्रतिवादीला ज्याचें उल्लंघन 
करता येत नसेल, प्रत्यक्ष व अनुमानानें ज्यांत दोष उत्पन्न होत नसेल, तत्त्व म्हणजे बस्तूचें जसे 
स्वरूप आहे तसेंच ज्यांत वर्णिकें असेल, सब जीवांचें जें ऐकिल्यापासून हित होत असल, आणि 
मिथ्यामार्गा्चें ज्यांत निराकरण केलें असेल तेंच शाशत्र होय. 
: विशेषार्थ- शाज्ञा्चें लक्षण वर सांगितलें आह त्याप्रमार्णे ज्यांत वर्णन असेल त्यालाच 
शातञ्र म्हणातें. हीं कालदोषामुक्ठें मिथ्यामार्गाचा उपदेश करणारे पुष्कछ जीव उत्पन्न झ्ञाले आहत, 
व प्रत्येकानें आपापलें मत स्थापन करण्याकरितां व आपले विषय-कषाय 
शात्रचिकित्सा._ पुष्ट करण्याकरितां अनेक प्रकारचीं खोटीं शाझ्लें रचून सत्यधर्मापासून 
छोकांना पराड्मुख केछें आहे. सर्वानीं आपापत्ा धर्म शाख-परंपरेला 
अबुसरून आह म्हृणून प्राचीन आहे असें वर्णिलें आहे. शाब्राबांचून हल्लीं कोणताही धरम प्रचलित 
नाहीं. ब्राह्मणांनीं तर आपल्या वेद, स्मृति, पुराणामध्यें हिंसेखा प्रधान गणून अश्वमेघ, नरमेघादिक 
यज्ञ करण्यामध्ये आणि जल्चर, स्थठचर जीवांची हिंसा करण्यांत धम आह असे प्रतिपादन केलें 
आहे. भवानी, मैरव, मरिआई बगैरे देव, बकरी वगैरे जीवांचा वध 
मिथ्याशात्र केल्यानें तृप्त होतात. देवतेछा आणि व्यंतरादिक पितरांना मांसरपिड 
समपंण केल्यानें धर्म होतो. देवता मांसाहारी आहत, राजांनीं शिकार करणें 
हा त्यांचा धम आहे वगैरे गोष्टी आपल्या शाख्रांत लिट्लन ठेविल्या आहत ब त्याप्रमाण लोकांची 
प्रवृसिही आंहे. हरि, हर, ब्रह्मा हे परमेश्वर आंहेत असे वणन करावयाचें व हरि गोपल्रियांच 
ठिकाणी आसक्त आह; तो बांसुरी वाजबून नृत्यक्रीडा करतो, गोवर्द्धनाचा नाश करून त्याच्या 
सत्रीचे हरण करितो वगेरे अनीतीच्या कथा म्रंथामष्यें लिह्न ठेवावयाच्या व क्ष्या सबे छोकांनीं माना- 
वयाच्या, हैं आश्चर्य आह. 
हर म्हणजे महादेव, त्याचें अर्घे अंग ख्लीचें व अर्थ अंग पुरुषाच आहे. तो आपल्या सवे 
अंगाछा भस्माची उटी छाबतो. अनेक प्रकारच्या हत्या करितो व शाप दतो, त्रिशूछादि आयुर्धे 
धारण करून लोकांचा संहार करतो वगैरे. या सब गोष्टी शात्रांत लिह्ुन ठेविल्या आहत व त्या- 
मुछेच या खज्या आहित असे लोक मानतात. याहीपेक्षां आश्चर्य मानण्या सारखी गोष्ट ही कीं, 
महादेवाचें लिंग पावतीच्या योनींत आहे अशी कल्पना करून त्यावर सतत जलूसिंचन करावयाचें, 
स्यापुद़ें बेलपत्र व धत्तृ्याचीं फु्ें वहाबयाचीं अशी जगामध्ये प्रवृत्ति करविण्यासाठीं या गोष्टी- 
शात्रांत लिहन ठेविल्या व धर्मभोव्या छोकांनींही विचार न करितां तो धरम आहे असे मानिलें या 
शित्राय दुसरें कोणतें असाबें ? 
ब्रह्मदेव सव॑सृष्टीला उत्पन्न करणारा म्हणून सर्वाचा पिता आहे. तो कामबश झाला व 
आपल्या मुढींशी कामसेवन करून भ्रष्ट ज्लाा; उवशी नांवाची एक अप्सरा ( देवख्री ) होती, 
तिच्या स्वरूपावर मोहित होऊन तो आपसल्या चार हजार वर्षेपर्यत केलेल्या तपश्चचरणाच्या ब्ठावर 
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चार मुखें धारण करून उवंशीचें स्वरूप पाहता झाला व त्यामुद्ें व्याचे तपश्चरण नाहींसें झालें. 
उबेशीनें त्यास शाप दिला. अर्से चमत्कारिक व नीतीला प्रत्यक्ष विरुद्ध वर्णन व्यांचे ग्रंथांत आहे. 

जगाची रचना करणारा व व्याचें पालन करणान्या भगवान्‌ नारायणानें कच्छपमत्स्यादिक 
अनेक अवतार धारण करून दानवांचा संहार केला. मारुतीठा माकड व गणपतीला हृत्ती 
बनवून त्या गणपतीनें उंदराबर खारी करून मोदकांवर ताब मारिला. याप्रमाणें त्यांनीं आपल्या 
पुराणांत वर्णिलें आहे. जीवांचा वध करण्यांत, अथवा जीवांचा वध करून देवतेला तृप्त करण्यांत, 
तलाव विद्विरी बगैरे खोदविण्यांत मोठा धम आह वगेरे अनेक प्रकारच्या असंबद्ध गोष्टी ब्राह्मणांनी 
शात्रांत लिहिलेल्या आहत. श्रेतांबरांनीं तर अनेक कल्पित सूत्रांची रचना करून सब शाज्ं भ्रष्ट 
करून टाकिलीं आहत. हें असो. परंतु आमच्यांतीलच कांहीं भषधारी साधूंनीं कुलदेवीची पूजा, 
क्षेत्रपाल ब्यंतरादिक देवांची आराधना, पद्मावती, चक्रेश्वरी बगैरे देवतांची पूजा बगैरे अनेक 
मिथ्याश्ररूपण करून शास्त्रें भरून टाकिलीं आहत. याशिवाय अन्य म्लेंच्छादिकांनींही रचिलेलीं 
अहितच. शाल्राशिवाय मिथ्याकल्पनेचा प्रसार तरी कसा होणार! अशा शाब्रांच्या जोरावर अनेक 
प्रकारच्या मिथ्याधर्माचा प्रसार अबलंबून असतो. म्हणून प्रत्येक मनुष्यानें अशा काछांत परीक्षा- 
प्रधानी बनून नंतर शासत्राछा प्रमाण मानावें. 


उत्तम व खर्ें शात्र, वर जीं सहा विशेषणें दाखबिलीं तीं ज्यांस छागूं होतील तेंच समजातं. 

प्रथमतः शासत्र हें सबज्ञ वीतरागाकड्टन सांगितलेलें असलें पाहिजे. कारण 

सच्छात्र सर्वज्ञाशिवाय इतर कोणीही इंद्रियजनित ज्ञानानें जीव अजीबादि अतीन्द्रिय 
अमूर्तिक पदार्था्चे यथाथ प्ररूपण करूं शकणार नाहीं, पाप- पुण्य बगैरे 

अदृष्ट पदार्थ व परमाणु वगैरे सृक्ष्म पदार्थेह्वी जाणूं शकणार नाहीं व दूर असणास्या मेरुकुछा- 
चलादि पतरतांचें यथाथे वर्णनही करण्यास सम होणार नाहीं. तर्सेच जीवादि द्रब्यांचे अनंत 
पर्याय होऊन गेले व अनंत होतील व अनंत बस्तूंचे अनंत ग्रुण व अनंत पर्याय आहत. व्या 
सर्वाना एकसमयावच्छेदें करून सर्वज्ञाशिवाय कऋमवर्ति इंद्रियजन्य ज्ञानधारी कसा जाणूं शकेल ? 
म्हणून सर्वज्ञाशिवाय इतरांना यथार्थ शाश्ननिरूपण करतां येणें संभवनीय नाहीं. सत्याथ निरूपण 
फक्त सबज्ञाचें ठिक्राणीच संभवतें. ज्याला रागद्वेष आहित, ज्याला आपका अभिमान वाढावा अशी 
इच्छा आहे, ज्याका त्रिषयांतरा लोभ आहे, व जो आपली जगांत ग्रसिद्धि व्हाबी असें इच्छित 
असेल तो सत्य कधीही सांगूं शकणार नाहीं. यावरून सर्वज्ञ वीतरागांनीं निरूपण केलेल्या शालत्रा- 
लाच फक्त प्रमाणता येतें. ज्या शार्त्रांत वादी प्रतिबरादीना अनेक दोष दाखविता येतात असें शात्र 
प्रमाण मानूं नये. तर ज्याला वादीग्रतिवादी उल्लंघन करूं शकणार नाहींत व ज्या शाख्रांत प्रत्यक्ष 





ठप १३- क्षेत्रपाकादि देव व पद्मावती वगैरे देवता शासनभक्त सम्यक्त्वी आदत ग्हणून त्यांचा योग्य 
आदर करणें यांत मिथ्यात्व नाहीं. 
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२० रत्नकरंड-भावकाचार 


अथवा अनुमान प्रमाणानें बाधा येत नसेल तेंच खरें शास्त्र जाणाबें. ज्यांत तसे दोष येत असतील 
तें खरें नब्हें,. 

ज्या शास्त्रांत भावांचा निर्णय नसेल, हेयोपादेय, कृत्याकृत्य, देव कुदेव, धर्म अपर्म, हित 
अद्वित, ग्राह्म अग्राह्मय, भक्ष्य अभक्ष्य बगैरे विषयांचा निणेय करून वस्तूचें खरें स्वरूप दाखविरले 
नसेल, उलट पोकढछ शब्दाडंबर माजवून फक्त छोकरंजन करण्याचाच ज्याचा हेतु असेल, ज्यामर्ध्ये 
असत्य गोष्टी, देशकथा, राजकथा, चौरकथा, स्त्रीकथा, कामकथा वगैरे संसारांत बुडबरिणाय्या बिक- 
थांचेंच कथन असेल, ज्यामध्यें आत्मा संसारापासून पराइमुख होऊन आपकलें स्वरूप जाणून संसारां- 
तून कोणत्या रीतीनें त्यास उद्धरून जातां येईल यासंबंधी वर्णन नसेल तें मिथ्याशास्त्र जाणोर्ते 
ज्यामध्य जीवादिक तत्त्वांचें वर्णन असून सर्बाचें हित करणारा उपदेश असेल ते तत्वोपदेश करणोरें 
शास्त्र समजावें. ज्यामब्यें प्राणिमात्रांची हिंसा कराबी असें सांगितलें असेल, मांस भक्षण, जल- 
स्थरू-आकाशगामी जीवांच्या संहाराचा विधि, जारण, मारण, उच्चाटण, परघनहरण, संग्राम, वशीकरण, 
प्रामविध्यंसनाचे उपाय वर्णिले असतील ते शास्त्र साव॑ नब्हे म्हणजे सर्वाचें हित करणोरें नब्हे. 
ज्यामध्यें कुमार्गाचिं निवारण कसे करावें, स्वग-मोक्षाचा उपाय कोणता बगैरे सांगितकें असेल में 
* कापथघट्टन ” विशेषणयुक्त शास्त्र म्हणावें. ज्यामध्यें शृंगार-बीररसादिकांचें वर्णन करून कुमार्गा- 
कडे प्रवृत्ति करविली असेल, जूबा, मद्यमांसादिक व्यसनाकड़े जें वाचल्यापासून प्रदृत्ति होत असेल, 
अनंतसंसारांत बुडविणात्या रागी, द्वेषी, विषयी व कषायी देवांची सेवा करावयाचा ज्यांत उपदेश 
असेल, पाखंडी भेषधारी साधूंची उपासना कराबी अर्से ज्यांत वर्णन केले असेल तीं सर्ष शाखें खोटीं 
समजाबीं. ज्यांना विशेष समजत नसेल त्यांनीं निदान एबढें तरी छक्षांत ठेवावें कीं, जें बीतराग- 
देवांनीं प्ररूपण केकेलें शात्र असेल त्यांत रागद्रेषादिक विषय कषांयाचा अभाव व सर्ष जीवाबर 
दया हे दोन तरी मुख्य असणारच. हे दोनही ज्यांत नसतील तें खरें शात्र नब्हे, याप्रमाणें एका 
छोकांत आगमाचें लक्षण सांगितर्ले, 

आतां तपस्ती म्हणजे सत्यार्थ गुरूचें स्वरूप सांगतात--- 

गुरूचे लक्षण. 
विषयाशावश्ञातीतो निरारंभो5परिग्रहः | 
ज्ञानध्यानतपोरक्तस्तपस्त्री स प्रशस्यते || १० ॥ 

अथे- पेंद्रियांच्या विषयांच्या इच्छेचा ज्यानें नाश केला असेल, पट्काय जीवांचा घात 
करणात्या आरंभाचा ज्यानें त्याग केला असेल, अंतरंगबहिरंग संपूर्ण परिग्रह ज्यानें नाहींसे केले 
असतील व ज्ञान ध्यान तपश्चरणांत जो मम्न असेल तोच प्रशंसायोग्य गुरु म्हणावा. 

विशेषार्थ- जो रसनेन्द्रियाच्या स्वाधीन होऊन अनेक प्रकारच रसास्वराद घेण्यांत आसक्त 
झालछा असेल, कर्णाद्वियाच्या वश होऊन आपडी स्तुति ऐकण्याची ज्यास इच्छा असेल, मनोंद्रियाच्या 
अधिन झाल्यानें ज्ञानाचा अभिमान ज्यास उत्पन्न झाला असेल, नेत्रांनीं मनोहर स्वरूप, राजबाडे, 
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बागबगीचे, वस्नालुकार पाहावें असें ज्यास वाटत असेल, कोमल शख्येवर शयन कराबें, उच्च आसना- 
वर विराजमान बारें, सुगंधी द्रब्यांचीं उठणीं अंगास लाबावीं, बच्ाभरणांनीं देह छुशोभित करावा, 
विषयांचा उपभोग यथेच्छ ध्यावा वगैरे प्रकारची ज्यास इच्छा होत असेल, तो इतरांना बिषयापासून 
पराड्मुख करून वीतराग धर्माकड़े प्रदत्त करविणार नाहीं. तो आपणासारखीच सराग मार्गाकड़े 
प्रवृत्ति करवून संसारसमुद्रांत बुडवून टाकील. म्हणून ज्याला विषयाची इच्छा नाहीं तोच गुरु 
चंदन करण्यायोग्य आह. विषयावर प्रीति करणारा असेल त्यांस आश्मज्ञान नसतें म्हणून त्यास 
शासत्रांत बहिरात्मा म्हटलें आहे. तो गुरु कसा होऊं शकेल ? त्रसस्थावर जीवांचा घात करण्याचें 
कार्य ज्यानें सोडिलें नसेल त्यास पापाची भीति नाहीं असेंच म्हटलें पाहिजे. मम अशा पापिष्ठाला 


गुरुपणा कसा देता येईल ? चौदा प्रकारचे अंतरंग परिग्रह व दह् प्रकारचे बाह्य परिप्रद्न धारण 


करणान्या पुरुषाला गुरु म्हणतां येणार नाहीं 
परिग्रह धारण करणारा मनुष्य स्वतःच संसारांत फसून गेलेला तो अन्य जीबांचा उद्धार 
कसा करू शकेल ? मिथ्यात्व १, ल्ली-पुरुष-नपुंसक वेद २, राग ३, 
चौदा अंतरंग.. द्वेष 9, हास्य ५, रति ६, अरति ७, शोक ८, भय ९, जुगुप्सा १०, 
परिग्रह क्रोध ११, मान १२, माया १३, लोभ १४ या चौदा अंतरंग परिप्रहर्चे 
स्वरूप संक्षेपांत असे आह. [ इतर ग्रंथांत रागद्वेष वेगछे मानले नसून 
ते क्रोध छोभांत अंतर्भूत आहत ] 

१ मिथ्यात्व-यथ्पि मनुष्य शरीर, शरीराचें नांव, शरीराचे रूप, पर्यायान्तर्गत शरीराच्या 
आधारानें असणोर जाति, कुछ, राज्य, धन, कुटुंब, यश, अपयश, उच्चनीचपणा, दारिद्र, 
मान्यता, हीनपणा, ब्राह्मण-क्षत्रिय-वैश्यशूद्रादिक वर्ण, स्वामी, सबक, यतिपणा, गृहस्थपणा 
इत्यादि अनेक प्रकार कर्मापासून उत्पन्न होगारे आहत असे आपण प्रत्यक्ष जाणिलें आहे, 
पाहिे आह्े, ऐकलें आह. तसेंच हे सब आपलें स्वरूप नव्हत असा अनुभव ही आह; तरी 
पण अनादिकालापासून मिथ्यात्वकर्माच्या उदयानें आपले मनावर त्याचा इतका इढ संस्कार 
झालला असतो की, या परद्धव्याचा नाश ज्ञाल्यानें आपला नाश होतो अशी आपली ज्ञालेली 
समजूत बदन शकत नाहीं. परद्रव्याच्या हीनाधिकतेमुछें आपलीही तशीच अवस्था होते. 
आपणाला उच्चनीचपणा प्राप्त होतो असे मानून आपछा देह हाच आपला आत्मा आहे अर्से 
आपणांस वाटतें.जरी आपल्या मुखानें या सत्र वस्तु आत्मस्वरूपाच्या नाहींत परस्वरूपी विना- 
शिक आहेत असें आपण म्हणत असतों तथापि अंतरंगांत व्यांच्या संयोगत्रियोगापासून 
आपले परिणाम सुखदुःसख्ात्मक होतात. याल्ाच मिथ्यात्व नामक परिग्रह म्हणतात- 

२ बेद- खरीपुरुषनपुंसकांशी कामक्रीडा कराब्री असा अंनरंगांत विकार उत्पन्न होणें हा बेद 
परिग्रह होय. 

३ राग- देह, धन, स्त्री, पुत्नादि परद्रब्यावर प्रीति उत्पन्न होणें यास रागपरिग्रह्न म्हणतात. 


:5:- 7४. उमहहज6 लक किक भकातक न 
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श्र रत्नकरंड-अभ्रावकाचार 


४ द्वेष- लोकांचें ऐशवर्य, यौवन, धन, कीर्ति, राज्य, वैभव वगैर पाहुन ते आपणांस नाद्वींत | 

म्हणून त्याबदल आपल्या मनांत वाईट वाहूं देणें यास द्वेष परिग्रह् ग्द्वणतात. 

५ हास्य- दसण्याचें परिणाम होणें हा हास्य परिप्रह होय. 

६ भय-आपणांस मरण प्राप्त होईड, अथवा कोणाचा तरी वियोग होईल, अथवा बेदना प्राप्त 

होतील म्हणून भिणें यास भयपरिप्रह् म्हणतात. 

७ रहति- आपणाडा आबडणान्या पदार्थावर श्रेम करणें यास रतिपरि्रिह ग्हणतात. 

अरति- आपणालछा न आवडणास्या पदार्थावर प्रम न करणें यास अरतिपरिग्रह म्हणतात. 

९ शोक- इश्वियोग झ्ञाल्यानें परिणामामध्यें केश उत्पन्न होणें यांस शोकपरिग्रह म्हणतात. 

१० जुगुप्सा-किकुस येण्यासारख्या पदार्थाचें चिंतन केल्यानें अथवा त्याचा स्पशे वगैरे केल्या- 
मुब्ठें परिणामामध्यें ग्छानि उत्पन्न होणें यास जुमुप्सा म्हणतात. अथवा दुसय्याचा उत्कर्ष 
झालेला न पाहवण्णें यासही जुगुप्सापरिप्रह म्हणतात. 

११ ऋेोध-आपले परिणामांत क्षोम उत्पन्न होणें यास क्रोधपरिग्रह्न म्हणतात. 

१२ मान-उच्च जाति, कुल, तप, रूप, विज्ञान, एश्वथ, बल वगेरेच्या गर्बानें स्वतःस उच्च मानर्णे 
व दुसज्याछा नीच समजून आपले परिणाम कठोर -करणें हवा मानपरिग्रह जाणावा. 

१३ माया- मनांत संदेव कपट ठेवणें म्हणजे आपले मनांत असेल त्याबिरुद्ध भासविणें यास 
मायापरिग्रह म्हणतात. 

१४ लोभ- परद्वव्याची इच्छा करण्याचें परिणाम होणें यास लोभपरिग्रह म्हणतात. 

याप्रमाणें संसाराचे मूछ, आत्म्याचा घात करणारें आणि तीव्र बंधाचें कारण असे हे अंतरंग 
चौदा परिग्रह आहत. 


८ 


याचग्रमाणें क्षेत्र, वास्तु, ढिरण्य, सुवण, घन, धान्‍्य, दासी, दास, कुप्प आणि भांड असे 

दह्म प्रकारचे बाह्य परिप्रद्द आहेत. अंतर्बाह्य चोत्रीस परिभ्रह्मंंचा त्याग करणाय्या निग्रंथ मुनीच्या 
ठिकाणी फक्त मुरुपणा संभवतो. संयम धारण केला असूनही अंतर्बाह्म 

बाह्मपरिग्रह परिग्रहानी ज्यत्वे शन लिन असेऊ स्यलूए गुरु म्हणतों गेणए नएहीं. जे 
रात्रदिवस बसतां, उठतां, निजतां, भोजन करीत असतांनाही ज्ञानाभ्यासांत, 

धर्मध्यानांत, इच्छानिरोध स्वरूपीं तपश्चरणांत लीन असतात तेच गुरु प्रशंसनीय आहेत, मान्य 
आहत, पूज्य अह्वित, वैद्य आहत. या गुणांशिवाय इतरांना सम्यम्दृष्टि पुरुष बंदन करीत नाहीं. कोरें 
कोठें “ज्ञानध्यानतपोरत्न:” असाही पाठ आहे. त्याचा अथ ज्ञान, ध्यान व तप हींच रल्नें ज्यापाशीं 
आहेत असा गुरु असावा. याग्रमाणें देव-गुरुशाखांचें श्रद्धान करणें हें सम्यग्दशनाचें लक्षण समजावें, 

आतां सम्यग्द्शनाच्या निःशंकित गुणाचें लक्षण सांगतात, 
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दर्शनाधिकार न्‍ २३ 
निःशंकित अंग 
इदमेवेदशमेव तत्त नान्यन्न चान्यथा। 
| इत्यकम्पायसाम्भोवत्सन्माग्रेंब्संशया रुचि ॥ ११॥ . « 
अथे- इदं म्हणजे हैं जें आप आगम गुरूरें लक्षण वर सांगितलें तेंच तत्त्व आहे, व तें 
सत्य आहे. ईद म्हणजे याच ग्रकारचें आहे दुसच्या प्रकारचें नाहीं. अशी निष्कंप तरवारीच्या 
धारेच्या पाण्यासारखी सन्मागगमिध्यें संशयरहित रुचि म्हणजे श्रद्धान असणें यास निःशंकित गृण 
म्हणतात., 
विशेषार्थ- जगांत गदा, चत्र, त्रिशूलादिक अनेक शब्तें धारण करून ख्ियांमध्यें आसक्त 
झाले आहत त्यांना व क्रोध, मान, माया, लोभानें अनेक प्रकारचें कतंव्य करून दाखविण्याची ज्यास 
इच्छा आदि अशांना देव म्हणतात. ढिंसा करण्यांत धरम आहे, कामक्रोधादि उत्पन्न झाले म्हणून 
धर्माची हानि होत नाहीं वगेरे निरूपण करणास्या आगमाला शात्र म्हणतात. अनेक भेष धारण 
करणाय्या पाखंडी, कामी, क्रीची, छोभी, अध्विमानी पुरुषाला गुरु म्हणतात. परंतु वास्तविक हे गुरु 
नव्हेत. हीं शाल्नें नन्‍्हेत व हे देवही नन्हेत, अशी ज्याची पक्की श्रद्धा जाहे, त्याचें मन लबाड 
माणसांनीं योजिलेल्या अनेक प्रकारच्या खोव्या युक्ति प्रयुक्तीनीं, मंत्रतंत्रादिकांनी मुछींच चलायमान 
होत नाहीं. जसे तरवारीच्या धारेचें पाणी हैं हवेनें चंचल होत नाहीं. तसे मिथ्यादप्टी लोकांच्या 
बचनरूप हवेनें सम्यर्दष्टि पुरुषाचे परिणाम सत्याथ देव शात््र गुरू व धर्माच्या स्वरूपाविषयीं 
संशयित होत नाढहींत. त्या पुरुषाला निःशंकित युण आहे असें समजावें. 
आत्मतत्ततार्चे निर्दोष स्वरूप शाख्रांत सांगितस्याप्रमाणें ज्यानें स्वानुभवार्ें जाणून आत्मा 
हा वेगछा व शरीर हैं वेगकें असे जाणिलें त्या सम्यग्दृष्टि पुरुषाला सात 
सप्तभयें प्रकार भय रहात नाहीं व त्यास निःशंकित गुण प्राप्त द्वोतो, वरील 
सात भयाचोीं नांवें:--- इहलोक-भय, परलोक-भय, मरण-भय, वेदना-भय, 
अरक्षक-भय, अगुपत्ति- मय आणि अकस्मात्‌ भय. 

१ आपल्या मुठाबाद्यांचा नाश होईछठ, आपली आजीविका नाहींशी होईल. वर विचार 

मनांत येणें यास इहलोक-भय म्हणतात. हैं स॒ब॑ संसारी जीवांनः असतें. 

२ परलोकी आपणांस कोणती गति प्राप्त होइूल, कोणत्या योनींत आपला जन्म द्वोईल, 
व्याठिकार्णी सुख दुःख कसे कसे प्राप्त होईंल असा बिचार मनांत येऊन भीति वाटणें यास परलोक- 
भेय म्हणतात, 

३ मरणसमयीं मल किती दुःख प्राप्त होईछ माझें मरण कोणत्या ठिकाणीं होईल कोण जाएें 
बगैरे प्रकारानें मनांत भीति उत्पन्न होणें यास मरणभय म्हणतात. 

9 रोग प्राप्त ब्लाछा असतां अनंतबेदना उत्पन्न होतील असा विचार होणें यास वेदनाभय 
म्हणतात. 





२४ रत्नकरैंड-आ्रवकाचार 


५ संकट प्राप्त न्लालें असतांना आपलें रक्षण करणारा कोणी नाहीं आतां काय करावें ? 
असा विचार उत्पन्न होणें यास अरक्षकभय म्हणतात. 
६ आपली वस्तु कोणी चोरून नेईठ काय ? असा विचार मनांत उद्धवणें यास अगुप्तिभय 


म्हृणतात, 
७ अचानक एखादा रोग उत्पन्न होईल काय १ असा विचार येअन भीति धरणें यास 


अकस्मात्‌ भय म्हणतात. 
स्वपरवस्तूंतील यथार्थ भेद जाणणान्या सम्यर्दष्टी पुरुषाला हीं सात भयें उत्पन्न होत नाहींत. 
कारण तो असा विचार करितो कीं, या देह्वांत नखशिखान्त सर्वत्र ज्ञान भरें आहे. हेंच आमचें 
घन. या ज्ञानभावाशिवाय दुसरा कोणताही परमाणु आमचा नाहीं. देह अथवा देहासंबंधी ख्री, 
पुत्र, मित्र, धन, राज्यैश्वथे, बगैरे स्तर मजपासून भिन्न आहत. संयोगापासून याची उत्पत्ति झ्लाछेली 
आहे. यांचा आमचा काय संबंध ? संसारांत असे संबंध अनन्तानन्त होऊन व्यांचा वियोग झाला 
आह. ज्यांचा संयोग ज्लाल्य आहे त्यांचा निश्चयानें विज्योग होणार. जो उत्पन्न झाला तो मरणारच. 
मी ज्ञानस्वरूपी आत्म उत्पन्न ज्ालों नाहीं, मान्ना नाश होणार नाहीं. याप्रमाणें ज्याचा दृढ़ निश्चय 
ज्वाला असेल त्याला शरीर नादीसे होप्यानें दुःख व दा प्रकारच्या परि्रह्माचें त्रियोगभय मुर्ठीच 
राहत नाहीं. मदृणून इदछोकाचें भय नसणारा सम्यग्दष्टि निःशंक आहे. अरक्षकभयही सम्यर्दृष्टि 
पुरुषाछा नसतें. कारण जगांत सत्तावस्थेंत जे पदार्थ आहेत व्यांचा त्रिकाली करधीही नाश होत 
नाहीं. ज्ञानस्वरूप आत्मा हा स्वयंसिद्र असहाय आह. त्याचें रक्षण करणारा व नाश करणारा 
कोणीच नाहीं असा त्याचा दृढ़ निश्चय झालेला असतो. ज्याचा कोणी नाश करणारा असेल त्याचा 
कोणी तरी रक्षण करणाराहि पाहिजे. सम्यग्दृष्ट पुरुष अविनाशी स्वरूपाचें अनुभबन करीत अस- 
ल्यानें अरक्षाभयरह्ित निःशंक असतो. सम्यग्दृष्टि पुरुषास अगुप्तिमय नसतें कारण तिजोरीशिवाय 
आपके धन सुरक्षित राहणार नाहीं, तें कोणी चोरून नेईछ अशी शंका आपणास उत्पन्न होऊन 
त्यामु््ें चोराचें भय उत्पन्न होतें. पण त्यांचें घन छुटण्यासारखें नसल्यामुक्ठें त्यांना चोराचें भय 
नसतें. कारण बस्तुर्चे स्वरूप जें निजस्वरूपी धन तें आपल्या स्वरूपांत आहे. आपल्या बाहेर 
अन्यत्र नाहीं. म्हणजे चैतन्यस्वरूप जो मी आत्मा त्याचें चैतन्यस्वरूप माइ्याच ठिकाणीं आह. 
व्यांत दुसन्‍्याचा प्रवेश नाहीं. हैं अनन्तज्ञानदर्शन माझें स्वरूप, हेंच माझ्ें अप्रमाण अविनाशी घन 
आहे. यांत चोरांचा प्रवेश होऊ शकत नाहीं. चोर याचें हरण करूं शकत नाहीं अशी त्याची 
पक्की समजूत असते. म्हणून सम्यर्दृष्टि पुरुषाछा अगुप्तिभय नाहीं म्हणून तो निःशंक आहे. 
साल अकस्मात्‌ भयदी ना. कारण त्यास आत्मा हा सदैव शुद्ध, द्रश्, अचल, अनादि, 
अनंत, स्वभावसिद्ध, अलक्ष्य, चैतन्य प्रकाशरूप सुखाचें स्थान आह. अजशी खाज्नी असल्यानें यांत 
अचानक कांही घट्टन येणार नाहीं असा इढभाः असतो. म्दणून तो निःशंक आहे. ज्याला 
सम्यग्दर्शन असरतें त्याच्या परिणामांत सात भययें उत्पन्न होत नाहींत, पदार्याचें सत्यस्वरूप जाणल्या- 
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शिवाय आत्मा सत्तमय-रहित होत नाहीं. सम्यग्दृष्टि पुरुष अहिंसा हाच धर्म आंहे असे समजतो. 
जीवांचा घात करणाज्या यज्ञयागादि कार्यापासून कधीका््कीं धर्म होईल अशी करपना देखिल त्यास 
उत्पन्न होत नाहीं म्हणून तो निःशंकित ग्रण धारण करणारा असतो. याप्रमाणें निःशंकित अंगाचें 
लक्षण आह. पुढें एका छोकांत निःकांक्षित गुणाचें लक्षण सांगतात. 
निःकांक्षित अंग 
कमंपरवशे सान्‍्ते दुःखैरन्तरितोदये । 
पापबीजे सुखे<्नास्था श्रद्धानाकाडक्षणा स्मृता | १२ ॥ 


( & 
अथे- कर्माच्या स्वाधीन असणास्या, शेवर्टी नाश पावणान्या, उदयकालीं दुःखमिश्रित अस- 
णान्‍्या, आणि पापाचें बीजरूप अशा सुखामध्यें अनित्यपणाची श्रद्धा ठेवणें यास निःकांक्षित 
गुण म्हणतात. 


विशेषाथे-इन्द्रियापासून उत्पन्न होणान्या सुखाला तें खरें सुख नव्हें अशी पक्की समजूत 
असणें यांस अनाकांक्षा नांवाचा सम्यक्त्वाचा दुसरा ग्रुण भगवन्तांनीं म्हटलें आहे. इन्द्रियजनित 
सुख परवश आहे. स्वाधीन नाहीं. ते पुण्यकर्माच्या अधीन आहे. पुण्यक- 
अनाकांक्षा मांचा उदय असल्याशिवाय कोठ्यवधि उपाय केले, मोठा पुरुषार्थ गाज- 
विला तरीदी तें प्राप्त दोत नाहीं. पुण्यकर्माच्या सहायाबांचून इश्ट वस्तूचा 
छाभही होऊ शकत नाहीं. कदाचित्‌ पुण्याच्या उदयानें सुखप्रात्ति झ्ाली तरी तें सुख मर्यादित 
आहे, म्हणजे कांहीं नियमित कालपर्यत राहून शेबटीं नाहींसें होणारें आहे. मग असे पराधीन 
असलेलें सुख किती बेछ भोगतां येईल ? इन्द्रियजनितसुख हें इष्ट विषयांच्या स्वाधीन आहे. इश्स- 
मागम नाशबंत आह, तो इन्द्रधनुष्याप्रमाणें क्षणभंगुर व पराधीन आहे. इन्द्रियजनित सुख हैं 
शरीराच्या नीरोगतेवर, धनावर, ख्लरीपुत्रांवर, आयुष्यावर, आजीविकेवर, क्षेत्रातर, कालावर, इन्द्रियावर, 
इन्द्रियांच्या विषयावर इत्यादि अनेक हजारों परपदार्थात्र अबलंबून आह, तें निश्चयानें नाहींसें 
होणारें आहे. मग असलें पराधीन सुख किती कालपर्यन्त भोगतां येईल याचा विचार करावा. इन्द्रि- 
' यजनित सुख अवश्य विनाशिक असून त्यामध्यें तरी निर्विघ्चता आह काय : नाहीं; त्यांती अनक 
विन्नें उत्पन्न होतात. कर्षी रोग उत्पन्न होतो तर कीं ब्रीपुत्राचा बियोग होतो. कर्धी भयंकर 
अपमान होतो तर कर्घी घनाचा नाश होतो. क्षी अनिष्ट संयोग येऊन मिततो. याप्रमाणें इन्द्रिय- 
जन्य सुखामध्यें अशीं अनेक प्रकारचीं दुःखें येऊन उभी राहतात. विषयसुख हैं पापाचें बीज आह. 
यामध्यें गढून गेस्‍्यानें प्रथमतः आपल्या स्वरूपाचा तर ब्रिसर पडतोच. पण महान्‌ घोर आरंभ 
करण्याची प्रदृत्ति होते ती निराकीच. अन्यायानें विषयसवन करण्याची बुद्धिही ठेख्िलिलीच. यासुकें 
पापबंध होतोच होतो, म्हणून हें इन्द्रियजन्य सुख नरकतियचादि गतिमब्यें परिभ्रमण करविणारें 
पापबंधाचें बीज आहे असें वरचेंबर आचार्यानीं बजावून सांगितलें आहे. अशा प्रकारचें पराधीन, 
र, ४ 
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अन्तसद्वित व दु:खानें व्याप्त असे इच्द्रियापासून उत्पन्न होणारें सुख आद्े. तें सम्यग्दृष्टि पुरुषाच्या 
इष्टीनें खरें सुख नाहीं, म्हणून त्या सुखाची त्यांना आस्था उत्पन्न होत नाहीं ? जर आस्था नसेल 
तर इच्छा तरी कशी होणार ? सारांश जो सम्यर्दष्टि असेल त्यास आत्मानुभव असतो. त्यामुद्ें 
आत्म्याचा स्वभाव जे अतीन्द्रिय अनन्तज्ञान व निराकुछतात्मक अविनाशी सुख त्याचा अनुभव 
त्यास असतो. संसारांतीछ इन्द्रियाधीन असणारें खरें सुख नसून सुखाभास आह, खरें सुख नब्दें. उलट 
वेदना उत्पन्न होण्याचे कारण आह. ज्यास भूक छागेल तो भोजन करून तृप्त होईल. तहान 
छागली असेल तो थंड पाणी पिण्याची इच्छा करील. थंडी वाजत असेछ व्यास लोकरीची अथवा 
रुई भरलेली ऊबदार वर्त्रे ग्रहण कराबी अशी इच्छा होईछ. उष्णता होत असेल तोच थंडगार 
वायूंच्या लद्धरींची अपेक्षा करीछ. सारांश ज्यास बेदना होत असतील तेच त्याच्या निवारणाचा 
उपाय करतील. त्याशिवाय त्या उपायांची इतरांना काय आवश्यकता भासणार ? नेन्नरोग असल्या- 
शिवाय डोज़्यांत औषधी कोण घाद्दन घेईछ ? कर्णरोग असल्यावांचून कानांत बकय्याचें मूत्र 
अथवा तेल बगैरे कोण घाददन घेडेछ ? हिंवताप असणाय्याखेरीज विस्तवाची उष्णता अथवा सूर्य- 
ताप आदरानें कोण सहन करील ? पक्षवाताचा रोग झाल्याबाचून दुर्गन्धी तेलाचें मर्दन आपल्या 
शरीराछा कोण लावून घेईल ? 
भावार्थ- संसारांतीछ पांची इन्द्रियांना तीत्र इच्छा ज्यावेढी उत्पन्न होतें त्याचवेछीं विषयाचा 
उपभोग थेण्याची इच्छा उत्पन्न होते. विषयोपभोग हा उत्पन्न झ्ालेल्या वेदनेला कांहीं काछ शांत 
करून पुनः: अधिक पीडा उत्पन्न करितो म्दृणून विषयांच्या उपभोगापासून उत्पन्न झालेलें सुख 
हैं सुख नसून दुःखच आहे. 
बाह्य शरीरइंदियादिकांनाच आत्मा जाणणान्यांना बहिरात्मा अशी शातब्रांत संज्ञा दिललेली 
आहे. असे जीवमात्र व्रिषयांच्या वेदना कमी करणान्या उपायांना छुख मानतात. परंतु असें मानणें 
हा ल्यांचा मोहकर्मजनित भ्रम आहे. ज्या पासून मुरछींच वेदना (पीडा ) 
आशा दुःखाचें. उत्पन्न होणार नाहीं अशी निराकुछता ज्या ठिकाणीं असेल त्यास सुख 
कारण म्हगावें. ते विषयांच्या स्वाधीन आहे असें मानणें हा श्रम आहे. सम्यर्दृष्ट 
पुरुषाछा अहमिन्द्रलोकाचें सुख देखील पराधीन व आकुल्तेनें भरलेलें 
अतएव बिनाशिक आहे असे वाटतें, म्हणून त्यास इन्द्रियजनित सुखाची क्ीही इच्छा उत्पन्न 
होत नाहीं, या जन्मीं आपणांस धनसंपत्ति ऐश्वथ बगैरे प्राप्त व्हावें अशी तो मुर्ींच इच्छा करीत 
नाहीं. एबढेंच नव्हे परंतु परलोकी देखील आपणाला इंद्रपदवी, चक्रवर्तीपणा वगैरे प्राप्त 
व्हावेत असा विचार देखील मनांत आणीत नाहीं. इन्द्रियाचे विषय अल्पकाल टिकणारे आह्वित. 
भविष्यत्‌काडी विषयोपमोगापासून असंख्यात कालूपय॑त नरकाचें दुःख, अनंतकालपर्यत पश्चु- 
योनीतीक दुःख, व महादरिद्री नीच कुलामध्यें जन्म वगैरे मनुष्ययोनीतील दुःख प्राप्त दोतें. संसा- 
रांत आशा आणि शंका हे दोन विकार मोहकर्माच्या उदयानें जीवाछा सतत उत्पन्न होत असतात. 
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यांतून आशा करीत राहिल्यानें कांदीच प्राप्त होत नाहीं. कारण सब जीव निरंतर आपणाछल्ा घन 
प्राप्त व्हाबें, शरीराछा आरोग्यप्राप्त व्हा्ें, कुटुंबाची बृद्धि व्हावी, इंद्रियांची शक्ति वाढाबी, जगांत 
श्रेष्ठता श्राप्त व्हावी बगैरे आशा करीत असतात. पण केवल आशा केल्‍्यानें हें सब प्राप्त होत नाहीं. 
आरेच्या मार्गें छागल्यानेंच त्यांना निरंतर पापाचा ब अंतरायकर्माचा तीव्र बंध होत असतो. 
किब्येक जीव भोगामिलाषानें त्रत, दान, शील, तप, संयम वगैरे करीत असतात. पण इच्छा 
मनांत धारण करून केलेलें पुण्य पदरी पडत नाहीं. कोणतीही इच्छा न बाल्ठगतां जो सत्कर्म 
करीत असतो त्यास व आपल्या शुभाश्ुुभ कर्मानें प्राप्त झ्ाालेल्या स्थितींत 
संतोष हेंच सुख सतोष मानून निराकुछ होत्साता विषयांची इच्छा करीत नाहीं त्यास 
पुण्यबंध होतो. सब जीबांना रात्रंदिवस आपणाला मरण, बियोग, पराधीनता, 
अपमान, धननाश, रोग वगैरे होऊं नयेत असें बाटतें. कदाचित्‌ ते प्राप्त होतील या शंकेनें ते नेह्मीं 
भयभीत असतात. परंतु मरण, तियोग, घनहानि, अपमान, बलहानि, रोगवेदना वगैरे पू्बजन्मकृत 
पापबंधामुद्ठे प्राप्त होतात. त्या नाहींशा करण्याचें सामर्थ्य इंद्र, मंत्र, तंत्र, औषधादि अथवा खुद्द 
जिनेंद्रामन्‍्यें देखील नाहीं. कारण मरण हें आयुकर्माचा नाश झ्ाल्यानें ग्राप्त होतें. अंतरायकर्माच्या 
उदयानें अछाभ म्हणजे इच्छेनुरूप द्रब्यग्राप्ति होत नाहीं. असाताकर्माच्या उदयानें रोग प्राप्त 
होतात. अशी स्थिति कर्मानें प्राप्त होते. कर्माची स्थिति नाहींशी करण्यास, व ती नवीन उत्पन्न 
करण्यास, अथवा बदलण्यास कोणी देब, दानव, इंद्र, जिनेंद्रादिक सम नाहींत. आपल्या परिणामा- 
पासून बांधलेल्या कर्माचा क्षय आपल्याछाच क्षमा, दया, संतोष, तपश्चरणणादि परिणामापासून 
होणार आह. अन्य तहेनें होणें शक््य नाहीं. असा इृढ निश्चय निर्वाछक सम्यग्दृष्टि पुरुषाछा होत 
असतो. 
शंका:- सर्व परिग्रहांचा त्याग केलेल्या साधूंना अथवा त्यागी गृहस्थांना या' प्रकारचा 
निःशंकपणा व निर्वाछकपणा असणें संभवनीय आहे. पण आम्हांसारख्या अब्रती सामान्य गृहस्थांना 
तशी अवस्था कशी शक्य असूं शकेल ? अव्रतसम्यग्दृष्टि गृहस्थाला भोगांची इच्छा असस्यानें व्यापार 
उदीम अथवा नौकरीचाकरी करीत असतांना लाभ व्हावा अशी इच्छा असणारच. आपकें कुटुंबाची 
व धनाची बृद्धि व्हाबी अशी इच्छा होणार. त्याचग्रमाणें रोग उत्पन्न होईल कि काय £ कुदुंबांतील 
कोणा पुरुषाचा त्रियोग होईल काय ? आपली उपजीविका कदाचित्‌ नाहींशी होईल कि काय ? 
आपरनलले द्रव्य नाहाँसें होईंल कीं काय£ अशा अनेक शांकाही त्यास सदैव उत्पन्न होत असतात, अञशा 
स्थितीत ल्याचा निःशंकभात्र व निःकांक्षितभमाव कसा टिकूं शकेल ? आपण या दोन गुणाशिवाय 
सम्यक्तव होऊं शकत नाहीं असे म्हणतां ? मंग अब्रतसम्यग्द्ीला सम्यक्तव होतें असे म्हणणें के 
संभवतें 
समाधान- सम्यक्त्त हैं मिथ्यात्त आणि अनंतानुबंधी कषायांचा अभाव झ्ाल्यानें उत्पन्न 
होत असतें. अव्रतसम्बग्द्टी पुरुषाला या दोहोचा अभाव ज्ञाल्यानें सत्याथ आत्मतत्त्यांचे व परतचांचें 
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श्रद्धान प्रगठ होतें. अनंतानुब्ंधी कषायांचा अभाव झाला म्हणजे रागभात्रांचा अभाव होतो. त्यामुद्े ज्ञान 
व श्रद्धान यामधीछ विपरीतता नाहींशी होते. व ही नाहींशी ज्ञाल्यानें इहलोक परलोकादिक सात 
भयें त्याठा होऊं शकत नाहींत. भयांचा अभाव ज्ञाल्यानें तो आपल्या आत्म्याचें अखंड अविनाशी 
टंकोव्कीण ज्ञानदरीन स्वभावाचें श्रद्धान करतो; परवस्तूवरील इच्छेचा अभाव ज्ाल्यानें सब इंद्रियांच्या 
विषयावरील त्याची इच्छाही नाहींशी होते. स्वर्गलेकामध्यें उत्पन्न क्लालेल्या इंद्रअहमिंद्राच्याही 
विषयभोगांना विषाप्रमाणें दाइ उत्पन्न करणोरे जाणून ते प्राप्त व्हवित अशी तो इच्छा करीत 
नाहीं. आपल्या आत्म्याच्या अबीन अपणारें निराकुछतालक्षणरूपी अविनाशी ज्ञानानंदालाच सुख 
मानण्याकडे त्याची प्रवृत्ति होते. आपला देह, धन, संपत्ति, ऐश्व्य वगेरे सब कर्मापासून उत्पन्न 
होणोरे असून, पराधीन, नाशबंत व दुःख उत्पन्न करणोरे आह्वत असे जाणून 'हे सवे माप्ने आहेत! 
असा खोठा संकल्प तो मनांत आणीत नाहीं. म्हणून अनंतानुबंधी कषायाधच्या उदयापासून उत्पन्न 
होणारं विपरीत असे खोटें भय, शंका, परवस्तूची वांछा वंगैरे अत्रतसम्यग्दृष्टी पुरुषाछा होत नाहींत, 
परंतु अप्रत्याख्यानावरण कषाय, प्रत्याख्यानावरण कषाय, संज्वलन कषाय हे बारा ब हास्य, रति, 
अरति, भय, शोक, जुगुप्सा, स्लीवेद, पुरुषबेद व नपुंसकबेद हे नऊ, एकूण एकबीस कषायांचा त्याढा 
तीत्र उदय असतो. व्यामुद्ठे त्याछा विषयांचा त्याग करण्याची इच्छा असूनही इंद्रिये खाधीन न राहि- 
ल्यामुद्ठें त्याग करबत नाहीं. यद्यपि तो विषयांना दुःखरूप जाणतो तरी त्यास वर्तमानका्लीं होणाय्या 
विषयांध्या वेदना सहन करण्याचें सामथ्य नसतें. रोग्याछा कट्टू औषध पिणें मनापासून आबडत 
नसकें तरी ज्बराच्या बेदनेनें तो इतका व्याकुल होतो कीं, तें कट्टू औषधही मोठ्या आदरानें प्राशन 5 
करितों परंतु अंतर्यामी तें कष्ट औषध पिणें त्रासदायक आह असे जाणीत असतो व असलें कड्टू औषध ०. 
पुनरपि पिण्याचा प्रसंग प्राप्त होणार नाई असा दिवस कधी प्राप्त होईछ याची मार्गप्रतीक्षा करीत 
असतो. तरी पण अब्रतसम्यग्दडीही विषयोपभोगांना चांगले समजत नाहीं. परंतु ते भोगल्यावांचून 
परिणाम स्थिर राहत नाहींत. कषायांच्या जबरदस्त प्रभावानें इंद्रियांचा ताप सहन होत नाहीं. 
यामुछें बेदनेच्या आधीन होऊन तो विषयांची इच्छा करतो. संहनन कच्ें, कोणी सहाय करणोरें 
नाहीं, कषायांच्या उदयानें सोसण्याची शक्ती नाहींशी झालेली, अशा स्थितींत बंदिगृहांत पडलेल्या 
पुरुषाची इच्छा नसूनही पराधीनतेमुक्तें व्यास जागेची दुरुस्‍्ती व झाइून पुसून खच्छता ठेव्ण भाग 
पड़ते. त्याचप्रमाणं सम्यग्दष्टि पुरुष बंदिग्रद्यासारखे शरीराछा समजून क्षुधा तृषादिक वेदना 
सहन करण्यास असमयथ ज्लाल्यानें आपल्या देहाचें पोषण करित असतो. असे करीत असतांना देह 
आपल्ा आहे असे तो मानीत नाहीं. बर्तमानकारुच्या बेदनेचें त्याछा मय वाठतें म्हणून ती 
नाहींशी होग्यापुरतीच अव्रतप्तम्य्दटीला विषयांची इच्छा होत असते. कर्मादयाच्या जाब्यांत 
सांपडल्यामुछें त्यांतनून सुटण्याची त्यास इच्छा असते. तथापि अप्रत्याख्यानादि कषायांच्या 
उदयामुक्रें ब्रतें बगेरे घारण करण्याची इच्छा असूनही ते त्याछा धारण करबत नाहींत. उदयाची | 
अवस्था जबत्ररदस्त आह. संसारी जीत्र अनादिकालापासून या जाब्यांतून निषूं शक्त नाहींत. शरी- . 
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राचा संबंध जड्ून गेल्यामुद्ठे निर्वाह्ाकरितां भोजन, ब्र, प्रावरणाची इच्छा उत्पन्न होते, याचप्रमाणें 

अप्रत्याख्यान कषायाष्या उदयानें जगांत आपली मान्यता व्हाबी, आपल्या उपजीबिका धन ऐस्- 

यादिकांना धक्का पेंचू नये, इंद्रियांचा संताप सहन करण्याचें सामथ्य नसल्यानें विषयसेवनाची 

इच्छा होते ती होऊं नये, राग भाव कमी व्हात्रा, कषाय कमी झाले नाहींत तर पुढ़ें पुष्कब्ठ दुःख 

प्राप्त होईल, ते नाहीसे व्हार्वे असे व्यास वाटत असंते. राज्यभोग, संपदा वगैरे खरें सुख देणोरे आहित 

असें समजून त्यांची तो इच्छा करीत नाहीं, म्हणून त्यास निःकांक्षित अंगा्चें पालन होतें, 
निर्वेच्विकित्सा अंग. 


स्वभावतो5ुशुची काये रत्नत्रयपवित्रिते | 
निजुगुप्सा गुणप्रीतिमंता निर्विचिकित्सता ॥ १३ ॥ 

अर्थ- शरीर हैं खभावतः अश्ुद्ध पण रतनत्रयानें पवित्र असलेलें व मुक्तीची प्राप्ति करून 
देणारें आहे म्हणून त्याचा तिरस्कार न करिंतां वरीक विशिष्ट गुणामुक्े व्यावर प्रीति करणें यास 
निर्विचिकित्सा अंग म्हणतात. 

विशेषाथ-शरीर हैं सप्तधातूंनीं बनलेंढें व मलमूत्रांनी भरलेल आह. म्हणून स्वभावतः अशुद्ध 
आहे. तरी मनुष्यपर्यायांत ज्यास रत्नत्रयाची प्राप्ति होतें त्यामुक्ें त्याचें शरीर पवित्र होते. म्हणुन रत्न- 
त्रयधारी मनुष्याथ्या शरीरांत कदाचित्‌ रोग उत्पन्न झाला ब स्यामुदें त्यांस दुर्गंध येऊं छागला, अथबा 
बृद्धपणामुक्ठें तें शरीर सुरकुत्या पड्ूून कुरूप दिसूं छागलें, अथवा तपश्चरणानें क्षीण होऊन कृश 
झालें तरी त्याविषयी मनांत ग्छानि उत्पन्न होऊं न देतां त्याच्या रत्त्रयगुणावर प्रीति करण यास 
निर्विचिकित्सा अंग म्हटलें आहे. 

सम्यग्दृष्टि पुरुष वस्तूचें यथार्थ स्वरूप जाणणारा असतो म्हणून तो पुद्ढछाचे अनेक 
स्वभाव- मल, मूत्र, रुधिर, मांस वगैरेनीं व्याप्त झ्लालेलें मनुष्य तियचाचें मलिन शरीर पाहुन अथवा 
त्याचें वर्णन ऐकून व्याविषयीं मनांत तिरस्कार करीत नाहीं. क्षुधा, तृषा, रोग, दारिश्यादिकांनी 
दुःखित होणे, पराधीन होऊन बंदिगृह्ांत पडणें, नीच कुछांत उत्पन्न होणें, कदन्न खाण्यास 
मित्णें, चांगल्या वखप्रावरणांचा उपभोग न मित्ठणें, अवयबामध्यें सारखेपणा नसल्यानें बिद्रुपता प्राप्त 
होणें बगैरे सब कर्माच्या उदयानें घट्टन येतें. सम्यर्दृष्टि पुरुष त्या सर्बाना कर्मोदित जाणून त्या 
विषयीं मनांत ग्लानि आणून दुःखी होत नाहीं. इतर जीत्र कषायांच्या स्वाघीन श्ाल्यानें अनेक- 
प्रकारचीं निंद्य कम करीत असतांना पाहुन जो आपले परिणाम त्रिघड देत नाहीं. यामुक्ें निर्वि- 
चिकित्सक अंग घडतें. मलिन क्षेत्र, मलिन ग्राम, मलिन गृह बंगेरे पाहुन, तर्सेंच अंधकार, पाऊस, 
शीत, उष्ण कालाची वेदना बरे ग्राप्त झाली म्हणूनही तो मनांत दुःख मानीत नाहीं. तसेंच रोग 
उत्पन्न झाला, दारि् प्राप्त झ्लालें, वियोग प्राप्त ज्ञाला, व अशुम कर्माचा उदय प्राप्त होऊन दुःख 
प्राप्त झा्ें म्हणून जो आपके परिणामांत ब्रिबाड होऊं देत नाहीं, पूर्वकृत कर्मबंध-फलछ मलाच 
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भोगणें प्राप्त आहे, अश्युभकर्माचें फल असेंच प्राप्त होत असतें असें जायून परिणामांत जो फरक 
पड्ूं देत नाह्वीं-प्याच पुरुषाला निर्विचिकित्सक अंग प्राप्त ढ्वोतें व त्याला दया, वैयाबृत्य, बात्सत्य, 


स्थितिकरणादि गुण प्रगठ होतात. 
अमृठदरष्टि अंग, 


कापथे पथि दुःखानां कापथस्थेज्प्यसंमतिः । 
असंपृक्तिरजुत्कीतिर मूढा दृष्टिरुच्यते ॥ १४ ॥ 
अर्थ- दुःखदायक अशा खोट्या मार्गाविषयीं, आणि खोल्या मार्गात असणान्या लोकांबिषयी 
मनानें प्रमाणता न करणें, कायेनें प्रशला न करणें आणि बचनानें स्तुति न करणें यास अमूढदृष्ट 
अंग म्हणतात. 
विशेषारथ- संसारांत जीव भिथ्यात्वाच्या प्रभावानें रागी-द्वेषी देवादिकांचें पूजन व प्रभावना 
पाहून प्रशंसा करूं छागतात; देबीला जीवांच बल्ही दिलेले पाहून ते देणारांची प्रशंसा करितात; 
दहा प्रकारच्या कुदानाछा चांगलें समजतात; यज्ञ, होम, मंत्र, तंत्र, जारण, 
नवस करणें हें. मारण, उच्चाठणादि कर्माची प्रशंसा करितात; विहिर, तलाव वगैरे खोद- 
मिथ्याव आहे. विणाराची प्रशंसा करितात; कंद, मूल, शाक, पत्रपुष्प भक्षण करून 
तपश्चण करणान्याछा उच्च जाणून त्याची प्रशंसा करितात; पंचाश्नीनें 
शरीर क्षीण करणान्या तपरूव्याछा अथवा व्याप्रांबर धारण करून भस्म-चर्चन करणाय्या व बर 
बाहु करून तप करणान्या साधूस मोठे मानून त्यांची स्तुति करितात; कावेनें रंगविलेलीं 
भगवीं वद्लें धारण करणाज्या अथवा श्रेतवस्र॒ धारण करणाज्या कुलिंगी साधूची व व्ांच्या 
मार्गांची प्रशंसा करितात; कुद्ेव, कुतीर्थ यांना व रागी द्वेषी मोही वक्रपरिणामी शत्रधारी देवाछा 
पृज्य मानतात. यैक्षिणी, पद्मावती, क्षेत्रपा् बगैरे धन देणारे आहेत, रोग नाहींसें करण्याचें 


हक 


यांना सामथ्य आहे असे मानतात;. क्षेत्रपाल, पद्मावती, चक्रेश्वरी वगरे जिनशासनाचें रक्षण 








१ :-- जिनशासन देवदेवता सम्यम्द्टी असतात, भगवंताच्या समवसरणांत ते प्रभूचे सर्वश्रेष्ठ 
ऐहिक महत्व प्रदर्शित करण्यासाठीं नियतजा्गी उमें राहून मगवंताबिषयीं पूज्य भाव व नम्नता प्रगट करीत 
असतात. पूर्वाचार्यो्नी समवसरणाच्या प्रभावनेच्या दृष्टीनें इंद्रासारखे महान ऐश्वर्य धारण करणारे देव 
देखील भगवंतापु्दें आपलें ऐश्वर्य ठुच्छ समजून जिनशासनाची प्रभावना प्रगट करितात, त्यांना त्यांचे 
योग्यतेप्रमाणं देव मानण्यांत मिथ्यात्वाचा दोष येत नाहीं,असे म्हटले आहे.हं खरें देव नसून देवांचेही देव, जिनेंद्र 
अह्दित म्हणून जिनेंद्राछा देवाधिदेव अशी संज्ञा आहे. स्वर्गोतील देवांना पूर्वपुण्यानें अनेक ऋद्धि प्राप्त झालेल्या 
असतात ग्हणून क्चित्‌ एसखाद्या पुष्यवान्‌ पुरुषाच्या पुण्योदयामुल्ें त्याचें दुःख निवारणही करूं शकतात, 
अशा कथा प्रयमानुयोग भअंथांत आहेत.ते ग्रंथ ऋषिप्रणीत आहत ग्हणून अप्रमाण मानता येत नाहीत, त्याजकड़े 
स्यांच्या योग्यतेप्रमाणें पाहून धमप्रभावनेच्या प्रसंगीं त्यांचा सन्‍्मान केला जातो, याचा अर्थ त्यांची देवाधिदे- 


वाप्रमाणे पूजा केली जाते असे मानूं नये. मूढ लोक अशानानें तसें मानीत असतील तर त्यांना खन्या देवाचें 
स्वरूप व पूजा रहणजे सन्‍्मान याचा नीट अर्थ समजाऊन झद्यावा. 
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करणारे आहत म्दणून त्यांची पूजा करितात; देव कवलाहारी आहत असें मानून त्यांना तेल, 
लापशी, लाइ, अत्तर, पुष्पमाला बगैरे देकन संतुष्ट करितात; देवापुर्ढे उभें राहुन प्राथना करितात 
कीं, “ जर माझ्नें अमुक कार्य सिद्ध होईल तर, देवा, तुला सोन्‍्याचें छत्र वाहीन; अथवा तुजकरितां 
मंदिर बांधवीन, अथवा तुश्यापुें अमुक रुपयांचा ढीग करीन, अथवा अमुक जीवांचा बह्ि देईन, 
सब्वामण छाट्टू करून ते तुझपुढ़ें चढवीन, माझें मूल जीवंत राहिलें तर त्यास झुलपे ठेवीन, अथवा 
अमुक ठिकाणी नेऊन केश काढीन” इत्यादि अनेक प्रकारचे नवस करणें हा॒तीत्र मिथ्यात्वाच्या 
उदयाचा प्रभाव आहे. ज्या ठिकार्णी जीवाची हिंसा होईल तेथें भयंकर पापबंध होतो. मग ती 
हिंसा देवानिमित्त असो अथवा गुरुनिमित्त असो. त्यापासून संसारसमुद्रांत बुडावें छागेल हें निश्चित 
आह. कोणीही देवादिकांच्या भयानें, लोभानें, लज्जेनें हिंसा होईछ अश्ा कार्यामध्यें क्षीही प्रवृत्त 
होऊं नये. दयावान्‌ पुरुषाची देव रक्षा करितील. कारण तो कोणाचा अपराध करीत नाहीं, 
कोणाशीं बैर करीत नाहीं; त्याला देव देखील त्रास देण्यास समर्थ होत नाहीं. रागी, द्वेषी, शाखधारी 
जे देव आहत ते स्वतः दुःखी आहत, मित्र आहेत, दुर्बड आहत. ते जर समर्थ असते अथबा 
त्यांना जर कोणाचेंच भय नसतें तर त्यांनीं आपल्या हातीं श्र कां धारण केलें असतें ? ज्यास 
क्षुषा असेल तोच भोजनाची इच्छा करील. सारांश मिथ्याइष्टीनीं सांगितलेले ब्रत, उपवास, भक्ति, 
दान बगैरे घारण करणाराची मनवचनकायेनें प्रशंसा न करणें अथवा देव-कुदेव, धर्म-अधम, गुरु- 
कुगुरु, पाप-पुण्य, भक्ष्य-अभक्ष्य, त्याज्यात्याज्य, आराध्य-अनाराध्य, कार्य-अकाये, युक्ति-कुयुक्ति, 
ग्रहण करण्यायोग्य-न प्रहण करण्यायोग्य, सांगण्यायोग्य-न सांगण्यायोग्य वगैरे सब विषयांचा 
अनेक प्रकारानें स्वज्ञ वीतरागांनी वर्णिलेल्या शारुद्वारें चांगल्या रीतीनें निणेय करून, पक्षपात 
सोडून, मूढता टाकून, व्यवहार वे परमार्थाम्यें विरोध येणार नाहीं अशा रीतीनें जें श्रद्धान करणें तें 
अमूढदश्त्वि होय. 
उपगृहन अंग 
स्वयं शुद्धस्य मार्गेस्थ बालाशक्तजनाश्रयां । 
वाच्यतां यत्प्रमाज॑ति तद्वदंत्युपगूहनं ॥ १५ ॥ 

अथे- स्वतः शुद्ध अशा मोक्षमार्गामध्यें अज्ञानी व अशक्त ठोक असम्यामुक्नें तथा मार्गाची 
निंदा होत असेल तर ती दूर करणें याला उपगूूहन म्हणतात. 

विशेषाथ-जिनेंद्र भगवंतांनीं उपदेशिलेला दश छक्षणात्मक धम अनादिनिधन आहे; जगां- 
तील सब्र जीवांबर उपकार करणारा आह; सब प्रकोरें निर्दोष आहे; कोणाचेंही यापासून अहित 
होत नाहीं; यांत कोणीही ब्राघा आणण्यास समर्थ नाहीं. अशा धर्मांत एखादा जीवाच्या अज्ञानामुक्े 
अथवा एखादया शक्तिहीन पुरुषाच्या निमित्तानें घडलेल्या दोपामुर्के धर्माची निंदा होत असेल तर 
ती दूर करणें अथवा त्या जीवाच्या चुकीवर आच्छादन धालणें हैं उपगूहन अंगाचें छक्षण आह. 
अज्ञानामुद्े घटून आलेछा दोष अन्य लोकांनी ऐकिला असतां तेया धर्माची निंदा करितील व एका 
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अज्ञानी मनुष्यानें केलेली चूक पाहून सर्व धर्मवान्‌ पुरुषावर, जैनधर्मांत जितके तपस्वी, साधू ,ब्रती 
बौरे आहेत ते सर्व पाखंडी व ढोंगी आह्वेत, ते अयोग्य मार्गानें बागणोरे 
स्वर्मीयांचे दोष उघड॒आहेत असा दोषारोप करितील. याप्रमाणें एकाचा दोष पाहून सर्व धम- 
करूं नये वान्‌ पुरुष दूषित होतात. म्हणून धर्मरक्षक पुरुषांनीं आपल्या धर्मावर 
दोष येईल असें बाटल्यास तो धर्मप्रीतीनें उघड न करितां त्यावर आष्छा- 
दन घालावें, ज्याप्रमाणें आईचें प्रेम आपल्या मुलांवर असतें त्यामुल्ें मुलानें जरी एखादी निद्य गोष्ट 
केली तरी ती प्रगट न करितां झांकून ठेवते, त्याप्रमाणें धर्मात्मा पुरुषांचें प्रेम धर्मावर असलें पाहिजे. 
आपसल्या सहधर्मीय बांधवाकडून अज्ञानानें अथवा कर्माच्या प्रबल उदयानें व्रत, शीछ, तपश्चरणादि- 
कामध्यें दोष उत्पन्न झाला तरी तो झांकून ठाकावा. दुसरें, सम्यग्दष्टी पुरुषांचा स्वभावच 
असा असतो कीं, त्यानें कोणाही जीवाचे दोष प्रगट करूं: नयेत व कोणावरह्दी अपवाद आएं नये. 
स्त्रतः केलेलें चांगलें काम प्रगट करूं नये. स्त्रप्रशंसा व दुसय्याची निंदा करूं; नये, उलट पर- 
जीबांचे दोष पाहन त्यानें मनांत पुढील विचार आणाबा:--- 
“संसारांत जीव अनादिकालापासून कर्माच्या स्वाधीन होऊन राहिलेला आह. त्यामुक्ें जेथे 
मोहनीय कर्माचा उदय व ज्ञानावरण-दर्शनावरणाचा उदय यहईंल तेथें तो दोषयुक्त आचरण करील 
अथवा त्याकट्ून चूक होईल यांत आश्चर्य वाठण्यासारखें काय आहे ! 
परदोष पाहुन. जीवाला काम, क्रोध, लोभ वगैरे निरंतर भुलवितात, भ्रष्ट करितात, त्रास 
काय बिचार करावा. देतात. आम्हीही संसारांत रागद्वेषाच्या आधीन होऊन कोणते अनथे केले 
.. नाहींत ! सब कांही केले आहे. नुकतेंच जिनेंद्राच्या परमागमाला शरण 
गेल्यानें गुणदोषांतीछ भेद जाणूं छागछों आहोंत. तरीही अनादिकालाच्या कषायांच्या संस्कारानें 
अनेक प्रकारच्या दोषांचा सद्भाव आमचे ठिकाणीं अआहेच. व्याअर्थी इतर जीबांचें ठ्काणीं कर्माच्या 
उदयाने व पराधीनतेमुछें उत्पन्न होणारें दोष पाहून त्याविषयीं- करुणाच केली पाहिजे. संसारी 
जीव विषय-कषायांध्या वश असस्यानें पराधीन आहत. हे त्रिषय-कषाय ज्ञानाठा विधडबून अनेक 
प्रकारानें नाचबितात व आत्रप्रत्ययाची भूछ पाडतात म्हणून अज्ञानी लोकांकट्टून होणारे दोष 
आपण उधडकीस आप नयेतः” 


स्थितीकरण अंग. 


दर्शनाचरणाद्वापि चलतां धमंबत्सलेः । 
प्रत्यवस्थापन ग्राज्ञेः स्थितीकरणमुच्यते ॥ १६ ॥ 
अथे- सम्यग्दशनापासून किंवा सम्यकूचारित्रापासून चछायमान होत असलेल्या प्राण्यास, 
धर्माबर प्रीति ठेवणास्या जाणत्या लोकांनीं उपदेश बगैरे द्वारां पुनः सत्यार्थ श्रद्धान व चारित्र यामध्ये 
स्थिर कराते. यांस स्थितीकरण अंग म्हणतात- 
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विशेषा्- एकादा अब्रतसम्यर्दृष्टि अथवा ब्रती पुरुषाचे परिणाम रोगाच्या बेदनेमुल्ठें, अति- 
दारिब्रामुढें, कोणाचा बियोग झाल्यामुक्ठे धर्मश्रद्धेपासून शिथिल होऊं छागले तर धर्मावर प्रीति 
करणान्या ज्ञानी माणसांनीं त्याछा उपदेश करून धर्मात स्थिर करण्याचा 
धर्माशिथिल व॒त्यास घर्मापासून चलायमान न होऊं देण्यात्रा प्रयत्न करणें यास 
पुरुषास उपदेश स्थितीकरण म्हणतात. त्यास असा उपदेश करात्रा, “ हे धर्मेच्छु पुरुषा ! 
तुला हा मनुष्यजन्म, त्यांत धर्मानुराग व उत्तम कुछ, इंद्रियांची शक्ति, 
धर्माचा लाभ हीं सब दुर्लभ सामग्री दैवयोगानें प्राप्त झाडी आहे. देह नाहींसा झाल्यावर अशी 
सामग्री पुनः अनंत जन्मामध्यें मिछण कठिण आह. यावद्ठी कर्मोंदयानें प्राप्त झालेल्या रोग, वेदना, 
वियोग, दारिद्य वगैरे दुःखांनीं घाबरें होऊन आपले परिणाम बिघडविणें योग्य नाहीं, दुःख केल्यानें 
कर्माचा बंध अधिक पडेल. घाबरें होऊन प्राप्त झालेलें दुःख भोगिलें तरी कम सोडीत नाहीं व 
घैये धरून जरी भोगलें तरीही कर्म सोडीत नाहीं. त्याअर्थी दुर्गतीचें कारण असा भिन्रेषणा सोड्डून 
पैये धारण कर. मनुष्य जन्मामध्ये येकन घैर्यानें व संतोषबृत्तीनें धमेसेवन करून आपत्म्याचा 
उद्धार करणें हाच पुरुषार्थ आहे. ओरे, मनुष्यांचा देह हें केवछ रोगांचें घर आहे. यांत रोग उत्पन्न 
झाला यांत आश्चर्य कोणतें ? यावेर्क्की तर घर्माछाच शरण जाणें योग्य आहे, रोग हा उत्पन्न होणारच. 
संयोग हा वियोगानें युक्त आहेच. कोणा पुरुषाछा या संसारांत दुःख आले नाहीं ! कोणताही 
प्राणी संसारांत सुखी नसाबयाचा असा नियम असल्यानें यात्रेढ्लीं तूं आपलें बैये न सोडतां फक्त 
धर्माठा धरून रहा. जी वस्तु उत्पन्न होते ती निश्चयानें नाहीशी होणारच. आपल्या शरीराचाही 
कांहीं कालानें वियोग होणार हें ठरलेलें आहे, तर इतर पदार्थ आपापल्या कर्माच्या स्वाधीन अस- 
ल्यानें उत्पन्न झाले व नाहींसे झाले यांत हथेतिषाद करणें हें व्यथे बंधा्चे कारण आह. या पांचब्या 
दुःपमाकालांत मनुष्यांना अल्पायुष्य व्र अल्पबुद्धि असते. ते कषायांचे दास होऊन राहतात. त्यांना 
विषयांची तीव्र छाल्सा होते. बुद्विमांध, रोगोत्पत्ति, विशेष ईर्ष्या वगैरे घेऊनच ते या कालीं जन्मास 
येतात, अशा स्थितींत सम्यरज्ञान प्राप्त करून घेऊन कर्माला जिंकण्याचा उपाय करणें योग्य आह.” 
कोणी रोगी असेल त्यास औषध बावें, त्याची खाण्यापिण्याची, पथ्यपाण्याची व्यवस्था करून 
द्यावी. नेहमी त्याला द्वादश भावनांचें स्मरण करबीत असाबे. त्याची सेवा झुश्नषा करात्री. मल-मूत्र 
काहून टाकावें, याप्रमाणें हरेक उपायांनीं त्याचे परिणाम धर्मात्रिषयी दृढ़ रहातीछ असा प्रयत्न करणें 
हँच स्थितीकरण अंग होय. 
एखाद्याछा रोगाची बेदना फार वाढल्यानें ल्याचें पेय खचूं लागलें, तो ब्रतभंग करण्याच्या 
बेतांत आछा, अकालीं भोजन मागूं लागला, त्याग केलेल्या वस्तू ग्रहण 
ब्रतमंग करण्याची त्याला इच्छा उत्पन्न झाली तर त्याला दयाद होऊन असा मधुर 
करूं देऊे नये... उपदेश करावा कीं त्यायोगें त्यांस आपली चूक समजून येऊन पुनः व्या 
वस्तु मागण्याची इच्छा होऊं नये. 
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याचप्रमाणें कोणी दरिद्री असेल व्यास आपल्या शक्तिप्रमाणें आहार, वश्रग्रावरण, रहाण्यास 
दरिद्री असेल व्यास जागा, मांडीं, पात्र वगैरे देऊन ज्या योगें तो दुःखी न होतां स्त्रधर्मात स्थिर 
मदत कराती होइंल असे दान सन्मानादि उपाय करणें यासही स्थितीकरण म्हणतां येईल. 
क्धी कालीं आपण स्वतः नीति-मार्गापासून श्रष्ट होण्याचा संभव दिसूं छागेछठ, अथवा 
काम, मद, लोभ वगैरेच्या आधीन होऊन विषयग्रहण अथवा अनन्‍्यायानें परक्‍यांचें धनप्रदण 
करीत असूं , अथवा संतोषब्ात्ति नाहींशी ज्लाल्यानें अनेक प्रकारचे परिग्रह 
खतःवबर प्रसंग ठेवण्याची आपणांस तीत्र इच्छा उत्पन्न होईठ, अथवा आपण आतत॑ध्यानी 
प्राप्त झ्ाल्यास बनून वियोग प्राप्त झाला असतां शोकामध्यें बुडडन जाऊं, अथवा दारिय्या- 
विचार करावा मुछे आपणाछा दीन अवस्था प्राप्त जाली, उत्साह नाहींसा होऊन सब 
तज्देनें दुःखच दुःख चोहोंकडे दिसूं छठागून आकुछता वाढली, अशा वेव्ीं 
अध्यात्मशात्राचा स्वाध्याय करून द्वादश भावनांचे चिंतन कराबें. आपल्या आत्म्याचा स्वभाव 
अजरामर, अविनाशी, एकाकी, परद्रव्य--स्त्रभावरहित आहे असे मनांत आणून धर्मपराइमुख होऊं नये 
आणि असातादिकर्म, अंतरायकर्म व इतर कर्मांचा उदय वगैरे सब आपणाहून भिन्न जाणून त्या 
कर्माच्या उदयामु्कें आपला मूक स्वभाव डगमगूं देऊे नये, यांसही स्थितीकरण अंग म्हणतात, 
वात्सल्य नामक सम्यक्तवाच्या सातव्या अंगाचें स्वरूप सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात--- 
वारसल्य अंग 
स्वयूथ्यान्प्रति सद्भावसनाथापेतकैतवा । 
प्रतिपत्तियेथायोग्य वात्सल्यममिलप्यते ॥ १७ ॥ 
अथ- सम्यग्दशीन ज्ञानचारित्ररूपी धर्म धारण करणारांचा समूह यालाच धर्मात्मा पुरुष 
आपका समूह समजतात. त्या समूद्रामध्यें असणाज्या मुनि, आर्यिका, श्रावक-श्राविका आणि अव्रतस- 
स्यग्दष्टि यांचा कपट सोड्टन खन्‍्या भावानें यथायोग्य आदर सत्कार करणें, त्यांना पाहुन उभे राहणें, 
समेर जाऊन घेऊन येणें, वंदन करणें, त्यांच्या गुणांची स्तुति करणें, हात जोडणें, आज्ञा शिरसावंद्च 
मानणें, पूजन करणें, प्रशंसा करणें, त्यांना उच्चस्था्नी बसबवून आपण खाली बसणें, दरिद्री पुरुषाछा 
अठिद्रब्य ग्राप्त झाल्यानें प्राप्त होणात्या आनंदाप्रमाणें त्यांना पाहुन हर्षित होणें, त्यांबर आतिग्रीति 
करणें, यथाकालीं त्यांना भोजनपान, वस्तिका, उपकरण देऊन त्यांचें तैयाबृत्य करून आनंद 
मान, या सर्वांस वात्सत्य अंग म्हणतात. 
विशेषार्थ- ज्या पुरुषाचे अहिंसा-धर्मावर प्रेम असेल तो हिंसादि कार्यांचा तिरस्कार करील 
ये ढिसारहित कार्य मोठ्या प्रीतीनें करीक. तो सत्यवचन बोलेल व सत्य बोलणारावर, तसेच सत्य 
धर्मप्ररूपण करणाराबर प्रीति करीछ व परद्रव्य, परख्नीचा त्याग करील, त्याठाच वात्सल्य अंगाची 
प्राप्ति होऊ शकेल. दशलक्षण घर्मामध्यें व ते! धारण करणाराँंबर जो प्रीति करील त्यासही वात्सल्य 
अंग दोऊं शकेल. धर्मावर प्रीति असल्यानें त्यागी संयमी पुरुषांना पाहतांच मोठ्या आदररानें त्यांशी 
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प्रियवचन बोदन त्यांचा आदर करण्याची ज्याची भ्रदृत्ति असेल त्यास वात्सल्य अंग प्राप्त होईल. 
यद्यपि सम्यर्दष्टी पुरुष अंतरंगांत आपल्या झुद्ध ज्ञानदरनावर व बाह्य उत्तमक्षमामादवादि 
घर्म धारण करणारांवर व धर्मायतनांवर अनुराग करीत असला तरी तो अन्य भिथ्याषर्माशीं व 
मिथ्याधम धारण करणारांशी द्वेष करीत नाहीं. कारण प्रवचनसार सिद्धांता 
मिथ्याधर्म अथवा तो. मध्यें असे सांगितलें आह्ने कीं, राग, द्वेष, मोह हें बंधाचे कारण आहत. 
धारण करणारे या त्यांत मोह म्हणजे मिथ्यात्व व द्वेष हे दोन तर अद्युभभाव आहत. संसार 
विषयी द्वेष करूं नये. परिश्रमाचें कारण मुख्यत्वेकरून पापकर्माचा बंधच आ.म्हणून तो टाल्छावा 
रागभाव दोन प्रकारचा आहे. एक शुभ-राग, दुसरा अश्जुभ-राग. त्यांत 
अरिहंतादि पंचपरमेष्ठीमध्यें, दशलक्षणवर्मामध्यें, स्याद्रादरूप जिनशाख्रामध्यें, बीतरागाच्या ग्रतित्रिंबा- 
मध्यें व ते प्रतित्रेंब असणास्या आयतनामध्यें अनुराग असणें हा शुभराग म्हणावा. यापासून स्वर्गा- 
दिक प्राप्त करून देणारा पुण्यबंध होतो व तो परंपरेनें मोक्षाछा कारण आह. विषयांमष्यें अनुराग, 
कषायावर अनुराग, मिथ्याधर्माबर, मिथ्यादृष्टी पुरुषावर, परिप्रह्मादि पंच पापक्रियांवर अनुराग, मोह, 
आणि द्वेष हे. नरकानिगोदादिकामध्यें अनंतकाल परिभ्रमण करविण्यास कारण आहत, म्द्णून 
सम्यग्दट्टी पुरुष इतर अज्ञानी, मिथ्यादशी, पातकी वगैरे जीवांबिषयीं द्वेपभाव करीत नाद्वीत. 

संसारी जीव मिथ्यात्व कर्माच्या वश ज्ञाल्यामुक्लें व ज्ञानावरणादि कमीच्या उदयामुक्रे आत्म- 
तत्त्वाछा विसरून गेले आद्वित, अर्थात्‌ त्यांना अज्ञान अवस्था प्राप्त झाली आहे. त्यांशीं बैर करून 
काय उपयोग ? विपरीत बुद्धीमुक्लंच त्यांचें अत्यंत नुकसान होत अआह्नि 
सम्पग्दृश्टि-पुरुषांची.. म्हणून सम्यग्दड्टी त्यावर दयाभावच करितात व रागद्वेषरहित असा 
तटस्थ वृत्ति माध्यस्थ्य-भाव ( तटस्थवृत्ति ) त्यात्रिषयीं धारण करितात. सम्यग्दृष्टि पुरुष 
बस्तुच्या स्वभावाला यथाथे जाणून सब॑ जीवांवर करुणाभाव करीत अस- 
तात. सर्व जीवांवरील वैरभाव सोडून, कोणाही जीवाची विराधना, अपमान, हानि वगैरे मुव्ठींच 
करीत नाहींत. मिथ्याइष्टीनीं बांघलेलीं मंदिरें, मठ वगैरे द्वेषभावानें मोट्टन टाकावी अशी करीदी 
इच्छा करीत नाहींत. सरागदेबांची मूर्ति, देवांची क्रूर मूर्ति, अन्यमती देवदेबता बगेरेची स्थापना 
जेथें केली असेल त्या स्थानाशींही कधीं बैर करीत नाहींत. कारण हीं स्थानें व या मूर्ति अनेक 
जीबांनीं आपापल्या अभिप्रायाप्रमाें प्रजन करण्याकरितां बांघछेढीं असतात. त्यांचे अभिश्राय 
दुसज्या कोणाला फिरतबितां येणार ? सर्ब प्राणिमात्र आपापल्या धर्माप्रमाणें मूर्तीची स्थापना करीत 
असतात. ज्यांना जसा बरा अथवा वाईट उपदेश मिक्ाला असेल ह्याप्रमाणें त वागत असंतीछ 
म्हणून त्यांत आपलें काय बिंघडलें ! सम्यग्दृष्टि पुरुष वस्तूच्या यथार्थ स्वरूपाछा जाणतो म्हृणून 
सर्वाशी साम्यभाव ठेवून तो वागतो. कोणाशीही अरे तुरे बगैरे अपमानास्पद वाक्‍्यें बोछत नाहीं. 
तो अन्यधर्मी छोकांनीं स्थापिलेल्या मूर्तिशीं अथवा मंदिराबदइल अबज्लेचें वचन अथवा शिवीगात 
मुखानें कधीही उच्चारीत नाहीं. सर्व जीवांशीं मैत्री ठवणारा सम्यग्दष्टि अचेतन अशा स्थान-पाषाण- 
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गृद्वादि इतरांचीं विश्रामस्थानें याविषयी खष्नामध्यें देखीछ वैर करीत नाहीं. इतकेंच नब्हे परंतु 
अन्य बलवान्‌ अशा दुष्ट पुरुषांनीं आपलें धन, जागा, आजीविका वगैरेंचा नाश केला, अथवा 
आपसल्या झुट्ठुबांतील माणसांचा घात केला, फार काय पण स्वत/चा प्राण घेतला तरी देखौल 
त्यांशीं बैर करीत नाहीं. व्यावेर्दी तो'असा विचार करितो, “ माझ्या पूर्वाच्या 

सम्यग्दृष्टि कांही तरी प्रबछ कर्माचा उदय ग्राप्त झाल्यानें प्र जन्मीचें वैर आठवून 
पुरुषाची भावना हा बलाढ्य शत्रु उत्पन्न जाला आहे. यांशीं आतां आपल्यांत सामथ्य॑ आहे 
तितकें खर्च करून साम म्हणजे प्रियवचन, दाम म्दणजे धन देणें, दंड 

म्हणजे आपल्या शक्तिप्रमाणें शासन बौरे उपाय योजून यापासून आपकें रक्षण करूं. ” इतकेंही 
करून जर तो ऐकणार नाहीं तर स्व्रतः असा विचार करितों कीं, “ माश्या कर्माच्या उदयानें यात्य 
मजपेक्षां बल्वान्‌ केलें व मत्ठा दुर्बठ बनवून दंड करबिला. आतां मी कोणाशी बैर करूं ? आतां 
मान्ना कमबैरी ज्यायोगें नाहींसा होईल असा साम्यभाव धारण करून कर्मावर विजय मिव्ठवीन, 
इतरांशीं बैर करून व्यर्थ कर्मबंध करून घेणार नाहीं” सम्यग्दष्टी पुरुषाची 


मुनित्रतधारी सब जीवांवर प्रीति असते. त्याचें कोणाशींढी बैर नसतें. कोणी दुष्ट जीव 
सम्यग्दटी पुरुषाची  धर्माशीं वैर करून मंदिर ग्रतिमेला तरिन्न करण्याची इच्छा करील ह्यास 
वात्सस्यभावना. शक्त्यनुसार प्रतिबंध करूनही तो न ऐकेल तर तो असा विचार करितो कीं, 


“ कालनिमित्तानें धर्माचा घात करणारा प्रगट होऊन आपकलें वैर साधीत 
आह. तो बलवान्‌ आह त्याअर्थी थांबणार नाहीं. आपल्या उत्तम क्षमादि व सम्यण्ज्ञान, श्रद्धानादि 
परिणामांचा घात करण्यास कोणीही समर्थ नाहीं. अनेक दुष्ट छोक नेहमी मंदिर कौरेचा नाश 
करीतच असतात. घमंबान्‌ जीब पुनः पुनः तीं करबीत असतातच. कालनिमित्तानें अनेक वृष्ट 
जीब उत्पन्न होतात त्याना कोण प्रतिबंध करूं: शकणार ? भवितब्य बलवान्‌ आहे. चांगलें व्हाब- 
याचें असेल तर मिथ्यादृष्टि दुष्ट बल्वान्‌ उत्पन्न होत नाहींत. आम्हांस तर परम बीतरागता हीच 
शरण आहे ” यात्रमाणें वात्सल्य अंगाचें वर्णन केलें. 

प्रभावना नांवाच्या आठब्या अंगाचें छक्षण सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात--- 
प्रभावना अंग. 
अज्ञानतिमिरव्याप्तिमपाकृत्य यथायथ॑ । 
जिनशासनमाहात्म्यप्रकाशः स्यात्यमभावना ॥ १८ ॥ 
अथे- संसारी जीवाच्या हृदयामध्ये अन्यमताच्या दानपूजनादि विधीविषयीं असलेछा अज्ञान- 
रूपी अंधकार व्यापून राहिल्‍्य आहे, तो आपल्या शक्तीप्रमाणें स्नपन-दान-प्ूजनादि विधीनी व 





१:- हा उपदेश सर्वसंग-परित्यागी मुनित्रत धारण करणान्यासा्ठी आहे. एकदेश अतधारी पुरुषाला 
पांचव्या गुणस्थानापयंत अन्यायाचा प्रतीकार छढाई करूनही करिता येतो, आरंभी व विरोधी 
हिसेचा त्याला त्याग नसतो. 





दर्शनाषिकार ३७ 


मंत्रत॑त्रादिक विधीनी सत्य धर्माचा प्रकाश करून नाद्वींसा करणें व जैनशालांचें मद्दत्त प्रगट करणें 
यास प्रभावना म्हणतात- 


विशेषार्थ- अनादिकालापासून संसारी जीब्र स्वज्ञ वीतरागांनीं प्ररूपण केलेल्या धर्माला 
जाणीत नाहीं. मी कोण, माझ्ें स्वरूप काय, मी येयें जन्म वेण्याच्या पूर्वी कोढें होतो, कोण होतो, 
मा येथें कोणी आणलें, रात्रंदिवस आयुष्य कमी होत चाललें आहे आतां म्यां काय कराबें, मां 
हिंत कशांत आहे, आराधन करण्यायोग्य कोण आहे, जीवाला अनेक प्रकारचें सुखदुःख कशानें 
ग्राप्त होते, देव-गरुरु-धर्माचें स्वरूप काय, जीवनमरण म्हणजे काय, भक्ष्य अभक्ष्या्े स्वरूप 
काय, या पर्यायांत मछा काय करतां येण्यासारखें आहे, माझें कोण आहे, व मी कोण आदइ् वगैरे 
विचार करीत नाहीं. हा जीब मोहकर्माच्या उदयानें प्राप्त ज्ञालेल्या अक्ञानांधकारांत बुड्डून गेला 
आहे. अशा जीवांच्या अज्ञानरूपी अंधकाराला स्याद्वादरूप परमागमान्या उपदेशरूपीं प्रकाशानें 
नाहींसें करून स्वपरस्वरूपाचें ज्ञान करून देणें यास ग्रभावना अंग म्हणतात. 


सम्यग्दर्शन, सम्यर्ज्ञान, सम्यकचारित्राच्या योगानें आत्म्याचा प्रभाव ग्रगठ करणें ढीढ्ी 
प्रभावना आह. दानाध्या योगें, तपश्चरणाचें योगें, शीछ, संयम, निर्लोभता, विनय, प्रियवचन, 
जिनेंद्रपूजन, गुणप्रकाशन बरगैरेच्या द्वोर जिनधर्माचा प्रभाव प्रगट करणें यासही प्रभावना म्द्॒णावे. 
जे आपल्या निर्मलपरिणामानें उत्तम दान करितात, भयंकर तपश्चरण करितात व अयाचक 
वृत्ति घारण करितात, ती पाहून मिथ्याइ्टी जीवही ज्यांची अशी प्रशंसा करितात कीं; “अह्ो, 
जैनछोक वात्सल्यपूर्वक दान करण्यांत मोठें शूर आहत, असले निर्बाछ॒क 
प्रभावना अंगासाठी कठिण तपश्चरण जैनाशिवाय इतरांस होणे अशक्य आहे. व्यांचा प्राण 
जैनांची वागणुक गेला तरी ते ब्रतभंग करीत नाहींत. ब्ांचे अहिंसा-अतही जबर आह, 
कशी असावी कारण प्राण गेला तरी मनांत संकल्प करून ते जीवहिंसा करीत नाहींत. 
त्यांच्यामध्ये खोटें बोलें, चोरी करणें, परखीचें सेवन करणें, प्रमाणाहुन 
अधिक परिम्रह ठेवणें कौरे पंचमहापातकांचा त्याग केलेला आढकून येतो. हे लोक अनीतीपासून 
पराड्मुख आहत. अभक्ष्य भक्षण करीत नाहींत. दिवस असतांनाच पदार्थ पाहून व शोधून भोजन 
करितात. याँच ठायीं विनय व प्रियवचन वगैरे गुण भरलेले आहत. या गुणांर्नी ते सर्बाला आनंद 
उत्पन्न करितात. त्यांच्यासारखी क्षमा इतरत्र कोठें दिसून येत नाहीं. ते आपल्या इष्ट देवांवर निर्व्याज 
प्रेम करणोरे आहेत. ते आपल्या शात्राची आज्ञा शिरसावंध मानणारे आहत. या लोकांत विद्वान्‌ व 
उज्ज्वल आचरण करणोरे पुष्कछ लोक आ्वित. हे कोणाशींही वैर न ठेवतां सर्वाशीं मैत्री ठेबतात- 
असा आश्चर्य उत्पन्न करणारा धर्म हेच करूं शकणार. ” यातप्रमाणें अन्यधर्मी छोकांकड्टन ज्यांच्या 
निमित्तानें आपल्या धर्माची प्रशंसा होईछ त्याच लोकांकइ्टन धर्म-प्रभावना होते. 


सम्यग्दृष्टि अन्यायानें धन प्राप्त करून घ्यावं अर्से कर्घीही इच्छित नाहींत व अनन्‍्यायानें 
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विषयोपभोगाचें सेवन करण्याचा विचार स्वप्नांत देखी मनांत आणीत नाद्वीत. आपल्या निमित्तानें 
जर जिनवर्माची निंदा होईल तर आपकलें जिणें इहहपरछोकांचा नाश कर- 
सम्यग्द्टी पुरुष णार्रें झालें असें समजून सम्यग्द्ी आपल्या कुलाछा, धर्माला, सहर्मायांला, 
अन्यायानें धन आणि दानशील्वताला अपवाद येणार नाहीं असेंच वर्तन करितात. ह्यांना 
संपादन करीत नाहीं. ' आपल्या निमित्तानें धर्मावर दूषण येण्याचें फार भय बाठतें. ज्यायोगें धर्माची 
प्रशंसा व उज्ज्बलता प्रगट होईल असेंच नेहमीं व्यांचें बतेन असतें. अशा 
पुरुषालाच हैं प्रभावना नांवचें आठवें अंग प्राप्त होतें. 
याप्रमाणें सम्यग्दशनाच्या आठ अंगांचें संक्षेपांत वर्णन केलें, या आठ अंगांचा समुदाय 
तेंच सम्यग्दशन होय. अंगाहून अंगीं भिन्न असत नाहीं. अंगाच्या एकतेचा समूह ज्याच्याठिकाणीं 
असतो तोच अंगी म्हणावा. या अंगाचे भ्रतिपक्षी (दोष ) जे शंका, कांक्षा, ग्लानि, मूढता, 
अनुपगूहन, अस्थितीकरण, अवात्सल्य, अप्रभावना है आहत. ते आपल्या अंगीं आगून धर्माला 
दूषित करूं: नये. 
निःशंकितादि अंग पात्णण्यामुर्ें जे प्रसिद्ध ब्लाले त्यांची नांबें दोन छोकांत सांगतात--- 


तावदज्ञनचौरो5ज्जे ततो5नन्तमतिः स्मृता । 
उद्दायनस्व॒ृतीयेषपि तुरीये रेवती मता ॥ १९ ॥ 
ततो जिनेंद्रभक्तोडन्यो वारिषेणस्ततः परः । 
विष्णुश्॒ वजञनामा च शेषयोलेक्ष्यतां गती ॥ २० ॥ 
अथे- पहिल्या निःशंकित अंगांत अंजन चोर, दुसन्या निःकांक्षित अंगांत अनंतमति, 
तिसच्या निर्विचिकित्सा अंगांत उद्दायन राजा, चौंथ्या अमूढदृष्टि अंगांत रेबती राणी, पांचव्या उप- 
गूहन अंगांत जिनेंद्रभक्त शेठ, सहाव्या स्थितिकरण अंगांत वारिषेण, सातव्या वात्सल्य अंगांत 
विष्णुकुमार आणि आठव्या प्रभावना अंगांत वज्रकुमार असे पुरुष प्रख्यात आह्ेत. यांच्या कथा 
प्रथमानुयोग प्रंथांत वर्णिल्या आहत व्या ते प्रंथ वाचून पाहून ष्याव्यात. 
अंगहीन सम्यग्दर्शन संसारपरिपाटीचा नाश करण्यास असमर्थ आह असें पुढील सूत्रांत 
सांगतात--- 
नाडुहीनमलं छेत्तुं दशेनं जन्मसन्तर्ति । 
न हि मन्त्रो5क्षरन्यूनो निहंति विषवेदनां॥ २१ ॥ 
अथे- ज्याप्रमाणें अपुरत्या अक्षरांच्या मंत्रानें विषबेदना नाहींशा होत नाहींत त्याप्रमाणें 
अंगह्लीन सम्यग्दशन हें जन्ममरणरूपी संसाराचा नाश करूं शकत नाहीं. 
विशेषार्थ- अपुन्या अक्षरांचा मंत्र ज्याप्रमाणें विषहरण करण्यास असमर्थ असतो त्याप्रमाणें 
ज्याल्ा सम्यग्दर्शनाचें एक ही अंग नाहीं त्याच्या संसाराचा अभाव होत नाहीं. 
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..मढतेचें स्वरूप 
या पुढें तीन मूढंता सम्यकत्वाचा घात करणाज्या आहत वत्याचें स्वरूप संमजून घेऊन 
सम्यग्दर्शन शुद्ध करणें योग्य आह्ढे म्हणून त्यापैकीं छोकमूहतेचें स्वरूप सांगतात-- 
लोकमूढता 
आपगासागरस्नानप्च्चयः सिकताइ्मनां । 
मिरिपातो5प्रिपातश्व लोकमूढं निगद्यते | २२ | 
अथे- अन्य मिथ्यामार्गी लोकांच्या क्रिया पाहून जे छोक गंगा-भागीरथी-यमुमा बगैरे 
न्दीत स्नान करण्यापासून, समुद्रांत स्नान कल्यापासून, वाकूचे ढीग केल्यापासून, दगडांचे ढीग 
केल्यापासून, पर्वतावरून पडण्यापासून आणि अभम्मिमध्यें प्रवेश केल्यापासून धम घडतो असे मान- 
तात त्यांना छोकमूढ़ म्हण्रें. ही मूहता नसेल तर सम्यग्दशन प्राप्त होईल. 


विशेषाथै- मिथ्यात्वाच्या उदयानें व देशकालाच्या भेदानें, अज्ञानी अर्थात्‌ परमार्थ विचार- 

रहित लोकांची अनेक प्रकारच्या अश्ा मूढ ग्रदृत्तीनें धर्म प्राप्त होतो, पवित्रपणा प्राप्त होतो, छाभ 
होतो, कोणाच्याही वियोगांचें दुःख॑ प्रा्त होत नाहीं, आयुष्य वाढते अशी 

शरीराची अश्ुद्धत . समजूत आहे. हिलाच लोकमूढता म्हटलें आहे. ही अज्ञानामुद्ठें उत्पन्न 
होत असते म्हणून त्याग करून आपल्या विचाराची झुद्धता करावी. 

कित्येक एकांतबादी लोकांनीं, नदींत स्नान करण्यापासून पवित्रता प्राप्त होते असें मानिलें आहे. 
स्यावर ज्ञानी पुरुषांनीं यथाथ ज्ञानानें असा विचार कराता, “आत्मा हा अमूर्तिक आह, त्याला 
स्नान पोंहोंचत नाहीं. शरीर हैं महा अपवित्र आहे, त्याच्या संयोगानें चंदन, गंगाजल, पुष्प बगैरे 
पदार्थ स्पश करण्यास अयोग्य होतात. शरीर हें हाडें, मांस, प्‌, रक्त, कातडें इत्यादि अशुद्ध साम- 
भ्रीनें बनलेलें आहे व अनेक प्रकारच्या दुर्गधयुक्त ब्िष्ठा-मल-मूत्रादिक अशुद्ध द्रव्यांनीं भरलेलें आह. 
अशा शरीराच्या मुखाकडे पाहिलें तर त्यांतून किछस येईल अशञा प्रकारची राक्क बगैरे वाहत 
असते, त्यांतून दंतमछ व जिह्वामल बगैरे नेहमीं वाहत असतो, डोब््यांतून चिकठ असा दुर्ग्धी पू 
गत असतो, कानांतून अनेक प्रकारचा मछ बाहत असतो, नाकांतून पाहतांच घ्रूणा उत्पन्न 
होईल असा रोंबूड नेहमीं वाहत असतो, अधोद्वारानें मलमूत्र, आंब, कृमि बगैरे निरंतर वहात 
असतात, सब शरीराबरीछ केसांतून घाण असा घाम नेहमीं वाह्ृत असतो; यातप्रमार्णे नऊ द्वारांनींढी 
ज्या शरीरांतून राजंदिवस मल वाहतो असे शरीर स्नानानें शुद्ध होतें व पवित्र होतें असें म्हणतां येत 
नाहीं. जसे मातीने बनविलेलें, मछानें भरलेलें व चोंहॉबाजू्नी मलांनीं माखललें मडकें वरून पाणी 
घाद्दन किती जरी घुतलें तरी स्वच्छ होत नाहीं व्याप्रमाणें हैं शरीर ही वरच्या फक्त स्नानाने 
पवित्र होत नाहीं. व्यवहारांत ज्या वस्तु अथवा ज्या जागा अशुद्ध अथवा अपवित्र मानल्या आहेत 
स्या सत्र या शरीराच्या संबंधानेंच अपवित्र झाल्या आहत. कांहीं ठिका्णी कातडें पडल्यामुल्ठे, कांहीं 


हद के ८ 5 पक के ८ 0. 


ओर से 


के हे इक अक ऋ के 
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ठिकाणीं केश पडण्यानें, कांहीं ठिकाणी उाचिषट पडण्यानें, कित्येक वस्तु रक्त, मांस, पू; हाडें, 
चरबी, मलमूत्र, थूंकी, ला, कफ, शैंबूड वगैरेच्या स्पर्शानें, व कांही पदार्थ आंधोव्तीच्या पाण्याचे 
शिंतोंडे उडाल्यानें अपवित्र होतात असे पाहतों व ऐकतों. यावरून शरीराध्या संबंधाशिवाय दुसरी 
कोणतीही वस्तु अशुद्ध होत नाहीं असें दिसून येतें. इतका अमंगढ देह स्नानानें कसा झुद्ध होईल ! 
पाण्यानें फक्त शरीराबर कांहीं मल सांचछा अप्तेठ अथवा बल्लावर कांहीं डाग पड़ला असेल तर 
तो नाहींसा करितां येईछ, पण शरीराला निर्मछ करितां येणार नाहीं. कोरशाला वरचेवर जसे जसे 
घुवावें तसें तसें तो वरचेवर काव्ठाच निधणार, त्याप्रमाणें शरीराछा जसजसें धघूत जाबें तों तों ते 
अधिक मलिनता प्रगट करतें. म्हणून शर्रर स्नानानें पत्रित्र होतें अर्से मानणें हें मिथ्यात्व होय. 


दुसरें असे कीं, जगांत पाण्यासारखी दुसरी अपवित्र वस्तु नाहीं.कारण त्यांत बेइक, कांसव, 

सर्प, उंदरें, माशा, मासे बगैरे अनेक जीत्र नेहमीं मरतात. त्यांचीं हाडें, पू, रक्त वगैरे सर्वे त्यांतच 

पडतें. अनेक त्रस जीबांचा नेहमीं पाण्यांत घात होत असतो. असें जे निगम 

पाण्याची अश्ुद्धता. अपवित्र पाणी त्याचा स्पर्श झाल्यानें हैं शरीर पवित्र कसे होणार  गंगादि 

नधामध्यें तर हजारों माणसांचीं प्रेतें व मलमूत्र, रक्त, मांस बगैरे पडलेलीं 

आढकून येतात. अश्ञा गंगेचें पाणी “इतरांस पवित्र कसे करणार £ त्यांत पडलेल्या पदार्थॉना 

तें पवित्र करूं: शकत नाहीं. त्यानें फक्त वर छागलेला मल नाहींसा होतो त्यामुक्ें मनाची ग्लानि 

नाहींशीं होते. त्यापासून पविन्रपणा प्राप्त होणें अथवा स्नानामध्यें धम मानणें वगैरे सत्र कल्पना 

मिथ्या अद्वित. जर गंगास्नानानेंच पवित्रता येत असेल, अथबा स्नानांतच धर्म आह व त्यापासूनच 

मुक्ति होते असे मानलें तर रात्रंदिवस पाण्यांत राहणोरे परीठ, कोछी वगैरे सब जीव पतित्र 

ठरून त्यांना मुक्ति मिकाली पाहिज व मग इतर दान-पूजा-प्र भावनादि सब क्रिया निष्फल ठरतील. 
मिथ्यात्वाच्या प्रभावानें लोकांची मूैपणाची समजूत होते. 


शाख्कारांनी आठ प्रकारची छौकिक शुद्धि सांगितली आहे त्यापापृन व्यवहार, आचार, 
कुलाचार वौरे श॒द्ध होत असतात. पण त्यामुक्रें देह पवित्र होत नाहीं. आपल्या मनांतली ग्छासि 
स्नानामुक्ें नाहींशीं व्हाबी येबढाच त्याचा हेतु आढें. असाच आशय श्रीराजवार्तिकामध्यें अशचि 
भावनेंत सांगितल्य आह. 


जुद्बता दोन प्रकारची आहे. एक छौकिक व दुसरी लोकोत्तर अथवा अलौकिक. ज्याचा 
कर्ममल नाहींसा झाछा आहे असा आत्मा आपल्या स्व्रभाबांत स्थिर होणें यास लोकोत्तरशुद्धि म्हण- 
तात. ही सम्यग्दशनानें साध्य होते. दुसरी छौकिकशुद्धि आठ प्रकारची 
आहे. १ कालशौच, २ अप्निशौच, ३ भस्मशौच, ४ मृत्तिकाशौच, ५ गोमय- 
शौच, ६ जलशौच, ७ पत्रनशौच आणि ८ ज्ञानशौच.था आठ शुद्धि 
व्यवहारइष्टीनें शरीराला शुद्ध करूं शकतात. म्हणून त्या अवश्य केल्या पादिजेत. हा लौकिक व्यव- 


व्यावहारिक 
शुद्धतेचे प्रकार 
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हार सोडल्यानें अनर्थ ओढवेल. मांसभक्षण करणोरे अथवा मांसविक्रय करणात्या लोकांच्या 
निकट सहवासानें वत्यांच्या त्या कृत्याबदल आपल्या मनांतीझ अभक्ष्य भक्षणाचा तिरस्कार कमी 
होऊ लागल्यानें अहिसेबइल असलेले गाढ संस्कार ढिले पट्टन परमार्थ साधण्यासाठी छागणान्या 
अहिंसेची निष्ठा नाहींगी होते म्हणून बाह्य झुद्विविषयीं अनादर उत्पन्न होऊं देऊं नये. कांहीं 
बस्तु कांहीं काल गेल्यानंतर शुद्ध होतात असे मानलें आहे. जसें रजस्वला सत्री तीन रात्रि गेल्यानंतर 
शुद्ध होतें. पण शरीर हैं कितीही काल गेला तरी झुद्ध होत नाहीं. उशें भांडीं राखनें घासलीं 
असतां शुद्ध होतात असे मानलें जाते. पण इदारीर भस्म ल्यबिल्यानें शुद्ध होत नाहीं. 
कित्येक धातूंची भांडी शूद्वाचा स्पश ज्ञाल्यानें अपवित्र झाललीं अग्निसंस्कार कल्यानें झुद्ध होतात 
असें मानतात. पण शरीर अम्निसंसगरनिं झुद्ध होत नाहीं. मलमूत्रादिकांचा स्पशे माती लाबिस्यानें 
नाहींसा होतो, पण शरीर माती टावबिल्यानें झुद्ध होत नाहीं. गोमयानें भूमिची शुद्धता होते असें 
मानतात पण तेंच शरीराला छाबिल्यानें शरीर शुद्ध होतें असें कोठें एकिवांत नाहीं. चिखल अंगास 
छागला, अस्पृश्याचा स्पश झाला तर स्नान करण्यानें झह्ग होतां येतें असे मानतात. पण शरीर 
स्‍्नानानें शुद्द होत नाहीं. स्नान केल्यानंतरहि चंदनपुष्पादिक पवित्र वस्तु देखील शरीराचा स्पर्श 
होतांच मलिन होतात. कित्येकांनीं भूमि, पाषाण, कपाठ, काष्ठ बगैरे वस्तु बास्यानें शुद्ध होतात असे 
मानिलें आहे. पण शरीर हें वाय्यानें शुद्ध होत नाहीं. कित्येक वस्तु आपब्या ज्ञानांत ज्यांचा अगद्ध 
सकव्प झाला नाढहीं, म्हणून शुद्ध होतात असे मानतात. पण शरीराबिषयी तर झुद्धपणाचा संकल्प 
देखील उत्पन्न होत नाहीं. म्हणून आठ प्रकारच्या फक्त ौकिक शुद्धानेंच शरीर शुद्ध होत नाहीं. 
लौक़िक शुद्धि फक्त मनाची ग्लानि प्रालबिणारी आहे. व्यवहारांत निर्मलमपणानें आचारादिकांची 
उच्चता दिसून येते पण त्यामुक्ठें शरीर शुद्ध होत नाहीं. देह हा सर्व तहेनें अश्ुद्धच आहे. असे 
असूनही जो जीव परधन, परख्लीची इच्छा करणार नाहीं, कोणाही जीवाची विराधना करणार 
नाहीं त्याचा हा हाडामांसांनीं भरलेछा मलिन देह देखील देवांकड्टन पूज्य होऊन महापत्रित्र माना 
जाता. या देहाला पवित्र करण्यास या शिवाय दुसरें साधनच नाहीं. श्रीपञ्ननंदी नामक दिगंब्र 
मुनीनी सांगितलें आह कीं, 'ज्याच्या सानिब्यानें सुगंधी पृष्पमाव्ा व चंदनादि पवित्र वस्तु अस्परय 
होऊन जातात, जें मलमृत्र, विश्ठा, रक्त, मांस, प्‌ , हाड, चम बवगैरेंनी बनलेलें, महान्‌ दुर्गंधी अशा मलिन 
सर्व अशुद्ध वस्तू राहण्याचें संकेतगृहच आह, असें मनुष्याचें शरीर जलस्नानानें शुद्ध होत नाहीं. 
आत्मा हा स्व्रमावतःच अत्यंत पवित्र आहे. अमूर्तिक आहे. त्यावद्य पाणी पोहोंचतच नाहीं, अशा 
पत्रित्र असणास्या आत्म्याला सस्‍्नानाची अवश्यकता नाहीं. शरीर स्वभावतःच अशुद्ध आहे तें स्नानानें 
कर्धोदी श॒द्ध होणें शक्‍य नाहीं. म्हणून दोन्ही प्रकारांचीं स्‍्नानें निष्फठ आह्वेत असे ठरतें. इतकें ही 
करून ज्यांचा स्नान करण्याचा आग्रहच असेल त्याला पृथ्वीकाय, जठकायादि त्रस जीवांचा घात 
होण्यानें पाप बंध होतो. व त्या मनुष्याचा रागभाव बृद्धिंगत होतो. गृहस्थाठा स्नान केल्यावांचून 
चालत नाहीं हैं खरें आहे. परंतु अज्ञानी गृहस्थ स्नानांत धर्म मानता, स्यानें पवित्रपणा प्राप्त होतो 
र. ६ 
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अर्से मानतो ही मिथ्याबुद्धि त्यानें सोडाबी. एवढें जरी हा जाणील तर स्नान करण्यांत धर्म नाहीं, 
त्यानें देह पवित्र होत नाहीं हें व्यास समजेल. यद्यपि गृहस्थाचे स्नानाशेवाय सर्व व्यवहार 
दूषिणीय ठरतात, त्यामुद्ठें त्यांस परमार्थाची शुद्धता करतां येत नाहीं, तरी स्नानामुक्के शरीरावरील 
प्रीति वाढते व त्यापासून हिंसा होते बगैरे जाणीव ज्नाल्यानें तो प्रयोजनाशिवाय व्यर्थ पाण्याचा 
दुरुपयोग तरी करणार नाहीं. 
पूर्वकार्ली कोटिभवामब्यें संचय केलल्या पापरूपी मलाच्या संत्ंधानें मनामध्यें उत्पन्न झ्लालेला 
जो मिथ्यात्रादि मल त्याचा नाश करणारा जो स्वपरभेदरूप विवेक हेंच सत्पुरुषांचें खरें स्नान 
होय. याशिवाय इतर जलादिकांचें स्नान अनेक जीवांचा धात करणोरे 
स्वपरभेदरूप विवेक अतएव पाप उत्पन्न करणारें आहे म्हणून व्यापासून धर्म घडत नाहीं. व 
हेंच खबरें स्नान याच कारणामुर्ठें खभावतः अशुद्ध असें शरीर क्धीही पवित्र होत नाहीं. 
त्याअर्थी भव्य पुरुषांनीं स्वत:ची झुद्धि होण्याकरितां परमात्मतीर्थात सदैव 
स्नान कराते. दुःखानें व्याकुछ होऊन गंगा-यमुनादि तीर्थाकडे धांव घेऊं नये. या परमात्मतीर्थात 
सम्यग्ज्ञान हैं निमेठ जल आह, देदीप्यमान सम्यग्दर्शन याच कोणी छाटा आहेत. व यांतीझ जल 
अबिनाशी अशा अनंत सुखानें शीतल झालेलें आहे. यासाढीं सब पापांचा नाश करणाज्या अशा 
परमात्मखरूप तीर्थामर्ध्य बुडी माराबी. जगांतील पापी लोकांनीं निर्मे्तत्त्त-निश्चयरूपी द्रह् [तलाब] 
ज्ञानरूपरत्नांनी भरलेला समुद्र व समता नांवाची नदी ही कीं पाहिली नाहीं म्हणून ते छोक 
पापनाशक खण्या तीर्थाल्वा सोइ्नन छोौकिक तीथथ ज्या गंगादिक नया वगैरेमध्यें स्नान करून 
आनंद मानतात. लौकिक तीर्थांत स्नान केल्यानें संसारांतून पार होतां येत नाहीं. तात्पर्य-- 
ज्या मूख्वानीं तत्त्वनिश्वयरूप तलाव, ज्ञानरूप समुद्र ब समतारूप नदी पाहिली नाहीं ते गंगा- 
यमुनादि तीर्थासारख्या बराटणास्या ठिकाणीं जाण्याकरितां घडपड करतील, ते जर वरील तत्त्व- 
निश्चय, ज्ञान व समता यांना पाहतील तर त्यांत गढून जाऊन मिथ्यात्त कषायरूपी मल नाहींसा 
करून खतः निर्मछ होतीछ. ब्रैछोक्‍्यांत असें कोणतेंही तीर्थ नाहीं, जल नाहीं अथवा कोणतेंही 
द्रव्य नाहीं कीं ज्या योगानें सर्वतः अशुद्ध असें मनुष्याचें शरीर साक्षात्‌ गुद्ध होईल. हैं शरीर, 
आधिव्याधि जरामरणांनीं व्यापलेलें व नेहमीं संताप उत्पन्न करणारें आहे. सत्पुरुषाछा याचा संसर्ग 
सहन होत नाहीं. सर्व तीर्थाच्या जलांनीं यास दररोज स्नान घातलें व चंदन-कर्पूरादि द्रव्यांचें 
उठणें जरी रोज छाबिलें तरी हा देह झुद्ध होत नाहीं. याला सुगंध येत नाहीं. हैं सांभाव्ण्तां सांभाठतां 
नाहीसें होते. जर नदीत स्नान करप्पानें हें शुद्ध होतें असे म्हणावें तर नेहमीं पाण्यांत राहणारे 
कोव्यावधि मासे, कांसव, वगैरे प्राणी व घीतर बगैरे शुद्ध झालेले दिसून येत नाहींत. म्हणून ही 
लछोकमूढता सोडणें हेंच योग्य औहे. 


१ :-- वरील वर्णन गहत्यागी महाज्तीमुनीच्या अपेक्षेनें शरीरावरील आसाक्ति कमी होण्याच्या 
रृष्टीने केलेलें आहे. 
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वर जरी स्नान करण्यापासून पवित्रपणा ग्राप्त होत नाहीं व स्नान करण्यांत धर्म घडत 
नाहीं असे सांगितलें आंहे तरी गृहस्थाश्रमांत मुनीप्रमाणें स्नान-त्याग करणें योग्य नाहीं. कारण 
पापिष्ठ जीवांशीं स्पशे करून जर आपण स्नान केलें नाहीं तर आपल्या 
गृहस्थाधर्मात मनांतीछ ग्लानि नाहींशी होत नाहीं. त्या लोकांशी जर भोजनपानादि 
शुद्धि अवश्य व्यवहार यथेच्छ चाद्ध केला तर व्यवहार-धर्माचा लोप होतो, जैनांचे आचार 
व्यवह्ाराला सोडून असत नाहींत. सदेव हिंसादि पापक्ृत्यें करून त्यावर 
उपजीवतिका करणारे चांडाल, कसा३, महार, मांग, मिल, धीवर, म्लेच्छ यांची छाया पडली तरी 
आपण मलिनता मानतो, मग यांचा स्पशे झाला असतां स्नान कां न करावें ? अवश्य स्नान करून 
परमात्म्याचें स्मरण देखील करावें. त्यांच्या सहवासानें आपली बुद्धि मलिन होते. जे छोक वेइग्रेच्या 
तोंडाचें चुंबनांत सुख मानतात त्यांची बुद्धि सत्कमोपासन पराबवृत्त झाली आहे असे समजांबे. 
जीबांचा घात करणोरे प्राणी कुत्रा, मांजर, कावव्आा वगेरे भोजन करण्याच्या जागीं जाऊन अन्नाछा 
स्पश करितील तर त्या भोजनाचा त्याग करणें योग्य आहे. अशा प्राण्यांचा आपणाला स्पशै 
झाला असतां स्नान केल्याशिवाय भोजन स्वाध्यायादि कार्ये करण्यानें हीनाचारपणा प्राप्त होतो. 
पापाची ग्लानि नाहींशी होते. कुछाचरणांचा भेद रहात नाहीं. ख्रीशीं संभोग केला असतां अनेक 
जीवांची हिंसा होते. अशुद्ध अशा अवयबांच्या संघडनापासून व रक्तवीर्यादिकांच्या बाह्य स्पर्शो- 
पासून व तीज्र रागभाव उत्पन्न होण्यापासून आत्म्याचे परिणाम मलिन होतात. यांचा सर्वथा त्याग 
करितां आला तर उत्तम- पण तसें न झाल्यास या पापाविषयीं ग्छानि कराबी, आपण अश्ुद्ध 
झालों आहोंत असें समजून व स्व॒तः निंद्य कम केलें आहे म्हणून स्नान तरी केले पाहिज. बाह्य 
शुद्धिकरितां स्नान अवश्य आहे व तें केल्याशिवाय पुस्तकादिकांना व मंदिरांतील उपकरणाददे 
उत्तम वस्तुला स्पशे करूं नये. 
यद्यपि शरीरांत रक्त-मांस-हाड-चर्म-केश-मल-मूत्र बगैरें भरलेले आहत तरी यांचा बाह्यतः 
प्रत्यक्ष स्पश झाला असतां ते घुवून नाहींसे करणें योग्य आह. केश शरीरापासून दूर झ्ञाले असतां 
ते स्पश करण्यास योग्य रहात नाहींत. व्यांचा आपस्या हस्ताचा स्पर्श झाला तरी तात्काल हात 
घुऊन टाकावे. या अशुद्ध वस्तूची ग्छठानि मानिली नाहीं तर नीच असे चांडाल, कसाई 
बगैरे व आपण यांत भेद तरी कोणता उरेंल ? त्यांच्या ब आपल्या आचरणांत भेद न राहिलयाने 
सर्व जातीय-ब्यवहाराचा छोप होऊन उत्तम कुछ व नीच कुल या दोहोंचे आचार सारख 
समजलछे जातील. व्यावहारिक आचरण बिघडल्यानें धर्ममार्ग श्र्ट होऊन जाईल. निद्यकर्म करण्याची 
राज नाहींशीं झाल्यानें कुकपरंपरा बिघट्टन जाईछ व पापाचा बंध पडेल. परमार्थशौच हें व्यवहार 
शौचाची शुद्धता असेल तरच घडतें. ज्याच्या भोजनपानस्पश व संगति इल्यादि प्रवृत्तीमध्ये 
मलिनपणा असेल त्याचा धमही मलिन होतो. जैन चांडाल, भिल्, म्लेच्छादिकांच्या शरीराच्या 
छायेलाही अपवित्र मानतात व परीट, कल्ाछ, लोद्वार, भडमभुंजे इत्यादि लोक हिंसा करणारे आह्वत 
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म्ृणून यांचा स्पर्श करून घेत नाहींत. मुनीशरांना. नीच जातीचा स्पश झाला असतां ते दंड- 
स्नान करितात व त्यादिवर्शी उपोषण करितात. न समजतां मुनीश्ररांनीं नीच कुलाच्या मनुष्याच्या 
घरी प्रवेश केछा तर त्या दिवशीं आपणास भोजनाचा अंतराय झाला असें समजतात. याचप्रमाणें 
मद्य, मांस अथवा दरीरांतून चार बोटें ओधछ जाण्याइतकें रक्त वाहत असलें, अथवा मृतशरीर 
भोजन करितानां पाहिलें तर मुनि अंतराय झाला असें समजून भोजन सोडतात. जैन श्रावकांनीं हाड 
चम, केश, छोंकर, कबडी यांचा स्पश झाल्य असतां भोजन सोडावें? वत्यांनीं जेवणापूर्वी हात पाय 
धुबून झुद्ध भूमीवर शुद्ध भोजन करणें हेंच योग्य आहे. सारांश नीचांनीं स्पश केलेलें भोजन 
करूं नये. 
जिनपूजन करावयाच्या वे स्नान करणें योग्य आहे. कारण स्नान करून देवाला स्पद्टी 
करणें व प्रूजन करांवे असा नियम आहे. जरी स्नानापासून शुद्धता होत नाहीं तरी स्नान करून 
देवाच्या उपकरणांना स्पर्श करणें, व धौत द्रव्य चढविणें याछा देवविनय 
देवप्ूजनादिकासाठी. म्हटलें आहे. विनय ही आराधना आहे. जर जिनमंदिरांतीढ उपकरणांचा 
स्नान अवश्य... आपण बिनय करितों तर जिनवाणीची प्रूजा ज्यायोगें करावयाची व्या 
द्ृव्याठा स्नान करून स्पश करणें व धुऊन हात छाबणें, हात पाय धुवून 
मंदिरांत प्रवेश करणें हाड्डी त्रिनय आहे. पापमछाची झुद्गबता व्हात्री म्हणून भगवंतांनीं 
शात्रांत आठ प्रकारची लौकिक झुद्धि वर्णिली आहे. ती जर न केल्यी तर मनुष्य प्राणी 
परमार्थधर्मापासून भ्रष्ट होतो. मुनौश्वरांचा देह रत्नत्रयाच्या प्रभावानें पवित्र आहे तरी बाह्य झुद्ठि 
करितां त्यांना कमंडलु ठेबाबरा छागतो. हात-पाय घुबून ते स्वाध्याप -करितात. अति थोड़ें पाणी 
सांडवून पाद प्रक्षाउऊन करवृून मग भोजन करितात. व्यावहारिक आचरणाचा त्याग करात नाहींत. 
भगवंतानी उपदेशिलेछा हा जैन धर्म अनेकांत स्व॒रूपाचा असून यांत निश्चय आणि व्यवहार या 
दोढ्वोंनाही बाधा येत नाहीं. जिनधम हा सर्वमैव एकांत स्वरूपाचा नाहीं. लौकिक-शुद्धता जर 
पाछिली नाहीं तर त्यापासून धर्माची निंदा होते. कुलाची निंदा होते. यामुद्ठे आपल्या आत्म्यांत 
विकारांचा मलिनपणा उत्पन्न होतो. ज्यानें मैथुन सेवन केलें असेल, मृत माणसाला दहन करून 
जो आला, क्षौर ज्यानें करविलें, चांडालम्लेंच्छाचा ज्याला स्पश जाला, मेलेल्या पंचेंद्रिय-प्राण्यांचा 
स्पश झाला, रजस्व॒ला ख्रीचा स्परश झाला, बगैरे अनेक अशुद्ध सामग्रीचा स्पदी झाला असतां त्याने 
अवश्य स्नान केले पाहिजे. हवाड, मांस, रक्ताचा ज्या अवयवाला स्पई झाछा असेल तो अवयव 
धुबून स्वच्छ केला पाहिजे. आठ प्रकारची छौकिक शद्वे अनादिकावयपासून चालत आली आहे. 
म्दृणून शाज्राची आज्ञा मानून त्याप्रमाणें वागण यांत आपलें हित आहे. 
जगांत कानांतील मलापेक्षां डोब्यांतील मत्ठाला, डोब्यापेक्षों नाकांतील मछाला, नाकापेक्षा 
मुखांतील कफ, छाछ् बगैरेला, याहून मून्नाछा, याहून विष्ठला अधिकाधिक अशुद्ध मानिलें आहे. हे 
से मत्ठ, मल या दृ्टीनें समान मानू नयेत. यद्यपि द्ब्याथिक नयाने सब पुद्ठछांची एक जाति 
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असली तरी त्यांत पुष्कझ भेद आहत. हाड, मांस, रुधिर, मलमूत्रादिक सर्वांचा अखेर परिणाम 
पृथ्वीरूप अथवा जलरूप होत असला व प्रथ्वी-जलछादिक रक्तमांसमय बनत असले तरी यांच्या 
पर्यायांत फार मोठा भेद आह. द्रव्याला व पर्यायाढ्ा सर्वथा एक मानण्यानें व्यवहार व परमार्थ या 
दोहोंचाही छाप होतो म्द्ृणून द्व॒व्याच्या पर्यायाठा कर्थचित्‌ एकपणा कर्थंचित्‌ अनेकपणा मानणें 
हेंच योग्य आह. 

वाकूचे पिंड करण्यांत, पवतात्ररून पडण्यांत, सती जाण्यांत, पंचाप्नि तपश्चरण करण्यांत 
धर्म मानणें ही सब लोकमूढता आहे. याचप्रमाणें ग्रहणाचें सुतक मानणें, व्यावेद्लीं स्नान करून 
चांडाल्य॑ना दान देणें, संक्रमणाचे वेढीं दान देणें, व्िहीरीची पूजा करणें, पिंपछाची प्रूजा करणें, 
रुपये-मोहरा यांना पूजणें, लक्ष्मीची प्रुजा करणें, मेलल्या पितरांची पूजा करणें, शिंक्याची प्रूजा 
करणें, मृत आत्म्याछा तृप्त करण्याकरितां तपण करणें, श्राद्ध करणें, गोंघछ घालणें, गंगाजलाला 
शुद्ध मानणें, पशृच्या स्वरूपात्य देव मानणे, विहिर, तछाव बगैरे खोदविण्यांत धर्म मानणें, बाग- 
बगीचे ठावण्यांत धरम मानणें, मृत्युजय वगैरेचे जाप करविण्यापासून आपलछा मृत्यु चुकेल अर्से 
मानणें, ग्रहांचे दान दिल्यानें आपकें दृःख नाहींसे होतें असे मानणें बगैरे सत्र क्रियांची छोकमूढतेंत 
गणना आह. सारांश, योग्य-अयोग्य, सत्य-असत्य, हित-अहित, आराध्य-अनाराध्य यांचा विचार 
न करितां निवछ लौकिक प्रद्मात्ति पाहुन अनादिकालापासून जसे अज्ञानी जीब करीत आले 
त्याप्रमाणें आपणहि करण्यास उद्युक्त होणें हेंच छोकमूढतेचें लक्षण आहे. कित्येक जैन म्हणबवून 
घेऊन परमागमाची आज्ञा जाणीत नाहींत, त्यामुछें अनेक भेषधारी लोकांनीं केलेल्या क्रियाकांडाबरून 
तीथकरादिकांचे तपण करणें, आपल्या बडिलांच, पितामहांचे तपेण करणें व यशक्षांदिकांकरितां होम 
करणें यांत आपलें कल्याण मोौनतात. पण ही लोकमूढता आहे. कित्येक स्नान करून सैपाक 
करण्यांत, स्नान करून जेवण्पांत व ओलें वस्र नसून जेवण्यांत आपणांस पत्रिन्नता व छुद्धता मानून 
प्रमघर्म होतो असें समजतात, पण त्यांना भक्ष्यामक्ष्य ब हिंसेचा मुत्झींच विचार नसतो. ही सब 
मिथ्याल्वाच्या उदयानें लोकमूढता म्हणविली जाति. 

देवतामूढतेचे लक्षण सांगतात-- 

देवमूढता 
वरोपलिप्सयाशावान्‌ रागठ्ेषमलीमसाः । 
देवता यदुपासीत देवतामूढमुच्यते || २३ ॥ 

अथ- जो आशाछु मनुष्य वरप्राप्तीच्या छोभानें रागद्वेष -संयुक्त अशा देवतांची उपासना 
करितो तो देवतामूढ म्हृणावा. 

विशेषाथे- संसारी जीवाछा या जगांत राज्य, संपत्ति, एश्वये, स्री, पुत्र, वल्माभरण, वाहन 

बरे पदार्थाची नेहमी इच्छा उत्पन्न होत असते. हे पदाये प्राप्त व्हावेत या द्वेतूनें तो शागी, द्वेषी, 
मोद्दी देवांची सेवा करिते. अथात्‌ असे करणें यास देवमूहता असे म्हटलें आद्दे. वास्तबिक पाहूं 
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जातां, राज्य-सुख-संपदादि द्वे सातावदनीय कर्माचा उदय असला तर ग्राप्त होतात. साताबेदनीय 
कर्म कोणी देऊे शकत नाह्ढीं. छाभांतराय कर्माच्या क्षयोपशमापासून लाभ होतो. भोगोपभोगांची 
सामग्री ही भोगोपभोग नामक अंतराय कर्माच्या क्षयोपशमापासून उत्पन्न होते. अशी स्थिति अस- 
तांना आपण आपल्या परिणामांनीं जीं करमें बांधून ब्तलीं त्याचें फल देणें अथबा न देणें हें 
कोणादी देवदेवतेब्या स्वाधीन नाहीं. कुछाची बृद्धि व्हातरी म्हणून संदेव कुलदेवीची प्रूजा करीत 
असतांना कित्येकांचीं कुलें नाह्वींशीं ज्ञालीं आह्वेत, द्वव्य-प्राप्तीकरितां लक्ष्मीची अथवा रुपये-मोहरा 
यांची प्रजा करीत असूनही पुष्कठ दरिदी होत आहत. शीतलादेवीचें पूजन व स्तवन करीत 
असूनहदी पुत्र व कन्येचें मरण होत असकेलें दिसून येतें. पितरांचा आदर करून देखिल रोगादिक 
बाढतात. 
ब्यंतरक्षेत्रपाछादिकांना छोक संकटांत सहाय करणारे मानतात हा त्यांच्या मिथ्यात्वाचा प्रभाव 
आहे.कित्येक म्द्ृणतात कीं,चक्रेश्वरी, पद्मावती या देवता शत्रधारण करून जिनशासनाचें रक्षण करि- 
तात ब सेवकांचें रक्षण करणारी एक एक तीर्थकराची एक एक देवता आहे व एक एक यक्ष आहे. 
यांची आराधना व प्रूजन करण्यापासून धर्माचें रक्षण होतें. हे देव धर्मात्म्यांचें रक्षण कश्तित म्ह्णून 
या देवींची आणि यक्षांची स्तुति व पूजा करणें योग्य आहे. 
या देवता तीर्थकरांची भाक्ते करतात व सर्व कार्य सिद्ध करून देतात. यांच्या अभावीं 
धर्माची रक्षा कोण करील : म्हणून मंदिरामब्यें जिला चार भुजा अथवा बत्तीस भुजा आहत, जिनें 
आपल्या द्वातांत नानाबिध शब्रें घेतीं आहेत, जिचें मस्तकावर पार्श्वनाथ स्वामीचें प्रतिबिंत्र व 
अनेक फरणांचा सर्प आदे तिला छोक अतिशय भक्तीनें परूजितात, पण याव्रिषयी परमागमाच्या 
आधारें निर्णय करून घ्या. मूढ छोकांनीं सांगितलेलें मानूं, नका. याविषयीं विचार केला तर असे 
आहढकून येतें कीं, भवनवासी, व्यंतर व ज्योतिषी या देवामध्यें मिथ्यादशीच जन्मतात. सम्यगदृटी 
जीवांची भवनात्रिक्रांत उत्पत्ति होत नाहीं व त्यांना त्रीपर्याय श्राप्त होतच नाहीं. पद्मावती, चक्रेश्वरी 
या देवता भवनवासिनी असून ख्रीपर्यायी आह्वेत ब क्षेत्रपाल यक्ष हे व्यंततरासी आहेत. या 
ठिकाणीं सम्यग्दृष्टि जीव उत्पन्न होत नाहींत. याठिकाणीं नियमानें मिथ्यादृष्टि जीवच उत्पन्न 
दोतात असें परमागमांत म्हटलें आह. यांना जिनधर्माची प्रीति आहे असे 
ब्यंतर देवदेवी. म्हणावें तर, जे इतर जिनधर्म धारण करणोरे आहेत त्याकड्डन आपकी स्तुति 
पूजनीय नाहींत पूजा व्हाबी अशी त्यांना इच्छा नसाबी. जैन असणारा आपणांस अव्रती समजून 
तो सम्यग्दृष्टि जीबापासन आपकें पूजन कसा करवील / समानधर्मी जीव 
कोणाच्याही सांगण्याची अपेक्षा न करितां परस्परावर उपकार करीत असतात. हेंही असो. भगवं- 
ताचें प्रतित्रिंब आपल्या मस्तकाबर धारण करून भगवंताब्या भक्ताकट्टन आपली प्रूजा तरी धर्माव्मा 
जीव कसा करवील ! इतका अविनय धर्मवान्‌ पुरुषाकड्टन की होत नसतो. दुसरे, अनेक प्रकारचीं 
आयुध्धे [ शत्लें | धारण करून या देवदेवींनीं आमच्या उज्ज्वल अशा बीतराग धर्म-प्रदृत्तीची विटंबना 
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केली आहे. शत्राज्न धारण करणारामध्यें सामथ्य कमी असतें. जिनशासनांचे रक्षण करणारी एकेक 
देवीच आदि असे वर म्हटलें आहे. पण भगवंताध्या शासनाचे सेवक सौधम इंद्रापासून तों असे- 
ख्यात देव देवी अह्ित, ज्यांच्या हृदयांत सभ्य धरम धारण करण्यामुद्रें पूर्वी बरांघिलिल्या अशुभ कर्माची 
निर्जरा ज्ञाली असेल त्याला सब पुद्ल्समूृह अचेतन असूनही तोच देवतास्वरूपाचा होऊन 
उपकार करण्यास समथ होतो. पण त्या धर्मवान्‌ पुरुषावर इतर देव मनुष्य उपकार करतील यांत 
आश्चर्य कसलें ? शात्रांतही अशा कित्येक्र कथा अह्ेत कीं, शीलबान्‌ ध्यानी व तपस्वी पुरुषांवर 
आलेलीं संकट, धर्मप्रसादानें देवांचीं आसनें कंपायमान होऊन त्यांनीं प्रत्यक्ष येऊन नाहींशीं केली. 
व अनेक प्रकारच्या रल्नांनीं देवांनीं त्यांची पूजा केली. पण अशी कथा मात्र शात्रांत कोठेंही आढ- 
कून येत नाहीं कीं धर्मवान्‌ पुरुषांनीं देवतांचें पूजन केले. पद्मावती, चक्रश्वरी वगैरे देवतांभ्याही 
कित्येक कथा आहत, त्यांत त्यांनीं शीलबती व ब्रत घारण करणाय्या त्रियांचीं संकटें नाहींशीं करून 
पूजा केली आहे असे आढकून येतें. पण अशा थोर ख्रियांनीं त्यांची प्रूजा केल्यार्चे आढकून येत 
नाहीं. श्रीकार्तिकेयस्व्रार्मीनीं म्दृटर्ले आहेः--- 


ण य को वि देदि लच्छी ण को वि जीवस्स कुणइ उबयारं | 
उबयार अवयारं कम्म पि सुहासुह कुणादे ॥ ३१९॥ 
भत्तीए पुज्जमाणो विंतरदेवो वि देदि जदि लच्छी । 
तो कि धम्म॑ कीरदि एवं चिंतेदि सद्दिही ॥ ३२० ॥ 
अथृ- जीवाला कोणी लक्ष्मी देत नाहीं व त्यावर कोणी उपकार अपकारही करीत नाहीं, 
जगांत उपकार अपकार दिसून येतों तो आपल्या शुभाशुभ क्रिय्रेचे फल 
पापा-पुण्याशिवाय. आह. ब्यंतरदेवाची भक्तिपुरःसर पूजा केल्यानें जर छक्ष्मी प्राप्त होते असे 
कोणीही सुखदुःखें म्हणाब्रें तर इतर दान, प्रजा, शीछ, संयम, तप, ध्यान, अध्ययनादि 
देऊं शकत नाहीं. . क्रियांना धरम कां म्हणातरें / जर भक्तिनें पूजन केल्यानें कुदेव संसारांतील 
सब काय सिद्ध करून देत असतील तर कभे ही कोणी वस्तुच राहणार 
नाहीं. सब सुख व्यंतरदेवादिकांपासून उत्पन्न होण्याचें ठरलें तर धर्माचे आचरण करण्याची जरूरी 
तरी काय ! 
भावाथै- जगांत जीबांवर देव, दानव, देवी, मनुष्य, स्वामी, माता, पिता, बांधव, मित्र, खत्री, 
पुत्र, तियचादिकापासून व अनेक औषधादिकापासून जो उपकार अथवा अपकार दिखून येतो तो 
सब आपापल्या पुण्यपाप कर्माच्या उदयाच्या आधीन आह. हे सव॑ पदार्थ बाह्य निमित्तमात्र आहत, 
कारण, असे नेहमीं दिसून येतें की कोणाचे चांगलें कराबें, अथवा कोणावर उपकार कराबा अशी 
इच्छा धरून कांहीं काये करीत असतां व्यापासून व्यास अपकार घडतो. अपकार करीत असतांना 
उपकार घडतो.यावरून प्रधान कारण पुण्यपापरूप कम आहे.शाजत्रांत अशा कथा आहत कीं,चांडालानें 
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अद्िंसा ब्रत धारण केलें होतें. त्या व्रताच्या प्रभावानें देवांनीं व्यास सिंहासनावर बसवून पूजिलें, नीलीलछा 

शील्त्रताच्या प्रभावानें देवता सहाय झाल्या, सीतेछा शीलग्रभावानें आम्निकुंड जलमय जाला, सुद- 

शन शेटर्जीचा उपसर्ग देवांनीं नाहींसा केल्य, कित्येकांना देवांनीं सहाय केलें उपसर्ग नाहींसा 

केला व आसन कंपमान झ्ाल्यानें देव त्या स्थरीं प्राप्त होऊन संकट हरण करिते झाले. अशा 

पुष्कलशा कथा प्रसिद्ध आहेत. 

भगवान्‌ आदितीर्थकराला सहा महिने भोजनाचा अंतराय घडल्ा ह्यावेीं कोणी देवांनीं 

येऊन कोणालछाही आह्वाराचा विधि कां दाखविला नाहीं ? भगवान्‌ गर्भात येण्याचे अगोदर सहा 

महिने इंद्रादिक सब देव सेवेत तत्पर होते. जन्म झाल्यानंतर भगबंताकरिता 

आदिभगवंताना व्नाभरणें खर्गाहन आपून इंद्वानें त्यांचा देह सुशोभित केला. मग त्या 

सह महिने आहार देवांना, भगवंतांनीं दीक्षा बेतल्यानंतर सह महिने आह्वार मिढ्ठाला नाहीं 

मिकाला नाहीं.. म्हृणून त्यांची व्यवस्था करण्याचें कसे सुचलें नाहीं? भगवंतांनीं आपल्या 

भरत बगैर शंंभर पुत्रांना व ब्राह्मी सुंदरी मुलीना मुनिश्रातवकांचा धर्म शिक- 

बिला होता. त्यांनाही भगवान्‌ आहाराकरितां फिरत असून त्यांना अंतरायामुक्कें आहार मिक्रत 

नाहीं तरी आपण जाऊन निरंतराय भोजन करवूं हें सुचले नाहीं. सारांश अंतराय कर्माचा उदय 
मंद असल्याशिवाय कोणीही सहायक होत नाहीं हेंच खरें. 

दुसरें उदाहरण पहा. युधिष्टिर, भीम, अर्जुन, नकुछ, सहृदेव हे ब्ीतरागता थारण करून 

वनांत तपश्चरण ध्यान करीत असतांना ल्ांध्या दुषट-तैय्यांनीं येऊन त्यांच्या गब्यांत तापबून लाल 

... केलेले लोखंडाचे दागिने घातले त्यामुक्रें व्यांचें शरौर जून भस्म झाल्ें: 

युविष्ठिगदिकांचा स्योवेत्वीं त्यांना कोणीही देव सहाय झाला नाहीं. सुकुमार मुनीखराठय 

उपसर्ग कोणीही. ( शालिनीने ) एका कोह्हिणीनें आपल्या पिछासह तीन दिवसपयत भक्षण 

दूर केला नाहीं. . केलें त्यावेद्वींहीं कोणी देव सहायास आडे नाहींत. सुकुमाराच्या आईच 

त्यावर इतकें श्रेम होतें कीं ह्यांनीं दीक्षा घेतल्यापासन ती एकसारखी शोक- 

संतापांत बुड्डन गेली होती पण तिनें आपल्या पुत्राच्री काय अबस्था झ्ाली असेल याची पुनः खबर 

देखील आणविली नाहीं. पांचशोें मु्नोना घाण्यांत धादून पिछून काढलें त्यावेदीं देव कोठें होते 

पद्मनामक बलिभद्ग व कृष्ण नारायण, यांची हजारों देव सेवा करीत होते. 

इतर उदाहरण पण जेब्हां यांचें पुण्य संपलें, त्यांच्या हीन कर्माचा उदय प्राप्त झाला 

त्यावेढ्वी त्यांना पाणी पाजण्यास देखील कोणी मनुष्य जब राहिला नाहीं. 

जो ुदर्शनचक्रानें देखील मरण पावछा नाहीं तो भिल्लाच्या एका बाणानें गतप्राण झाला. याग्रमार्णे 

अनेक ध्यानी -तपस्वी-ब्रती-संयर्मीनीं भयंकर उपसर्ग सहन केले. त्यांना तर कोणीढी देव सहाय 

झाले नाहींत व बाकीष्या कित्येकांता मात्र सहाय झाले. यावरून असा सिद्धांत निधतों कीं, 

अशुभ कर्माचा उदय मंद होऊन झुभ कर्माचा उदय प्राप्त ल्लाल्याशिबाय कोणी देव वगैरे सहाय 
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होत नाहींत. पापाचा उदय असेल तर इतर पदार्थ असोत पण आपला देहच आपला बैरी होतो- 


खरदूषणाचा पुत्र शंबुकुमार यानें बारा वर्षेपयत महत्मयासानें बेद्ूच्या बनांत तपश्चण करून सूर्य- 


हासखड्ग मिल्बिलें होतें तें लक्ष्मणानें सहजगत्या त्याजपासून घेतलें ब त्याच खड़गानें त्याचें 
मस्तक छेदिलें. आपल्या हिताकरितां साधन केलेल्या बियेनें आपलाच घात केला. याबरून पूर्व- 
कर्माच्या उदयानें अनेक उपकार अपकार होत असतात. कोणा देबतेचें आराधन करण्यानें घन, 
आजीविका ख्री-पुत्र बगैरे प्राप्त होत नाहीं. 


सांप्रत येथील राजे, देव-देवी, पीर-पैगंबर, स्वामी-फकीर वगैरे सबे धर्माच्या लोकांना तसेंच 
बेद-पुराणांचें पठन करणाज्यांना व नित्य यज्ञयागादि कर्में करणाय्या ब्राह्मणांना जह्गीर देऊन 
त्यांची उपजीबिका चाल्बीत आहत. त्यांचा मोठा आदर-सत्कार करून 
पुण्य हेंच संकट. लक्षावधि रुपये दान करीत आहत. याप्रमाणें मोठमोठ्या पूजा व बलिदान 
नष्ट करणोरे आहे. सर्व देवांना पोंचत असूनही कित्येकांना अनेक आधिभौतिक संकट प्राप्त 
होत असतात. तीं नाहींशी करण्याचें कोणाही देवतेला सामर्थ्य नाहीं. 
अशी स्थिति प्रत्यक्ष पह्मयत असूनही ज्यांना अजून या विषयाचें खेरें ज्ञान होत नाहीं व जे मिथ्या 
देव-देवतेचें आराधन करितात ते सब देवमूढ आहत. मंत्रसाधन, विद्याराधन, देवाराधन हे सब 
आपकल्या पुण्यपापानुकूछ असून त्याप्रमाणें फलद्रप होत असतात. म्हणून ज्यांना सुख प्राप्त करून 
प्रेण्याची इच्छा असेल त्यांनीं क्षमा, दया, संतोष, निवछिकता, मंदकषाय, बीतरागभाव धारण करून 
एका सत्य धर्माचीच आराधना करावी. अन्यप्रकारें इच्छा करून व्यर्थ पापबंध करूं नये. जर देवांचा 
समागम असावाच अशी कोणाची इच्छा असेल तर त्यानें सम्यग्दष्टि सौधरमेंद्र व शची-इंद्राणी व 
छौकांतिक देवांचा समागम प्राप्त व्हावा म्हणून तरी इच्छा करावी. अन्य अधम देवांची आराधना 
करून काय साध्य ब्दयत्रयाचें आहे ! 
» अज्ञानी जीव जिनेश्वराची प्रूजा करितांना प्रथमतः क्षेत्रपालाचें पूजन करितात. त्यांना 
कोणी बिचारिलें कीं, अहो अगोदर त्रैलोक्यप्ूज्य भगवंताची प्रूजा सोइ्नन क्षेत्रपालाची पूजा करण्याचें 





% टीपः-- क्षेत्रपालादिकांची पूजा करणें याचा अर्थ ते अरिहंत देवाप्रमाणें समजून पूजा करणें असा 
ग्रंथकर्त्यनें आशय समजून त्यावर टीका केली आहे. पण समवसरणांत जशी रचना आहे तशीच येथील 
जिनमंदिरांत असावी., जिनमंदिर हैं समवसरणाचें प्रतिर्बिब्र आहे म्हृणून तेथील रचना जिनमंदिरांत सर्वसामान्य 
लोकांवर धर्माचें प्रेम व ऐश्वर्य याचा प्रभाव पडून ते घर्मोन्मुख ब्हावें या हेतूनें केलेली आहे. यांत पूजा याचा 
अर्थ सन्‍्मान असाच ध्यावा, अनेक आचायोौनी प्रतिष्ठादि कार्योत त्यांचे आव्हान करून त्यांचा सन्‍्मानदशक 
चिन्ह म्हृणून अध्य दिलेला असतो. त्यांच्या व भगवंताच्या अध्यमत्रांतही फरक आइहे. “ इदं जल चंदन अक्षते 
चरूं पुष्पं फलं अर्प्य गरह्याण ” असें म्ह॒टलें जातें व मगवंताच्या अध्योत  इदं अध्ये निवेपामि स्वाह्य * असे 
म्हटलें जाते, यावरून दोधांची योग्यता बरोबर मानछेली नाहीं हें उघड आहे. कांही मूढ छोक तसे मानीत 
असले तर तें त्यांचें अश्ञान समजून त्याना यथार्थ मार्ग दाखवैणें हूं पंडितांचें काम आहे. 
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५९० रत्नकरंड-अआवकाचार 
काय प्रयोजन ! यावर ते अर्से उत्तर देतात कीं, ज्याप्रमाणें राजदर्शनाकरितां जात असतांना अगोदर 
द्वारपाछाची परवानगी ध्यात्री तेव्हां कोठें राजदर्शन होतें, त्याप्रमाणें भगवंताचें पूजन करितांना 
अगोदर क्षेत्रपालाचें पूजन कराते छागतें. क्षेत्रपाछाशिवाय भगवंताकडे पूजा कोण पोंचबील ? त्या 
मूहांना असा विचार उत्पन्न होत नाहीं की, भगवान्‌ भोक्षामध्यें राहतात. त्या भगवंताच्या परमात्म- 
स्वरूपाला हा मिथ्यादृष्टि अज्ञानी क्षेत्रपाल कसा जाणूं शकेल ! त्यांची भेट तरी कशी करबील ! 
व तो संकटाचा नाश कसा करूं शकेल : ज्याला आपकलें विष्न नाहींसें करितां येत नाहीं तो 
दुसन्याचें संकट कसे नष्ट करूं शकेल ? अविचारी लोकांनीं क्षेत्रपाछाचें विपरीत स्वरूप कथन 
करून वीतराग भगवंताच्या मंदिरांत त्यांना स्थापन केलें आह. क्षेत्रपा- 
क्षेत्रपाठ पूजनीय छा स्वरूप पाहतां त्याचे ह्वातांत मनुष्याचें कापलेलें मस्तक आहे, 
नाहींत. दुसय्या हाती खड्ग, गदा वगैरे शर्ते असून त्याचे वाहन कुत्रा ठरविले 
आहि.गूछ व तेल भक्षण करण्यानें ते संतुष्ट होतात असें सांगून छोकांच्या बुद्धीत 
श्रम उत्पन्न केला आह. त्यामुद्ठें मूर्ख छोक त्याचें स्तवन-पूजन करितात. हा सब मिथ्यादर्शन ब कुज्ञा- 
नाचा प्रभाव आहे. श्रीपार्थनाथाची प्रतिमा नागाच्या फणीशिवाय बनवीतच नाहींत. समवसरणांत 
भगवंताच्या मस्तकावर घरणेंद्र आपढी फणा धरून उभा राहील हैं संभवत नाहीं. धरणेंद्रानें 
श्रीपार्वतीयंकर तपश्चरण करीत असतांना फणामंडप केल्ण होता, त्यानंतर त्यानें कोेंही भगवंता- 
करितां कार्य केल्याचें वर्णन नाहीं. पार््वजिनेंद्र अरिहंत झाले. इंद्रा्या आज्ेनें कुबेरानें समवसरण 
रचिलें, त्याठिकाणी मस्तकाबर फणा धारण करून भगवान्‌ विराजमान झाले असेंद्वी कोठें शात्रांत 
सांगितलेलें नाहीं. चार निकाय देव, मनुष्य, तिय॑च त्याठिकाणी येऊन पधर्मश्रवण, स्तवन, बंदन 
करीत असत. त्याठिकाणी अरिहंतर्तिबराची स्थापना फणासह् करणें हें कसें संभवतें? बीतराग मुद्रा 
अशी असूं शकत नाहीं. पण कालप्रभावानें घरणेंद्राची पूजा प्रभावना प्रगट करण्याकरितां कांहीं 
लोकांनीं विपरीत कल्पना रचली, ती दूर कोणी करात्री ? ज्याप्रमाणें पाषाणाच्या सर्वागसुंदर अशा 
प्रतिमेचे कान-मस्तकाला आधार रहावा म्हणून खांचापयत जोडलेले असतात व्याग्रमाणें सर्ब घात्च्या 
प्रतिबिबराचेही कान छांत्र करून खांधापयत जोड्डन टाकलेले पाहण्यांत येतात. हैं सर्व देखादेखी 
अविचाराचें कृत्य आहे. याच्रप्रमाणें अरिहंताच्या प्रतित्रिंवावर फणाचा आकार कित्येकांनीं केडेछा 
पाहुन फणा करण्याची चाल पडली असाबी. फणामंडप केला एवब्यानेंच धरणेंद्राला पूज्य मानणें हा 
मुखपणा आढे. याप्रमाणें अनेक प्रकारची देवमूढ़ता आहे. गणपति, हनुमान्‌ , योनि- लिंग, चतुर्मुख, 
पण्मुख वगैरे ज्यांत मुर्छाँच देवषणा नाहीं त्यांना व तिवैचाच्या स्वरूपाला व बडर्पिपव्णादि वृक्षांना, 
पाण्याला, अग्नीछा, वायूछा अन्नाछा वगैरे देव मानणें या सर्वाचा देवमूहतेत अंतर्भात होतो. 
पाखंडी मूढ 
सग्रन्थारम्भहिंसानां संसारावतेवर्तिनाम्‌ । 
पाखण्डिनां पुरस्कारो ज्ञेयं पाखण्डिमोहनम्‌ ॥ २४ ॥। 
अर्थ- परिग्रह ठेऊन आरंभ व हिंसा करणान्या आणि संसारपरिश्रमण करणान्या अशा 
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मिथ्यादृष्टि साधूंचा सत्कार करणें याला पाखंडिमूढ म्हणतात. 
विशेषार्थ- जिनधर्माचें ज्ञान व श्रद्धान मुर्कींच नसतांना अनेक प्रकारचे बेष धारण करून 
व स्वतःछा उच्च समजून जगांत लोकांकड्डन आपलो पूजा-सत्कार इच्छिणारा असा जो कोणी पुरुष 
परिग्रह ठेऊन शेती उद्योग बगैरे तसेच यज्ञयागादिकांत पश्ु बगैरेची हिंसा करणें व इंद्रियांच्या 
विषयावर प्रीति करणाय्या संसारी, असंयमी, अज्ञानी लोकांशी गोडी करण्यांत मोठा अभिमान बाछ- 
गून स्वतःस आचाये अथवा प्रूज्य साधु म्हणवून, युद्धशाख्र, शुंगारशात्र, हिसिला कारणीभूत असे 
आरंभशात्र व रागद्वेष वाढविणारें शासत्र यांचा, स्वतः महंत होऊन उपदेश देणारा पाखंडी म्हणावा. 
अशा लोकांस अनेक प्रकारच्या मघुर भोजनाची लोछुपता असल्यानें कामबिकाराच्या कथा सांगण्यांत 
आनंद वाटतो व व्यामुद्ठें परिग्रह वाढ्विण्याकरितां ते सदैव अशाच प्रकारचें दुर्ध्यान करित 
असतात. लोकांनीं प्रृूज्य मानून नमस्कार करावा अशी ज्यांना इच्छा असते व जे बिकथा करण्यांत, 
विषयसेवन करण्यांत, मंत्र, तंत्र, जप, होम, मारण, उच्चाटण, वशीकरणादि नि्य आचरण करण्यांत 
तत्पर असतात. ते सर पाखंडी आहत. अशा लोकांच्या वचनांतर भरवंसा ठेवणें, त्यांचा सत्कार 
करणें ब ल्यांनीं सांगितलेलें धर्मकार्य श्रेष्ठ आहे असे मानणें ही पाखंडिमूढता जाणाबी. 
आठमद 
ज्ञानं पूजां कुल जाति बलमृद्धिं तपो वपुः । 
अष्टावाश्रित्य मानित्व॑ स्मयमाहुर्गतस्मयाः ॥ २५ ॥ 
अर्थ-ज्ञान, प्रुजा, कुल, जाति, बल, ऐश्वर्य, तप आणि शरीर या आठ पदार्थाच्या अवछंबनानें 
गये करणें, याछठा आठ मद असे गणघरांनीं म्हटलें आह. 
विशेषाथे- श्ञानाचा गर्व, प्जेचा गये, कुछाचा गबे, जातीचा गब, बढ्लाचा गव, ऐश्वर्याचा 
गबे, तपाचा गब्न आणि दारीराचा गत्रे असे आठ गे सम्यर्दृष्टि पुरुष करीत नाहींत. ज्यांना 
यांतून एकही मद असेल त्याठा सम्यकत्व असूं शकणार नाहीं. सम्यग्दृश्टि 
ज्ञानमद पुरुष ज्ञानमदाविषयीं आपल्या मनांत पुढें लिहिल्याप्रमाणें विचार करितो, 
«८ ह आत्मन, तुला इंद्रियापासन उत्पन्न झालेलें ज्ञान प्राप्त ज्ालें आह याचा 
गये काय म्हणून करितोस £ ओरे, हें ज्ञान ज्ञानावरणाच्या क्षयोपशमाच्या स्वाधीन असून विनाशिक 
आह. हैं इंद्रियांच्या ब वातपित्तकफादिकांच्या अधीन आह. याचा केव्हां नाश होईल हू सांगतां 
येत नाहीं. याचा गब कां ! इंद्रियें नष्ट होतांच हें तुमें ज्ञानही नष्ट होणारें आहे. वातपिच्तकफाची 
हीनाधिकता होतांच हैं ज्ञान विपरीत होऊन जाते. हें इंट्रियजनितज्ञान पर्यायाच्या मागोमाग नाहींसें 
होणारें आहे. अरे, तू कित्येकबेव्य॑ एकेंद्रिय झालास त्यावेर्की तुला चार इंद्रियें नव्हतीं. एकेंद्रियांत 
जडरूप, पाषाण व घूछ अशा पृथ्वीस्वरूपांत राहुन असंख्यात काल अज्ञानी होऊन राहिलास. कित्येक 
बेढ्यां विकलत्रयांत उत्पन्न झालास पण व्योत्रे्यीं हिताहिताचें ज्ञान उत्पन्न झालें नाहीं. कित्येक वेव्यां 
कुत्रा, बाघ सर्पादि योनीमध्यें जन्म घेऊन भ्रमण केले. निगोदांत तर अक्षराच्या अनंताब्या भागा- 
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इतकें ज्ञान राहिलें होते. मिथ्यात्वाच्या प्रभावानें आक्मज्ञान झालें नाहीं म्हणून तेथून पुनः एकेन्द्रिय 
योनींत जन्मून अनंत काल परिश्रमण करात्रें छागें, मनुष्ययोनींत उत्पन्न होऊनही फार थोड्यांना 
यथार्थज्ञान प्राप्त होते. त्योवरर्की कित्येक् नीच कम करण्यांत निमम्न होतात. तर कित्येक अनेक 
जलचर जीव, स्थलूचर जीव, आकाशसंचारी जीव यांना घरण्याकरितां, त्यांना बरांघण्याकरितां, नाना- 
प्रकारचीं यंत्रें अथवा पिंजरे, जालीं, फांस तयार करण्यांत आपकनें बुद्धिचातुय योजितात. कित्येक 
अनेक प्रकारच्या तरबारी, बंदूका, तोफा, बाण वौरे परपीडा करणारी शब्रात्रें तयार करण्यांत 
प्राविण्य संपादन करतात व आपक्या बुद्धिविकासाच्या बढ्ावर उन्मत्त होऊन हजारों गांव व देश 
विध्वेस करून ठाकण्यांत घन्यता मानतात, दुसरे कित्येक सिंह, वाघ, वराह वगैरेची शिकार कर- 
ण्यांत वाकबगार होतात. कित्येक ज्ञान संपादन करून लोकांचें धन हरण करण्यांत व पद्धतशीर 
दरबड घालण्याचें साहस करितात, कित्येक आपणांस जास्त ज्ञान प्राप्त ज्लाल्यानें भोव्या छोकांचा 
तिरस्कार करण्यांत व खय्याचें खोटें व खोव्धा्चे खरें करून देण्यांत व घन आणि प्राण हरण 
करण्यांत आपलें चातुर्य प्रगट करितात. कित्येक रत्न-पाषाण-घातु वौगरै पदार्थाच्या अनेक वस्तु 
बनविण्यांत व कित्येक चित्रे, बश्र, प्रावरण, राजवाडे बगैरे बनविष्यांत प्रावीण्य संपादन करितात. 
दुसरे कित्येक् जीव आपल्या ज्ञानाच्या विशेषलानें अनेक प्रकारचीं शृंगार, युद्ध, वैद्यक शालत्राची 
रचना करून राजेलोकांना संतुष्ट करितात व अनेक छंद, अलंकार, व्याकरण विद्या, ऐकांतिक 
न्यायविद्या, पुराण, क्रियाकांडादि शात्राचे प्ररूपण करून आतक्ज्ञानरहित मिथ्याज्ञानाचा प्रचार करि. 
तात. कित्येक वीतराग धर्म धारण करूनही पिथ्यात्वाचा तीव्र उदय प्राप्त झाल्यानें सत्यार्थ ज्ञान 
श्रद्वान प्राप्त करून. घेण्यास असमर्थ असूनहीं आपछा अमिमान शेवटास नेण्याकरितां सूत्रविरुद्ध 
मार्गाची प्रवृत्ति करून आपणास कृताथ मानतात-याग्रमाणें विशेष ज्ञान ग्राप्त होऊनही मिथ्यात्वाच्या 
प्रभावानें अधिकाधिक बंध करून ते आजवर आपकलें अहित करून घेतलें. आतां सदूयुरूंचा 
उपदेश प्राप्त झाला त्याअर्थी ज्ञानाचा गत करूं: नको. तुझा स्वभाव संपूर्ण छोकाछोकाव्य जाणण्याचा 
आहे. कर्माच्या क्षयोपशमाने प्राप्त झालेल्या व इंद्रियाच्या स्वाधीन असलेल्या यत्किंचित्‌ ज्ञानाचा 
काय म्हणून गयब करावा £ ज्याप्रमाणें एखाद्या प्रबल शत्रुनें एलाद्या चक्रवर्ती राजाला बांधून बंदि- 
खान्यांत ठेबाब व अनेक प्रकारचें निकस भोजन देऊन त्याचा छछ करावा. पुढ़ें एकादे बेढीं गोड 
भोजन बातें म्हणून हुकूम करावा. यामुक्ठे मंडलेश्वर राजानें आपणांस मिष्टान्न भोजन प्राप्त झाल्ें 
म्हणून आनंद मानावा काय ! 
याचप्रमार्णे आत्मन्‌ तुझ्या अनंत ज्ञानस्वरूप केवछज्ञानाछा या कर्मानें बांधून देहरूपी 
कैदखान्यांत पराधीन करून ठेविलें आद्व, आतां इंद्वियद्वारें क्रिंचित्‌ ज्ञान प्राप्त झालें त्यामुत्दें गर्म 
करण्यासारख काय प्राप्त झालें ! हें इंद्रियजन्य ज्ञान विनाशिक व पराधीन 
ज्ञानाचा उपयोग. आह, पर्यायावरोबर अवश्य नाहींसें होगोरे आढे, या पर्यायांतही रोगामुद्ें, 
सदूध्रंथ रचना बृद्धपणामुर्के, इंद्रियाच्या अशक्तपणामुक्ठें, दुशंच्या संगतिमुलें, विषयकषा- 
करण्याकडे करात्रा यांच्या अधिकतेमुल्ठें, ते क्षणार्धात केव्हां नाहींसें होईलई याचा भरबंसा 
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नाहीं, म्हणून असे नश्वर इंद्रियजनित ज्ञान प्राप्त झाल्यानें तं गये करूं; नये. यामरुर्लें तर तुझे सभे 
गुण नाहीसे होऊन एकेंद्रियामध्यें जाऊन पुनः उत्पन्न व्हार्वें छागेल. यावेक्लीं तुछा कांहीं ज्ञाम प्राप्त 


झाल्याम॒त्वें धमचर्चा करण्याची शक्ति असेल, कांहीं छोक, काव्य, छंद वगरे नवीन रचण्याची बुद्धि 


असेल, सिद्वांताचें बम समजण्या इतकें ज्ञान प्राप्त झ्ालें असेल तर त्यापुक्ठें गये करणें योग्य नाहीं. 
प्रवेकाली मोठमोठ्या ज्ञानी बीतरागी आचार्यानी रचलेल्या ग्रंथाकड़े पहा. श्रीअकलंक देवांनीं 
लघीयख्रयी, बृहत्तरयी व चूलिका बगैरे सात ग्रंथ रचिले. त्यांत प्रवेश होण्याकरितां माणिक्यनंदि 
नामक मुनीश्॒रांनीं परीक्षामुख ग्रंथाची रचना केछी. त्यावर प्रमेय-कमल--मातंड नामक बारा हजार 
छोकांची टीका श्रीग्रभाचंद्राचार्यानीं रचिली, छघीयख्यीवर न्यायकुमुद-चंद्र नांवाची सोब्झा हजार 
इलोकांची टीका श्रीप्रभाचंद्रांनीच लछिहिली आहे. तच्त्वार्थसृत्रावर गंघहस्तिहामाष्य नामक चौन्यांशीं 
हजार इल्लेकांत रचलेत्ा ग्रंथ सध्यां उपलब्ध नाहीं. तरी त्याचें मंगठलाचरण देवागमस्तोत्र नांवानें 
प्रसिद्ध आहे. त्यावर विद्यानंद स्व्रामीनीं आठ हजार इलोकांत आप्तमीमांसा नामक-अष्टसहस्री नामक 
ग्रंथाची रचना केली आहे. अकलंक देवांनीं राजवार्तिक लिहिले आह. त्यावर विद्यानंद स्वामी्नी 
अटठरा हजार इलोकांत इ्लोकवार्तिक रचिलें आहे. आप्तपरीक्षेंतीछ निर्बाध प्रतिपादनशक्ति पाहून 
मोठमोठ्या विद्वानांचा गब नाहींसा होतो. याचग्रमाणें नाटकत्रय, सारत्रय बगैरे अनेक स्याद्वाद 
प्रतिपादक ग्रंथ पाहुनह्मी तुछा आपल्या ज्ञानाबइछ गये वाटत असेल तर आश्चर्य आह. यावेद्री 


श्रुतज्ञानावरणाच्या क्षयोपशमानें कदाचित्‌ किंचित ज्ञान प्राप्त झालें असे तर मोठा अल्म्य छाम 


समजून आत्म्यादा विषयापासून व अभिमानादि कषायापासून पराड्मुख करून परम साम्यभाव 
धारण करून संसारपरिश्रमणाचा अभाव होईल असा यत्न कर, ज्ञानाचा गये करून आत्म्याढा 
अनंत संसारांत बुडवूं नकोस.” 
आतां दुसन्या प्रृज्यपणाचा गब सम्यग्दश्टि करीत ताहीं. कारण राज्य, ऐश्व4 बगैरे आत्म्याचा 
स्वभाव नव्हेत, ते कर्मापासून उत्पन्न होऊन बिनादश अबस्थेडा प्राप्त होणारे आहेत. पराधीन असून 
दुर्गगीढा कारण आह्ृत. आपलें ऐश्वथ अनंतचतुष्टयस्वरूपी, अक्षय- 
पूजामद अविनाशी, अखंड सुखस्वरूपी, अनंतज्ञानदरीनस्वरूपी व अनंतशक्ति 
स्वरूपी आहे. कर्मापासन उत्पन्न होऊन आत्म्याला दृःख देऊन दुर्गतीछा 
पोंचविणोरं व खस्वरूपाला भुकविणारें हें ऐहिक ऐश्वर्य आत्मयाचें स्वरूप नब्हे, हें कलह्वाचें मूछ, 
चैराचें कारण, क्षणमंगुर, परमात्मस्वरूपाला भुलत्रिणारें, अतिक्षाभ उत्पन्न करणारें व दुःखरूप आहे, 
हैं अनेक जीवांचा घात करणारें आहे. महान्‌ आरंभपरिग्रहांत गुंतवून नरकाला पॉचविणारें आह. 
असें ऐश्वय प्राप्त होण्यानें मोठेपणा आपला किती दिवस राहील £ जगांत द्रब्यलोमी व अज्ञानी लोक 
आपणांस मोठें मानून सत्कार करितात. पण राज्य संपदादिकांवर क्िती दिवस आपली मालकी राहणार 
आह ! मृत्यु जबछ येत चालला.आपणासारखें अनंतानंत जीव संपत्तीच्या प्रीतीनें आजवर आत्मविचार 
न करितां संसारांवून नाहींसे झ्लाले. ऐश्वथ हैं कमकृत असून परवस्तूच्चा संयोगानें प्राप्त होत असतें 


ड़ 
हा 


3५० औकात 3 रा 23 हक 


हु नम 3. 2: #: श अ 7क पा 


५४ रत्नकरंड-आ्रावकाचार 


म्॒णून दान, सन्‍्मान, शील, संयम, व परजीकंवर उपकार करून त्या ऐश्वर्याचा उपयोग करणें हैं 
प्रशंसनीय आहे. ऐश्वर्य प्राप्त ज्ञालें असतां त्याचा गर्व न करितां शांत व समबुद्धि ठेवून नेहमीं नम्रतेनें 
बागणें हें जुमगतिछा कारण आहे. या उलट मिथ्यादर्शन जनित मिथ्याभाव जीवाला स्वत्वाचा विसर 
पाइन व ऐश्वर्यानें उन्मत्त बनवून नरकाला पोंचवितो असे निश्चित समजणारा सम्यग्दृष्टि जीव पूज्य- 
पणाचा व ऐश्वर्याचा गर्व करीत नाहीं, व इतर जीवाला अश्लुभकर्माच्या उदयानें दारिद् प्राप्त ब्लालें 
म्दणून तिरस्कार किवा अबज्ञाही करीत नाहीं, उलट त्यावर करुणाच करितो. 


सम्यग्दड्टी जीव कुछाचा गर्व करीत नाहीं. यात्रिषयीं तो असा विचार करितो कीं, 
पित्याच्या बंशाला कुल म्हणतात. आत्मा हा कोणी उत्पन्न केलेला नाहीं. तो ज्ञानलरूप आदे. मग 
ज्ञानखरूपी मला कुल कसचें ? जाणणें व पाहणें हेंच माझें कुल आह. 
कुलमद अनादिकाछापासून कर्माच्या खाधीन झ्ाल्यामुक्ें या अवस्थेत मला उत्तम 
कुल प्राप्त झालें असलें म्हणून ह्याचा गर्व करण्यांत काय अर्थ अह्ढे ! 
पूर्वजन्मी मी अनेकवेत्यं नरकांत जन्मलों, अनंतवेव्यां सिंह, वाघ, सर्पाच्या कुलांत जन्मलों, अन॑त- 
बेत्म॑ गाढव, घोडा, उंट, डुकर, मेंढा वमैरेंच्या कुलछांत जन्मलों, अनंतवेव्यं म्लेच्छ, मिकछल, चाण्डाल, 
चांभार, धीवर, कसाई, नहाती, परीट, तेली, छोह्नार, भडभुंज्या, चारण, भाट वगैरे कुल्ंत जन्मों, 
अनंतवेब्गां दरिद्याच्या कुलांत जन्मलों. यावेत्ीं कांहीं शुभ कर्माच्या उदयानें ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
कुलांत सुदैवानें जन्म झाला आह म्हणून कर्मापासून उत्पन्न होणाय्या कुलाचा गये करणें हें अज्ञान 
आहे. या कुलांत मी किती दिवस राहणार आहे : अनादिकालापासून माझा या कुछांत किंबा 
जातींत वास नव्हता. आता नवीन उत्पन्न झालों आहे व छौकरच येथून नष्ट होऊन पुनरपि 
आपल्या पुण्यपापाश्रमाणें दुसरीकड़े जन्म ध्यावरा छागणार आहे. सांप्रत उत्तम कुछांत उल्न्न झालों 
त्या अर्थी मोक्षमार्ग प्राप्त करून देणाज्या रत्नत्रयाला संपादन करून नीच आचरणाचा त्याग केला 
तरच त्याची सफ़लता होणार आहे” सत्पुरुषांनीं नेहमीं .असा बिचार मनांत आणाबा कीं ज्याअर्थी 
पुण्योदयानें आपला उत्तम कुलांत जन्म झाला आहे त्याअर्थी नीच कुलांतील माणसाग्रमाणें आपण 
अभक्ष्यभक्षण करणें योग्य नाहीं. भांडण, दुराग्रह, मारण, ताडण, शिवीगाठ, अभद्र उच्चार, बगैरे 
आपण मुख्षाबाटें काह्ू नये. तसेंच थट्टा, खोटें भाषण, छल कपट वगैरे करणें हेंही आपणास 
योग्य नाहीं, जुबा खेल्लणें, वेश्यासेबन करणें, परघन हरण करणें व निन्‍्द्कर्म करून आपली उप- 
जीबिका करणें योग्य नाहीं. उत्तम कुल्गंत उत्पन्न होऊनही जर हीं निंथ कृत्य आपण करूं तर 
आपला जगांत स्वोक तिरस्कार करतील. या सर्व कारणाकरितां सम्यग्दृष्ट पुरुष कुछाचा गर्व 
करीत नाहींत. 


याचग्रमाणें सत्पुरुष जातीचाही गर्व करीत नाहींत.आईच्या बंशाल्ग जाति म्हणतात.ते असा विचार 
करितात, “अनेकवेब्यं आपण नीच जातींत उत्पन्न झ्ालों आहोंत. आतां यावेत्दीं एकदा उच्च जातींत 
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उत्पन्न झ्ालों पण अनेकवेव्यं नीचजाती व अनंतब्रेव्यं उंचजाति आपणांस 
जातिमद प्राप्त न्लाठी आह. आतां उच्च जाति प्राप्त झाली म्हणून त्यांत गब करण्या- 
सारखें काय आहे ! अनेकवेव्यं निगोदांत उत्पन्न झार्लों. कुतरी, मांजरी, 
चांडाब्दीण, भिल्ठीण, चांभारीण, वेश्या वगैरेंच्या गर्भात अनन्त जन्म धारण केले आह्वित, म्हणून 
नीच जातींत उत्पन्न झ्ालेल्यांचा तिरस्कार करणें हें योग्य नब्हे. उच्च जातीच्या आईच्या पोर्टी 
जन्म झाला म्हणून उन्मत्त कां व्हावें ? जाति पुण्य-पापकर्माचें फल आहे. हें कम आपला रस 
देऊन नाहींसें होईल. जाति कुलछामध्यें किती दिवस स्थिर राहतां यईल याचा बिचार करून तें 
नाशबंत व कर्माधीन जाणून उत्तम शील घारण करण्यांत, क्षमा ग्रहण करण्यांत, स्वाध्याय कर- 
ण्यांत, परोपकार करण्यांत, दान देण्यांत, आदर-सत्कार व ब्रिनय करण्यांत आपल्या जातीचा 
उच्चपणा सफल करावा. 
शक्तिचा गवेही सम्यर्दश्टि जीवांना होत नाहीं. ते त्रिचार करितात “ माझ्ना आत्मा अनंत- 
शक्ति धारण करणारा आहे. पण कमरूपी बलवान्‌ शन्ननें व्वाची शक्ति नाहींशी करून एकेन्द्रियादि 
व विकलबत्रयादि अबस्थेंत पाड्ून व्याची इतकी नीच अवस्था करून 
बछगवर टाकिली आहे कीं, जगांतील सब लोक त्याव्य आपल्या पायांनीं तुडबून 
टाकीत आहित. आतां वीर्यातराय नामक कर्माच्या किंचित्‌ क्षयोपशमामुद्रे 
मनुष्यशरीरांत आहारामुत्ठे थोडीशी शक्ति प्राप्त झाठी आह. या शरीराच्या आधारानें असणारें परा- 
घीन बल, मी तपश्चरण करून कर्माचा नाश करण्यासाटीं उपयोगांत आणिदलें तर तें प्राप्त होण्याची 
सफलता झाली असे समजावयाचें. शक्ति प्राप्त झाली आहे त्याअर्थी ब्रत, उपोषण, शीछ, संयम, 
ध्यान, कायोत्सग करून आत्मछाभ करून घेऊं या. कर्माच्या प्रबल उदयानें प्राप्त झालेल्या उप- 
सर्गापासून चलायमान होणार नाहीं असा निश्चय करूं या. रोग, दारिद्य वगैरे कर्माच्या प्रह्मरा- 
पासून भयभीत होणार नाहीं शसा यत्न करूं या. आपसल्या अंगीं बठ असल्यानें अयाचक- 
वृत्तिव स्वाभिमान बगैर क्रिया जर आपणाकड्टन घडतीछ तर बल प्राप्त होण्याची सार्थकता आहे, 
याचप्रमाणें दीनदरिद्री असमथ अशा लोकांनीं उच्चारलेलीं दुत्चचनें श्रवण करून ही मी क्षमा घारण 
करीन, तर माइ्या आत्म्यामध्यें बिशुद्धतेच्या प्रभावानें दुजय कर्माछा मारून क्रमानें अनन्त वीये 
प्रगट होईछ व त्यामुल्ें मछा अबिनाशी पद प्राप्त करून थतां येईछ. असें न करितां जर शक्ति 
प्राप्त झाली म्हणून दुर्बठाचा घात करीन, दुब॒क्या जीवांचें घन, स्री, घर वगैरे हरण करीन, 
त्यांचा अपमान व तिरस्कार करीन तर सिंह, वाघ, सर्पादि दुष्ट तियेच जीवाप्रमाणें परजीवांचा 
घात करण्याकरितांच मल शक्ति प्राप्त झाढी असें होईल. यापासून दीधकाछपयनत नरकतियैच 
योनींत अनंत दुःख भोगावें छाग्रून निगोदांत अनंतानंतकालछ परिभ्रमण करात्रें छागेल, म्हृणून 
बलाचा गये करण्यापासन आत्म्याचा घात होतो तसा इतर पदार्थापासून होत नाहीं असें जाणून 
शक्तिचा गव करूं नये ” 
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ऋद्धि म्हणजे घन सम्पत्ति. ती प्राप्त झ्वाली असतां ज्ञानी पुरुष त्याबद्दल गवे करीत नाहींत. 
सम्यग्दृष्टि पुरुषाला तर धनादिक परिप्रहांचा मोठा बोजा आपलें शिरावर आहे अससें बाठतें. संपूर्ण 
परिग्रहांचा त्याग करून आत्मधन सांमात्टण्याची वेत्ठ छुदैवानें को प्राप्त 
ऋद्धिमद ईछ अशी चिन्ता त्याला छागलेली असते. संपत्तीच अथवा परिं्रहाचें 
ओझ़ें हें आत्म्याछा जबरदस्त बंधन आह. यापासून रागद्वेष, सन्ताप, छेश, 
शोक वौररे हानि उत्पन्न होतें. गये उत्पन्न होतो. अनेक प्रकारच्या पापक्रियांचा आरंभ कराबासा 
बाटतो. हा परिग्रह दुःखरूप दुर्गतीच बीज आहे. नासिकामलांत ( शेंबडांत ) पडलेल्या माशीछा 
जसें स्वतः सुद्दन जाता येत नाहीं, अथवा चिखलांत फसलेल्या म्हतान्या अशक्त बैलाला जसें बर 
निधतां येत नाहीं, अथवा चिखलाच्या डोहांत फसलेल्या दृत्तीछा जसें वर निघतां येत नाहीं तसें 
तो या धनकुद्ुम्बादि फंदामध्यें फसून गेला आहे. यांतून निधावें अशी इच्छा असतें पण 
अदक्तपणामुद्ठे, रागादिकांच्या प्रबद्ठ उदयामुव्ठें व पुढल्या स्थितींत निर्वाह होणें फार कठिण आह 
असें वाहन तो फार भयभीत ह्वोतो यामु्ठें व्याला या ससारांतून मोकढ्ढें द्वोतां येत नाहीं. 
याप्रमाणें संपत्तीचा तिरस्कार करणारा अथवा संपत्तीपासून भयभीत झ्ालेला सम्यग्दष्टि जीब 
पराधीन, विनश्वर व दुःखस्वरूप संपदेचा गे करीत नाहीं. त्याला संपत्तीचा आपल्याशी संयोग 
झालेला पाहुन लाज बाटते. अविनाशी अखंड मोक्षलक्ष्मी स्वाधीन करून घेतां येईल असें असूनही 
तो ऐहिक नाशबंत लक्ष्मीचा त्याग करूं; इच्छित नाहीं. याबदल मनांत तो अत्यंत दुःखी असतो. 
तपाचा गवेही सम्यग्दष्टीठा नसतो. गवे हा तपाचा नाश करणारा आहे. ज्यांनीं तपाच्या 
प्रभावाें अष्टकर्मरूपी वैन्याचा नाश करून परमात्मपद प्राप्त करून घेतलें ते धन्य होत. मी संसा- 
रांत आसक्त होऊन आपलीं इन्द्रियें विषयापासून क्षणमात्र परावृत्त करण्यास 
तपमद समर्थ नाहीं. मी कामत्रिकाराछा जिंकिलें नाहीं. निद्रा, प्रमाद, आछस ही 
कमी केली नाहीं, इच्छेचा प्रतित्रंध की केला नाहीं. माह्नी पर्यायावरील 
लालसा कमी जाली नाहीं. माझ्ी जगण्याची इच्छा मिटली नाहीं. मरण्याचं भय दूर झालें नाहीं. 
निंदा, स्तुति, लाभ, अलाभाविषयीं समभाव की झाला नाहीं. अशा स्थितींत कसलें तप? ज्यायोगें 
कमबैज्याला जिंकता येऊन शुद्ध आत्मदशेंत लीन होतां येतें त्याछा तप म्हृणतात. अर्थात्‌ अर्से तप 
ब बीतरागता ज्यांना ग्राप्त ज्वाला असेल ते धन्य होत. असा विचार करणास्या सम्यग्दृष्टि पुरुषाला 
तपाचा गयवे कर्धीही होत नाहीं. 
शरीरसौन्दर्याचा ज्ञानी पुरुषास गब नसतो कारण सम्यग्दष्टि पुरुष आपलें रूप ज्ञानमय 
आहे असें पाहतो. ज्या ज्ञानमयी रूपांत सब वस्तु यथार्थ पाहता येतात तेंच माझें यथा रूप. 
चामड्यानें मढविलेल्या ह्या शरीराचें सौन्दर्य हें रूप नब्हें. शरीरसौन्दर्य 
रूपमद क्षणमात्रांत नाहींसें होणारें आहें. एक दिवस आहार घेतला नाढीं तर हें 
बिद्रप दिस लागतें. शरीराचें रूप बिनाशिक आहे. बृद्धपणा प्राप्त झाछा 
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म्हणजे हेंच रूप भयंकर दिसूं छागतें. रोग अथवा दारिद्य प्राप्त ज्ञालें असतां याच्या सौंदर्याकडे 
कोणी ढुंकूनही पाहत नाहीं व स्परीही करीत नाहीं अशा सौन्दर्यात्रा गब कोणता ज्ञानी पुरुष 
करील ? आपकें रूप क्षणांत आंपकलें झ्ाल्यानें, कुबड़ें ज्ञाल्यानें, काणें, लेगडे, पांगलें, बक्रमुखी, 
लब्ोदर वगैरे अतस्था द्वोण्पानें विद्रूप होणारें आहे. 


या रूपाचा गये करणें अनर्थावह आहे. सुंदर रूप प्राप्त झालें असल तर शील मलिन होऊ 
देऊ नये. दरिद्री, दुःखी, रोगी, अंगहदीन, कुरूप, मलिन, पुरुषांना पाहन तिरस्कार करूं: नये. त्यांची 
ग्लानि करूं नये. संसारांत परिभ्रमण करीत असतांना आपणाला मनुष्य-तियच-योनीत सौंदय व 
कुरूपता अनेक वेब प्राप्त झाली आहि म्हणून रूपाचा गये करणें योग्य नाहीं. याग्रमाणं सम्यग्द- 
शनाचा नाश करणान्या आठ मदांचा आपणास संसगे होणार नाहीं असे करणें योग्य आह. 
यापुदें मदानें उन्‍्मत्त होऊन जे धर्मात्मा पुरुषांचा तिरस्कार करितात स्यांना दोष छागतो 
असें सांगतात :--- 
स्मयेन योज्न्यानत्येति धर्मेस्थान्गविताशयः । 
सोच्त्येति धर्ममात्मीयं न धर्मों धार्मिकेबिना ॥ २६ ॥ 
अथे-जो ग्विंठ्र पुरुष इतर धर्मबान्‌ पुरुषांचा तिरस्कार करितो तो आपल्या धर्माचा तिरस्कार 
करितों असे जाणाबें. कारण धर्मात्मा पुरुषांशिवाय घम असम शकत नाहीं. 
विशेषाथथ- जगांत धन, ऐश्वर्य, सत्ता हीं ज्यांना सुदैवानें प्राप्त होत असतात अझ्ा पुरुषांना 
व्याबदल गत बाटूं छागतो. त्यात्रेक्लीं देव-ग्रुरु-धर्माचा त्रिनय करण्याचें दखील त्यांना भान राहत 
नाहीं. गर्विष्ठ पुरुषाचें मनांत असे विचार येतात कीं, देवालय म्हणजे कोण 
गर्विष्ठ पुरुषांची. वस्तु आहे ! असलीं देवालयें मी शोकडों नवीन निर्माण करीन. हैं देवालयदी 
विचारपरंपरा मीच बांधविलें आहे. जे तपस्वी व त्यागी गृहस्थ आहेत तेही माइया अधीन 
असल्यासारखेच आहत. कारण त्यांना वख्रप्रावरण व भोजन बगैरे मीच पुर- 
वितों म्हणून हे जगतात. आज धर्माचें अस्तित्व द्रव्य ख्चेण्यावरच अब्लंबून आहे. देवांची पूजा 
प्रभावना वर पुष्कछ द्रव्य-खर्च केछा म्हणजे होत असते. अशा विचारानें तो देवधर्म गुरूंची 
अवज्ञा करूं: छागतो, याचप्रमाण अभिमानाच्या त्वेषांत अनेक ग्रकारचें पापाचरण करीत राष्टूनही 
काचित्‌ पूजा प्रभावनेमध्यें थोडें द्रव्य खर्चण्यान आपणांस मोठेपण प्राप्त झालें असे मानूं लागतो. 
ऐश्रयानें धुंद झाब्यानें त्यांस असे बाटतें कीं, जगांत द्रव्य हेंच श्रेष्ठ आह. कारण घनवान पुरुषांच्या 
घरीं मोठमोठ ज्ञानी, शात्रपंडित, काव्यकर्ते नेहमीं येऊन द्रव्यप्राप्तीच्या आशेनें शात्रश्रवण करबीत 
असतात, याचप्रमाणें अनेक कल्गवान्‌ चतुर पुरुषह्दी येतात. प्रजन करणारे, प्र भावना करणारे, भजन 
करणोरे हे धनवंताच्या आश्रयाल्ता राहुन ह्यांचे मागोमाग फिरून आपली गाणीं श्रवण करबवीत अस- 
तात. एक उपवास, दोन उपबास, तीन उपवास वगैरे व्रत करणारे तपस्त्री त्यागीही श्रीमंतांच्याच घरी 
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भोजन करण्याकरितां येत असतात. मंत्रजप, जाप्यादिकही श्रीमंतांना मुख व्हावे म्हणून केले जातात. 
यावरून सर्व धर्म व सब गुण द्रव्याच्या स्वाधीन अद्वित. याप्रमाणें ऐश्वर्यानें आपण श्रेष्ठ आहोंत, 
आपण कृत-कृत्य आहोंत, आपणांस आतां कशाचीही जरूरी नाहीं असे समजून श्रीमंत लोक धर्म- 
वान्‌ पुरुषांची अवज्ञा कारितात. असे पुरुष आक्षज्ञानी, परमार्थी, परमसंतोष धारण करणाय्या पुरुषांकडे 
मुर्ठींच पाहत नाहींत. ज्या सत्युरुषांना चक्रवर्तीचीच काय पण इंद्रलोकाची संपत्ति देखी तुच्छ 
अर्थात्‌ दुःखरूप दिसते, ते सत्पुरुष श्रीमंताचा सहवास स्वप्नांत देखी इच्छित नाहींत. 
जगांतील अल्प पुण्यवान्‌ निर्धन छोक गृहकुटुंबाचें पालन होईछ या आशेनें आपछा अभिमान सोटटून 
श्रीमंताच्या घरीं, ते मोठे दयाद्भु उपकारी असतीछ असे जाणून व धर्मवान्‌ पुरुषांवर प्रीति करून 
स्यापासून आपणा स्वतःस पुष्यप्राप्ति करून घेणोरे असतीछ असें समजून त्यांचें द्वाराशीं येतात. 
पण श्रीमंताछा आपल्या द्रव्याचा एवढा मद चढलेछा असतो कीं त्याछा आपल्या पुढें कोण 
आला भद्दे हें दिसत नाहीं. मग दान देण्याची गोष्ट तर दूरच राहिडी व उपकार तरी करतों 
कोण ? उलट ते कठिणहृदयी बनतात, जगांत आपला मानभंग होऊं नये व त्यांत कमीपणा कशानेंही 
येऊं नये या चिंतेनें प्रसंगीं मरण पत्करतात, या अतिशय ममत्व व कृपणपणाच्या प्रभावानें नरक- 
तिय॑चादि गतीमध्यें व्यांना अनंतकाछ परिभ्रमण करावें छागतें, 
ज्यांना ऐश्वर्य प्राप्त होऊनही गये होत नाहीं ते असा बिचार करितात कीं, “ हैं धन, हैँ 
ऐश्वर्य, ही संपत्ति आमची नव्दे व हैं आमचे स्वरूपड़ी नव्हें. प्रर्ब॑जन्मी केलेलें एखादें पुण्यकर्म 
उदयास आें आहे. ही संपत्ति नाशवंत आहे त्याअर्थी यापासून कोणा- 
निगवी पुरुषाची वर तरी उपकार होईछ असे कार्य करूं. दरिद्री छोकांना होत असलेलें 
विचारपरंपरा.. दुःख नाहींसें करूं. करुणाभावानें दुःखित जीवावर उपकार करण्पानें 
काभी याचा खर्च करूं. जिनधर्मावर श्रद्धान ठेवणारे कोणी ज्ञानी पुरुष 
दरिद्री असतीछ व्ांना हैं धन देऊन व्यांची आकुछता नाहींशी करूं. सर्त्र जीब द्वव्याची आशा 
करीत असतात. मी दरिद्रि असतों तर म जपासून उपकार व्हावा अस कोणी इबन्छिलें असतें 
आता जर माझें शुभकरम उदयाझा येऊन फछ देत आहे तर माइ्या आश्रयाने राहणाय्यांचें उदर- 
पोषण मी करीन. बालक, बृद्ध, रोगी, अनाथ, बिधवा व अशक्त यांवर उपकार करण्यानेंच मला 
धन प्राप्त झाल्याचें सार्थक आहे. याशिवाय दुसरींढी अनेक कार्ये अहेत त्यापैकी अशा कार्यात 
माझें द्रव्य खर्च ब्हावें व), त्यापासून जिनधर्माची परंपरा पुष्कव्ठ काल सतत चाह रह्ावी, ज्ञानाम्या- 
साची परंपरा टिकाबी, नित्य बेजन, ध्यान, अध्ययन, तप व शीछ बगैरेनी संसारांतून उद्घार करणाय्या 
कार्यात्री प्रवृत्ति व्हात्री. असें झाले तरच पन प्राप्त झाल्याचें फल झाले व छाभ झाला. जर परोप- 
कारांत या द्वव्याचा उपयोग केछा नाहीं तर हैं नाशबंत असल्यपानें कसे तरी नाहींसे होगार आहे. 
कोणाष्याही बरोतर ही संपत्ति परलोकी आजपर्यत गेली नाहीं. संपत्तीचा उपयोग दान देण्यांत 
केला नाहीं तर केबछ पाप व दुर्धनि उत्पन्न होऊन संसारसमुद्रांत बुडाबें छागेल. संपत्ति ग्राप्त 
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झाली असेल तर दान करणें हेंच तिचें फल आहे. कोव्यवधि माणसांनीं पूर्वजन्मी दान केलें नाहीं 
म्हणून त्यांना घरोधर भिक्षा मागून पोटभर अन्न मित्ठत नाहीं, शरीराच्छादनाछा कापड मित्कत 
नाहीं. ते दीन होऊन लोकांच्या उच्छिष्टाची आशा करीत आहत. हैं सर्व दान न करुण्याचें अर्थात्‌ 
कृपणतेचें फल आह. फार काय पण त्यांना मनुष्यांची व पश्चूंची सेवा करूनही पोटभर अन्न 
मित्ठत नाहीं. दान केल्याशिवाय पुढ़ें संपत्ति प्राप्त होणार नाहीं. संपत्ती्य दान-धर्मामध्यें छाबलें 
तरच तिचें प्राप्त होणें सफल होईछ. मरणानंतरही संपत्ति परछोकीं आपल्या बरोबर येणार नाहीं- 
जिथें ठेविली असेल तिथेच राह. त्याअर्थी कोणा एगाद्या जीत्रावर उपकार करण्यांत खर्च होईल 
तीच आपली म्हणाबी व त्यापासूनच पुढ़ें कांहीं उपयोग झाला तर होईल ” याप्रमा्णें सम्यग्दृष्टि 
पुरुष विचार करून आपली संपत्ति परोपकार करण्यांत खर्च करण्याविषयी नहमीं तयार असतात. 
यद्यपि धर्मवान्‌ पुरुषांना संपत्ति ग्रहण करण्यायोग्य नाहीं. कारण तिच्यापासून मोह उत्पन्न 
होऊन आत्म्याला भुरछ पडते, म्हणून ज्ञानी पुरुष तिछा आपलेपाशीं ठेबीत नाहींत. तरी ज्या जीवांचा 
चारित्रमोहाच्या उदयानें रागभाव कमी होत नाहीं त्यांनीं आपली संपत्ति 
संपत्तीचा सदुपयोग . परजीवाबर उपकार करण्यांत अवश्य खर्च कराबी. अतिशय कष्ट करून 
कराबा मिल्विलल्या संपत्तीछा उत्तम कार्याकड़े छावण्याचें सोह्टन ती इथेंच ठेऊन 
जाण्यांत आपले काय बरें व्हावयाच  याप्रमाणें विचार करून जे पाप- 
भीरू छोक निर्षन, रोगी, दुःखितांना पाहुन त्यांची अबज्ञा न करितां, आपल्या शक्तिप्रमाणें द्वव्य 
खर्चून त्यांचें दु:ख नाहींसें करितात, जे आपलें घन शुभकार्याकड़े खर्चणातन्या इतर लोकांकडे 
पाहून स्व्रतः आनंद मानतात व ज॑ धर्मसाघन करण्यांत सामील होऊन आपकलें घन ह्यांत मिल्- 
बून त्यांचा योग्य खर्च करण्यांत संतुष्ट असतात, व्यांचेच संपत्ति प्राप्त द्वोण्याचें साथक्य झालें असें 
समजावें. 
पुढें, परलोकी देवांचें ऐश्व्थ व चक्रवर्तीची संपत्ति ही दानी पुरुषानांच प्राप्त होते. व 
ज्यांना संपत्तिविषयी प्रेम बाटतें त्यांना तिचें स्वरूप सांगण्याकरितां सत्र सांगतात-- 
यदि पापनिरोधो&न्यसम्पदा कि प्रयोजन । 
अथ पापास्रवो5स्त्यन्यसम्पदा कि प्रयोजन | २७ ॥ 
अर्थ- जर ज्ञानावरणादि अश्जुभ पाप प्रकृतीचे आखत्र येण्याचें बंद झालें असेल तर इतर 
संपत्तीशी माझें काय प्रयोनन आहे ?! व जर मछा पापाचे आमखब होत असतीक तर धनसंपत्ति 
असृून तरी काय करातयाचें ? 
विशेषाथे - जीवानें संयम धारण करून पाप उत्पन्न होण्याचीं कारणें जर नाहींशीं 
केलीं असतीछ तर इंद्रियांना विषयभूत असणारी इतर एहिक राज्य-बैभवादि संपत्ति प्राप्त 
झाली नाहीं म्हणून दुःख मानण्याचे कारण नाहीं. कारण आखत्राचा निरोध केल्यानें. 


श्र 





3452 % ४७ &७४७६४४६ ७०४४४ ७६७७ | ७४ घ ८८: 22 के बन कटे 








६० रत्नकरंड-भ्रावकाचार सत्र २७ 

पापनिरोध होत असल क्रमानें स्वर्गातील अहमिंद्राचें ऐश्व्य व निर्वाणसंपदा प्राप्त होणार आहे. 

तर संपत्तीचा काय झ्मापुढ़ें या क्षणभंगुर व दुःखमय ऐहिक संपत्तीचा काय पाड ? जीचानें रा 
उपयोग ! पापाचे आम्रत्र होऊं न दिल्यास त्याला अत्यंत मोढठी निर्तराणसंपदा प्राप्त ः 


होते. पण ल्यास अन्याय, अनीति, कपट, चोरी वगैरे कृत्ये करून पापास्तत 
निरंतर होत असतील, पुष्कठ्सा घनसंचयही होत असेल तर व्याचा तरी काय उपयोग होणार ! 
कारण व्यास छौकरच इहलोक सोट्टन जाबें छागणार ? त्याबद्वीं दृष्कृत्यामुलें तत्काल नरकांत 
उत्पन्न व्हार्नें लागेल. यामुक्ें सम्यग्दष्टि जीव पापकमोच्या आज्रवाछा फार भीत असतो. तो पाधाचें 
आजस्त्र यण्पार्चे बंद जालें म्हणजे आपणास मोठ्या ऐश्वर्याचा छाभ झाला असे समजतो. संसारांतील 
संपदेला पराघीन व दुःखदायक जाणून ती प्राप्त व्हाबी अशी तो इच्छा करीत नाहीं. कदाचित्‌ 
लाभांतराय व भोगांतराय कर्माच्या क्षयोपशमामुक्ठें त्याला ती प्राप्त ज्वाला तरी तिछा विनाशिक त्र 
बेघकारक जाणून तिजमब्यें आसक्त होत नाहीं. बतेमान कालुच्या किंचित्‌ दुःखाला नाहींशी 
करणारी आह असे जाणून तिजविषयीं उदासीन असतो व कड्टू औषधाप्रमाणें तिचा उपभोग घेतो. 
संपत्ति दीच आपले कल्याण करणारी हे असे समजून ती प्राप्त व्हाबी म्हणून मुर्छठींच इच्छा 
करीत नाहीं. 
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सह। अनायतनाचे स्वरूप, 
कुदेव, कुगुरु, कुशाख्त व कुद्रेबाचें श्रद्धान करणारा, कुगुरूची सेवा करणारा आणि कुशाखसतर 
शिकणारा असें मिथ्यालाचे सहा प्रकार आहत. हे धमीचे आयतन म्हणजे स्थान नब्हत. यापासून 
आपलें कर्षीही हित होणार नाहीं म्हणून यांना ५ अनायतन ” असे म्हटलें आहे. यांचें संक्षपानें 
स्वरूप असे आदि. 
ज्याभब्यें सत्ज्ञपणा नाहीं, बीतरागपणा नाहीं, जो कामी, क्रोधी, चोर, जारांचा शिरोमणि 
आढे, ज्याठा भोजनाची व मांस भक्षण करण्याची इच्छा आहे, जो क्रोबी 
कुद्त्र व छोभी असून सवानी आपछी प्रूजा कराबी असे इच्छिता, जीबांचा घात 
करणारा असून आपल्याच भक्तांव उपकार करून अभक्तांचा नाश 
करणारा आह, ज्यादा पुष्कछ मूढ छोक देवबुद्धीनें प्रजितात, तो देवषणाचें आयतन नब्हे, म्हणजे 
तो खरा देब नब्हे. त्याला खरा देत्र म्हणणें अथवा त्याठिका्णी देबबुद्धि ठेवणें हैं मिथ्यात्त आह. 
ज्यांना ब्रत संयम बगरे मुरछींच नाहीं, पण अनेक प्रकारचे खोटे वेष धारण करून जगाला 
भुलविण्यांत जे तत्पर, अशा छोकांच्या ठिकाणीं ब्रत, त्याग, विद्या, ध्यान परिं- 
कुगुरू प्रहत्याग बगैरे क्रिया पाहून, मंत्र, तंत्र, ज्योतिष, शकुन व इंद्राजाछादि विद्या 
पाहून, अनेक मूर्त लोक ह्यांची पूजा करितात म्हणून जिनाज्षेछ उछंघन 
करून वागणास्या पाखंडी भेषथारी माणसांमध्यें गुरुपणा मानणें हैं मिथ्यात्व आहे. 
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खोटें व हिसेचें पोषण करणारें शासत्र श्रवण करण्यापासून आमहित होत नाहीं म्हणून 
तें सम्यग्ज्ञानाचें आयतन नन्हे. याचप्रमाणें कुदेव, कुगुरु, कुशात्र व यांचि 
कुशाख सेवन करणोरे तीन, एकूण सहा स्थानापासून आपलें कल्याण होणार नाहीं 

म्हणून सम्यग्दष्टी पुरुष त्यांची प्रशेसा करीत नाहींत. 
याप्रमाणे सम्यग्दशनाचा घात करणारे तीन मूहता, आठ मद, आठ शांकादि दोष व सद्दा 
अनायतन अशा पंचवीस दोषांचा त्याग करून व्यवहार सम्यग्दर्शन धारण 
सम्यग्दरनाचे... करण्यानें निश्चय सम्यग्द्शन प्राप्त करून चेतां येतें. ज्याला पंचबीस दोष 
पंचचीस दोष. ठाकून आम्म्याचे श्रद्धान होते त्याछाच निश्चय सम्यग्दशन होण्याचा नियम 
आह. ज्याचे बाह्य दोष नाहींसे होत नाहींत त्याचें अंतरंग सम्यग्दशनद्दी 

शुद्ध होऊं॑ शकत नाहीं. 


सम्यक्त्वाचे भद्‌ श्लाणि उत्पत्ति कशी होते हैं पाहूं. 


सम्यक्तव तीन प्रकारचें आहे. उपशम सम्यक्तवय, क्षयोपशम सम्यक्तव आणि क्षायिक 
सम्यक्तव, संसारी जीव अनादिकालापासून आठ कर्मानी बांधला गेछा आह. त्यांत मोहनीय 


( रे कक जा रु बा रे सम 
कर्माचा जा दशनमाहनीय नामक भंद आहइह्द त्याच मिथ्यात्व, सम्य- 


हक 


सम्यक्त्वाचे भेद... ड्मिथ्यात्व व सम्यकृप्रकृतिमिथ्यात्त असे तीन भेद आहत व चारित्रमोह- 
नीयाचा भेद जो अनंतानुत्ंधी क्रोच, मान, माया, लोभ त्याचे चार भेद, 
एकूण सात प्रकृति सम्यक्तवाचा घात करणाय्या आहत. या सात प्रक्ृतीच्या उपशमापासून 
उपशम सम्यक्तब, क्षय्रापासून क्षायिक व क्षयोपशमापासन क्षायोपशमिक्र सम्यक्तव होते. या 
क्षायोपशमिक सम्यक्त्याछा वेदकसम्यक्तवही म्हणतात. अनादि मिथ्याद्ष्टि जीवाला प्रथमतः 
उपशम सम्यक्त्बच होते. मिथ्यादष्टि जीवाछा मिथ्यात्व नाहींसे होऊन जें सम्यक्तव होतें त्यास 
प्रथमोपशम सम्यक्तव म्हटलें आहे उपशमश्रेणीच्या प्रारंभी क्षयोपशम सम्यक्तबापासून जें उपशम- 
सम्यक्तव होतें ते द्वितीयोपशम सम्यक्तब होय. मिथ्यादृष्टि जीवाछा मिथ्यात्वगुणस्थानापासून उपशम- 
सम्यक्तव कसे उत्पन्न होतें याचा श्रीलब्धिसार ग्रंथाच्या आधारानें थोडा विचार करूं. 


सम्यग्द्शन हैं चारी गतिमध्य अनादि मिथ्यादृष्टी व सादि मिथ्याइष्टीला उत्पन्न हात असतें. 

पण तें संज्ञी ( मन असणाय्या ) जीवाछाच उद्यन्न होतें. असंज्ञी जीबवाछा उत्पन्न होत नाहीं, 
पर्या जीबालछाच ग्रापत होते, अपर्याप्ताछा होत नाहीं. मंद कषायी असेल 

सम्यक्ल कोणास द्याव्यच उत्पन्न होते. तीत्र कषाय असतील व्याव्य होत नाहीं. भव्य असेल 
उतन्न होते ! त्याव्य उत्पन्न होतें, अभव्याला होत नाहीं. ग्रुणदोषांचा बिचार असणान्या 
साकारोपयोग ( ज्ञानोपयोग ) युक्त जीवाछाच उत्पन्न होतें, दर्शनोपयोगी 

जीवाला होत नाहीं. जागृत अवस्थेत उत्पन्न होते, निद्वाबस्थेंत होत नाहीं. सम्मूछंन जीवबांना 
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उत्पन्न द्वोत नाहीं, पांचव्या करणलब्धी्ताल उत्कृष्ट अशा अनिवृत्तिकरणाच्या अंतसमयामध्ये 

प्रथमोपशमसम्यक्तब॒प्रगठ होतें. तसेंच क्षायोपशमलब्धि, विश्वुद्धिलन्धि, 

लब्धीचे भेद देशनारूब्धि, प्रायोग्यछब्धि आणि करणलब्धि अशा पांच रब्धि असल्या- 

शिवाय सम्यक्तव होत नाहीं. यांतून चार लब्धि संसारांत भव्य किंवा 

कदाचित्‌ अभब्य जीवालाही होतात. पण करणलब्धि मात्र ज्यादा सम्यक्तव व चारित्र ग्राप्त व्हावयार्चे 
असेल त्याछाच होत असते. 


क्षयोपशम छब्धाचें स्वरूप असें आदे- ज्या कार्लीं असा संयोग येऊन प्राप्त होतो कीं, 
आठ कर्मातील ज्ञानावरणादिक समस्त अप्रशस्त प्रकृतीची शक्ति ( अनुभाग ) प्रत्येक समयाल्ठा 
अनंतपटीनें कमी कमी अशा अनुक्रमानें उदयाला येते, त्याकालीं जीवाढा 
क्षयोपशम लब्धि.. क्षयोपशम लब्धि प्राप्त होते. सर्वधातिस्पर्वैकांच्या उदयाभावी क्षय ( कम 
उदयाला येऊजन फछ न देणें ) देशधातिस्पर्धकांचा उर्दय आगणि भविष्य- 
त्कालीन सबधातिस्पद्धकांचें सत्त ( अत्तित्र ) असणें हा उपशम, अशा संयोगाला क्षयोपशमलब्धि 
हमणतात. 

प्रथमतः झालेल्या क्षयोपशम छब्धीच्या प्रभावामें जीवाला उत्पन्न झालेल्या सातावेदनीयादि 
शुभ प्रक्ृतिच्या बंधाला कारण असे जे धर्मोनुरागरूप शुभ परिणाम ह्यांची 
विशुद्धि लब्धि प्राप्ति होगें याठा विशुद्धिलन्धि म्हणतात. अद्युभ कर्म आपदा रस 
दऊन नाहींसे ज्ञाल्यानंतर जीवाला संक्लेशपरिणामाचा अभाव ज्ञाल्यानें 

विश्युद्धपरिणामांची प्राप्ति होत असते. 
पडढ्व्य, नवपदार्थाचा उपदेश करणान्या आचार्याचा लाभ होणें, त्यांचा उपदेश प्राप्त 
द्वोगें, ब त्यांनीं उपदेशिलेल्या वर्मतत्ताछा धारण करण्याची शक्ति प्राप्त द्वाणें 


किक [७०१ 
शनालब्धि ० 
न यास देशनालब्बि म्हगतात. 


नरकांत जेथें कोणी उपदेश करणार नाहीं ते पूवेजन्मी धारण केलल्या तच्षार्थाच्या संस्कार - 
बलानें सम्यर्दर्शन होतें. 


वर सांगितलेल्या तीन रूब्धीच्या दरें त्या जावाची प्रत्येक समयांत बिशुद्ध 
परिणामांची बृद्धि होत होत आयुकर्माशियाय सात कर्माची अंतःकोडाकाडीसागर- मात्र स्थिति 
शिक्लक राहते तेद्दवा पूर्व असलेल्या कर्मस्थितीचा [ एक कोटाकोटीहुन अधिक सागरालछा ] 





१:--- फलदायक दाक्तीच्या अविभागी अंशाला अविभागप्रतिच्छेद म्हृणतात. अशा समान 
शक्ती धारण करणास्या प्रत्येक कर्मपरमाणूला वर्ग, वर्गाच्या समूहाला वर्गगा, व वर्म- 
णेच्या समूहाला स्पर्धक अश्ञी संज्ञा आहे. 
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प्रायोग्य छब्धि एक कांडेकानें भागून येणास्या कांडकद्रव्याला, अवशेष असलेल्या स्थितींत 
मित्ठवितात. धातिकर्माचा रस, दारु व लतारूपानें अवशेष राहतो, शैल- 

स्थितिरूप रहात नाहीं. अघातिचा रस निंब-कांजीररूपानें असतो, विष-हालाइल स्वरूपानें रहमत 
नाहीं. पूर्वी जो अनुभाग ( रस ) होता त्याछा अनंताचा भाग देऊन जो बहुभाग मात्र अनुभाग 
राहील त्याचाही नाश करून शेष राहिलेलया एक भागमात्र अनुभागाचा तो जीव अनुभव घेत 
राहतो. या प्रकारानें कम क्रमाक्रमानें कमी करण्याब्या विधीला प्रायोग्यलब्धि म्हणतात, द्वी 
भव्य अथवा अभव्य या दोहोंनाही सारखीच होते. संक्ेशपरिणामी, संज्ञी, पंचेंद्रिय, पर्याप्त जीबराछा 
संभवणास उत्कृष्ट स्थितिबंध व उत्कृष्ट अनुभाग प्रदेशाचें सत्ब-अस्तित्त असतांना प्रथमोपशम 
सम्यक्तव प्राप्त द्वोत नाहीं. तसेंच विद्युद्ध क्षपकश्रेणीमध्यें संभवणारा जधन्य 

बंधापसरण स्थितिब्ंध व जधन्य स्थितिअनुभाग-प्रदेशाचें सत्त-अस्तित्त असतांनाही 
प्रथमोपशमसम्यक्तवाची प्राप्ति होत नाहीं. प्रथमोपशमसम्यक्तवाच्या सन्मुख 

झालेला मिथ्यादष्टि जीव, आपली विश्युद्धता वादबीत आयुकर्माशिवाय सात कर्माचा स्थितिबंध प्रायो- 
गलब्धीच्या प्रथम समयापासून प्रबरस्थितीच्या संख्यातावा भाग अंतःकोडाकोडीसागरप्रमाण करितो. 
त्या अंतःकोडाकोडी सागर स्थितित्रंधाचा पल्याच्या संख्यातावा भागाइतका कमी होणारा स्थितिबंध 
अंतर्मुहतैपयत समान स्वरूपानें होतो. नंतर त्याहुनह्ली पल्‍्याचा असंख्यात भाग मात्र घटत जाणारा 
स्थितिबंध अंतमेहते पर्यन्‍त समानरूपानें होतो. या क्रमानें संख्यात स्थितिबंधापसरणाच्या योगें प्रथ- 
कूत्व शंभर सागर कमी ज्ञस्याने दुसरें प्रकृतिवंघापसरण होतें. या्रमार्णे स्थितिबंध घटत असतां एक 
स्थान होतें. अशीं प्रकृतिबंधापसरणाची स्थानें चौतीस आहत. या ठिकार्णी पृथक्तव म्हणजे सात किंबा 
आठ संख्या समजाबी. त्यावरून शब्दाचा अथ वर पृथक्तव शंभर सागर सांगितल्यानें सातशें अथवा 
आठशें सागर जाणाबें. या ढिकाणी कोणकोणत्या ग्रकृतीचा, प्रथमोपशम सम्यक्तवाप्त 
कसकसा बंध होत नाहीं याचा विचार करणें यास बंधापसरण म्हणतात, या चौतीस बंधापसरणाचें 


१६- कर्माच्या स्थितीछा किंवा अनुभागाला कमी करण्यासाटीं जी क्रिया करावी लछागते. तिछा कांडक 
म्हृणतात, स्थिति कमी करणें तें व्थातिकांडक व अनुभागाला कमी करणें तें अनुभागकांडक 
होय. यालाच स्थितिखंड आणि अनुभागखंडह्दी म्हणतात, अभिप्राय असा-- जेव्हां एखाद्या 
कर्माची स्थिति मोठी असते तेब्ह्ां त्याचे उदयाला येण्यास योग्य निषेक देखील पुष्क् अस- 
तात, त्या पुष्कछ निषेकांपेकी कांहीं निषेकांना नष्ट करण्याकरितां त्यांच्या, सर्वपरमाणूना 
अबशिष्ट स्थितीच्या व आवलिप्रमाणाच्या उपरितन-वरच्या निषेकांना सोड़न ब्ाकीच्या निषेकांत 
मिव्ठवावें छागतें, याप्रमाणं वरच्या जेवब्या निषेकांना नष्ट केलें जाते तितकी स्थिति कमी होते. 
याछाच स्थितिकांडक म्हणतात, अनुभागाच्या काण्डकांतही असेंच समजावें. अर्थात्‌ याच्याही 
बहुत अनुभागयुक्त वरील स्पद्/कांच्या परमाणूंना, कमी अनुभागवाल्या खालच्या स्पद्धकांत 
मिल्ठववार्वे छागतें. तेव्हां एक अनुमागकाण्डक होंतें. 


६७ रत्नकरंड-भ्रावकाचार म्त्र २७ 


येथें वर्णन करण्यानें प्रंथविस्तार फार होईल. विशेष जाणप्याची इच्छा असेल त्यानीं श्रीलब्धिसार 
ग्रंथ पाद्ाबा. 
पांचवी करणरलब्धि भव्य जीवालाच होते. अभव्यारा होत नाहीं. या रूब्धीत अधःकरण, 
अपूर्वकरण त्र अनिवृत्तिकरण असे तौन प्रकारचे करण ( परिणाम ) होत 
करणलब्धि असतात. या ठिकाणीं करण याचा अर्थ * कषायांची मंदता झाल्यानें होणोरे 
शुद्ध आत्मपरिणाम ” असा आहे. अनिबृत्तिकरणाचा काल अल्पअंतमुंदरत 
आहट. त्याहुन संख्यातपट अधिक अपूर्व करणाचा काल आह. व तव्याहून संख्यातपट अधश्रवृत्ति 
करणाचा काल आह्टे व हाह्दी अंतर्मुहर्त प्रमाणच आह. कारण अंतर्मुहर्ताचेही असंख्यात भेद आद्वित, 
या अधथःप्रवृत्तिकरणाच्या कालांत अतीत अनागत वर्तमान अशा त्रिकाल्यर्ति अनेक जीवांचे 
विद्युद्ध परिणाम असंख्यात छोकप्रमाण होत असतात ब ते परिणाम अध:प्रवृत्तिकरणाचे जितके 
समय आह्वित तेबद्यांत समान बृद्धिच्या अपेक्षेनें समय समयामध्यें बाढत अस- 
अधशअबृत्तिकरण तात. या करणांतील खाल्य्या समयांती८ परिणामांची संख्या व विशुद्धता 
व्रील समयांतील जीबांच्या परिणामांशीं मिव्ठते, म्हणून याचें अब:प्रवृत्ति- 
करण असे नांव आह. याच्या परिणामांची संख्या, विश्ुद्धोेचे ौकिकदशंत व अलौकिक संदटि 
गोम्मटसार व लब्धिसार प्रंथांत वर्णिली आहे तेथें पहांवे. अधयश्रवृत्तिकरणाच्या परिणामाच्या प्रभावानें 
चार आवश्यकें होतात. पढिलें प्रत्येक समयांत अनंतपट विशुद्धतेची बृद्धि होणें, दुसरें स्थितिबंधाप- 
सरण मदणजे पूर्वी जेवद्या प्रमाणांत कर्माचा स्थितिबंध होत होता व्याहून कमी कमी स्थितिबंध 
होत जाणें, तिसरें साताबेदनीयादि प्रशस्त कर्माच्या ज्या प्रकृति आहत त्यांचा प्रत्येक समयाला 
वाढता, गूछ, खांड, शर्करा, अमृताप्रमाणें चतुःस्थानीय अनुभागबंध होणें व चौथा असाताबेदनीयादि 
अप्रशस्त कमप्रकृतींचा अनंतपटीनें घटता, निंब-कांजीराप्रमाणें द्विस्थानीय अनुभाग बंध होणें, त्रिष- 
हलाहलरूप न होणें, अशी चार अबसश्यकें होतात. 
अध/अवृत्तिकरणाचा अंतमुहृतंकाल गेल म्हणजे दूसरें अपूवकरण होतें. अधःकरणाच्या 
परिणामाहून अपूर्वकरणाचें परिणाम असंख्यातलोकपटीनें अधिक आहत, ते अनेक जीबांच्या अपे- 
क्षनें आहेत. एक जीवाच्या अपेक्षेनें एका समयांत एकच परिणाम होतो. 
अपूर्बकरण एक जीवाच्या अपेक्षेनें जबढ़े अपूर्बकरणाचे अंत्महर्तकाछांतीड समय 
आदत तेबढ़े परिणाम आहत. याचप्रमाणें अध:करणाचाही एका जीवाचा 
एका समयांत एकच परिणाम असतो. अनेक जीवांच्या अपेक्षेनें एक समयाला योग्य असंख्यात परिणाम 
आहत, ते अपूर्वकरणाचे परिणामही प्रत्येक समयांत सद्ृश ( समान बृद्धीनें ) बाढतात. या अपूर्वेकर- 
णाचे परिणाम खाल्च्या समयसंबंधी परिणामाशी समान नाहींत. प्रथम समयाच्या उत्कृष्ट विशुद्धतेट्टन 
द्वितीय समयाची जप्रन्य तिश्युद्धताही अनंतपटीनें जास्त असते. अशा परिणामांना अपूूर्व असतो 
झगून या दुसन्या करणाछा अधूर्वकरण म्हठलें आंढ. अपूर्वकरणाचे प्रथम समयापासून झणजे व्या 
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त्या समयाघ्या शेवटच्या समयापयेत, जघन्यापासून उत्कृष्ट व पूर्वसमयाच्या उत्कृशपासून उत्तर 
समयाच्या जघन्य, अशा क्रमानें होणोरे परिणाम अनंतपट शुद्ध होत गेल्यानें ते सर्पाच्या गतिप्रमाणें 
कमी अधिक होत रह्दातात. येथें अनुक्ृष्टि [ पूत्र परिणामाची उत्तर परिणामाशी समानता ] नाहीं. 
अपूर्वकरणाच्या पढ्विल्या समयापासून यावत्‌ सम्यक्ववमोहनी, मिश्रमोहनीच्या पूर्ण कालांत गुणसंक्रम- 
णाच्या योगें मिथ्यात्वाला सम्यक्त्व मोहनी, मिश्रमोहनीरूप परिणमत्रीपर्यतच्या अंतसमयापर्य॑त गुणश्रेणी, 
गरुणसंक्रमण, स्थितिखंडन, अनुभागखंडन हीं चार अबश्यकें होतात. स्थितित्रंधापसरण अधः:करणाच्या 
प्रथम समयापासून गुणसंक्रमणाचा काल प्रूण होईपर्यत द्योत असते. यद्यपि ग्रायोग्यलब्धीनें स्थिति 
बंधापसरण होत असतें तथापि प्रायोग्यरब्धीत सम्यक्त्व होण्याचा निश्चय नसल्यानें त्याचें प्रहण केले 
नाहीं. स्थितिवंधापसरणाचा काल ब स्थितिकांडकोत्करणाचा काल दोन्हीं समान अंतर्मुह्ताचि 
असतात. ह्या ठिकाणी पूर्वी बांधिलेलें व सत्तेत असलेलें कर्मपरमाणुरूप द्रव्य त्यांतून काढून जर 
गुणश्रेणीत दिलें व त्याची गुणश्रेणी काछांतीछ प्रत्येक समयांत असंख्यातपटीच्या कमानें पंक्तिबंध 
निजरा होत गेली म्हणजे तिला गुणश्रेणीनिजरा म्हणतात. प्रत्येक समयांत गुणाकाराच्या क्रमानें, 
अनुक्रमानें विवक्षित प्रकृतीचे परमाणु पलट्टन दुसन्या प्रकृतिस्वरूपाचें होगें यास गुणसंक्रमण 
म्हणतात, पूर्वी बांधिलल्या व सत्तेत असलेल्या कर्मप्रकृतीची स्थिति कमी करणें यांस स्थितिखंडन 
म्हणतात, पूर्वी बरांधिलेल्या व सत्तेत असंलल्या अश्ुभ प्रकृतीचा अनुभाग कमी करणें यांस अनुभा- 
गखंडन म्हणतात. अश्मीं चार कार्ये अप्रूव करणांत अवश्य होत असतात. अपूर्वकरणाच्या प्रथम 
समयामध्यें प्रशस्त व अप्रशस्त प्रकृतीचें जें अनुभागसत्त्व असते, व्याच्या अनंताब्या पटीनें अपूर्ब- 
करणाच्या अंतसमयामध्यें प्रशस्त प्रकृतीचे सत्त वाढतें व अप्रशस्तप्रकृतीच घटतें. अप्रूबकरणाच्या 
प्रथमसमयसंबंधी प्रशस्त व अग्रशस्त प्रकृतीचें ज॑ अनुभागसत्व आहे, त्यांतून अंतसमयामध्यें प्रशस्त 
प्रकृतीचें सत्त अनंतपट बाढतें व अप्रशस्त ग्रकृतीचे अनंतपट श्रटते. या ठिकाणों प्रत्येक समयांत 
अनंतगुणी विद्वुद्धता होत असल्यानें प्रशस्त प्रकृतीष्या अनंतपट अनुभाग कांडकाच्या माहास्मानें 
अप्रशत्त प्रकृतीच्या अनंताव्या भागा इतका अनुभाग अंतसमयामध्यें संभवतों. या स्थितीखंडादि- 
विधानाचें वणन अतिशय विस्तारानें छब्धिसार प्रंथांत आह तेथें पढावें. यर्थ॑ प्रकरणबश संक्षेप 
सांगितढा आढे. याप्रमाणें अप्रूवेकरणामब्यें सांगितकेले स्थितिखंडादि कार्यव्रिशेष अनिवृत्तकरणांतही 
होतात. यांत फरक हाच कीं, समानसमयवर्ति नाना जीबांचे सारख परिणाम असतात. कारण अनि- 
वृत्तिकरणाच्या अंतर्मुहृतचि जितके समय आहत तितकेच अनिद्गत्तिकरणाचे परिणाम आहित म्हणून 
प्रत्येक समयांत एकेक परिणाम आह असे म्हटलें आह. या ठिकाणी स्थितिखंड व अनुभागखंडाचा 
प्रारंभ दुसय्याच तझ्देनें होत असतो. कारण अप्ूवकरण स्थितिखंडादिक परिणामांत जे होतात, 
व्यांची अंतसमयांतच समाति होत असत. येथें अंतरकरणादि त्रिधि कोणती बगरे वणन विस्तारभया 
स्तव करतां यत नाहीं म्हणून ती लब्धिसार ग्रंथावरून पहात्ें, 

अनिवृत्तिकरणाच्या अंतरसमयामध्यें दशनमोहनीय व अनंतानुबंधी चतुष्काच्या प्रकृतिस्थिति- 


र५ 
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प्रदेश-अनुभागांचा संपूर्ण उदय होण्याची अयोग्यता असल्यानें त्या कर्माचा उपशम होतो ब त्यापासून 
तच्चाभश्रद्धानरूप सम्यग्दर्शन प्राप्त होतें, त्यामुल व्यास उपशमसम्यग्दृशटि म्हणतात हैं सांगण्पाचें 
या ठिकाणीं मुख्य प्रयोजन आहे. म्हणून तो जीव प्रथम समयामध्यें, द्वितीय स्थितीमध्ये असणान्या 
मिथ्यात्र द्रव्यादा, स्थितिकांडक व अनुभागकांडक यांचा घात न करितां ग्रुणसंक्रमणाचा भाग 
देऊन, मिथ्यात्व, सम्यड्मिथ्यात्र आणि सम्यक्तव अशा तीन प्रकारांत रूपांतर करितो. 


तात्पय- अनादिकालचें दशैनमोहनीय कम एकच प्रकारचें असरते. तें द्रव्य करणाच्या 
( परिणामाच्या ) प्रभावानें तीन प्रकारची शक्ति धारण करून वेगवेगछे बनतें. याप्रमाणें मिथ्याइष्टीला 
सम्यक्त्व होण्याला कारण अशा पांच लब्चींचें स्तररूप संध्षेपांत सांगितलें. 


उपशमसम्यक्त्वाचा जघन्य ब उत्कृष्टकाल अंतमुहुर्त आहे. हा काल पूर्ण झाल्यानंतर नियमार्नें 
दर्शनमोहनीय कर्माच्या तीन प्रकृतीतून एकेकाचा उदय होतो. वत्यावेतीं जर सम्यक्तवमोहनीचा 
उदय असेल तर उपशमसम्यक्तव सुट्टन जीवाछा वेदक सम्यक्तव होते. ब 

वेदकसम्यक्तव सम्यक्वमोहनीच्या उदयानें वदऋ-सम्यग्दश्ि चछ मल इत्यादि दोषयुक्त 
तच्ांचे श्रद्धान करितो. सम्यक्त्व मोहनीच्या उदयाने त्या श्रद्धानांत चंचल- 

पणा अथवा इतर अतिचार (दोष ) उत्पन्न होतात, अथवा श्रद्धानांत शिथिलूपणाही प्राप्त होतो. या 
वेदक सम्यक्त्वालाच क्षयोपशमसम्यकत्व असें नांव आहे. कारण दर्शनमोहनीच्या सर्वधाती स्पद्धेकांच्या 
उदयाचा अभाव हाच क्षय,व देशधाति स्पद्धकांचा उदय ब त्या सम्यक्त्वमोहनीच्याच वर्तमान समया- 
शिवाय वरच्या इतर निषेकांचा उदय न होतां त्याचें सत्तेंत अस्तित्त्व, अशा कर्माच्या स्थितिला क्षयोपशम- 
सम्यक्ल ह्ाणार्वे.यालाच सम्यक्त्व प्रकृतीच्या उदयाचें वेदन म्हणजे अनुभवन होते म्हणून वेदकसम्यक्त्व 
असेंही म्हणतात. या उपशमसम्यक्त्वाचा अंतमुंहूर्तकाल उलटल्यानंतर जर सम्यड्िमिथ्यात्वाचा उदय 
'होईछ तर तो जीव तिसम्या भिश्रगुणस्थानवर्ती बनतो. त्यायोगें त्यांस तत्तत अतत्त्व या दोहोंचें मिश्र 
श्रद्धान होते व मिथ्यात्वाचा उदय क्लाछा तर मिथ्याइष्टि ( विपरीत श्रद्धानी ) बनतो. ज्वस्युक्त 
पुरुषाला ज्याप्रमाणें भोजनाची रुचि नसते तद्बत्‌ या मिथ्याइष्टि जीवाला अनेकांतरूप 
बस्तृच्या सत्यार्थ तत्ताची रुचि नसते. याचप्रमाणें रत्नत्रयरूप मोक्षमार्ग व दशलक्षणरूप दयाधम 
यांची रुचि उत्पन्न होत नाहीं. उपशमसम्यक्त्वाच्या अंतमुहर्त काछामध्यें जर जघन्य एक समय 
व उत्कृष्ट सहा आवली शेष राहिलया व अनंतानुत्रंधी क्रोब, मान, माया, लोभांतून एखाद्याचा उदय 
प्राप्त झाला तर तो जीब सम्यक्त्वापासून सुट्टन सासादन नामक दुसन्‍्या गुणस्थानांत येतो. व 
त्याठिकाणी जधन्य एक समय व उत्कृष्ट सहा आवलीपयत राहून नियमानें मिथ्याइष्टि होतो. उप- 
शमसम्यक्त्वाचा अंतमुहूर्त काल पूर्ण झाल्यानंतर त्याचें चार मार्गात रूपांतर होते. सम्यक्वमोहनीचा 
उदय प्राप्त होईल तर तो क्षयापशम सम्यक्त्वी होईछ, मिश्रप्रकृतीचा उदय येईल तर मिश्रगुण- 
स्थानी द्वोईल. मिथ्यात्वाचा उदय प्राप्त होईछ तर नियमानें मिथ्यादृष्टि होल व अनंतानुबंधी 
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कषायांतून कोणा एखायाचा उदय येईल तर सासादन गुणस्थान-बर्ति होऊन नंतर मिथ्यादृष्टि होईल. 


आतां क्षायिकसम्यक्तब कसें उत्पन्न होतें हें थोडक्यांत सांगतों. द्शनमोहाच्या क्षयानें 
क्षायिक सम्यक्त्व होतें व दशीनमोह क्षपविण्याचा ( नाहींसे करण्याचा ) आरंभ कर्ममूमीतील माणसां- 
कड्टनच होतो. भोगभूमीच्या मनुष्याछा व समस्त देव नारकी तिवैचांना 
क्षायिक सम्यक्त्व क्षायिकसम्यक्त्व प्राप्त करून घेतां येत नाहीं. कर्मभूमीमध्यें देखील तीयकर 
किंवा अन्यकेवली क्रिंवा श्रुतकेवलीच्या चरणापाशीं राहणारा असाच कोणी 
जीब दर्शनमोहनीय कर्म नाहींसें करण्याचा (क्षपणाचा ) आरंभ करतो. श्रुतकेवलीच्या जबछ सतत 
राहिल्‍याशिवाय तशी परिणामविश्युद्धता होत नाहीं. या ठिकराणीं अधःकरणाच्या प्रथम समयापासून 
तों मिथ्यात्वाच्या आणि मिश्रमोहनीयाचें कम सम्यक्त्वप्रकृतिरूप होऊन संक्रमण करीपावेतों अंत- 
मुहृत कालपर्यतच्या काछाछा दर्शनमोहनीच्या क्षपणाचा आरंभ काल म्हणतात. या आरंभकालाच्या 
पुढच्याच समयापासून क्षायिकसम्यक्त्व ग्रहण करण्याच्या पहिल्या समयापूर्वी ( साधक ) निष्ठापक 
सम्यग्दर्शन पूर्ण करतो. ज्या ठिकाणों क्षपणाचा प्रारंभ केछा असेल असा कर्मभूमीचा मनुष्य 
निष्ठापक होतो. अथवा सौधर्मादि खवर्ग व कल्पातीत अहमिंद्र ब भोगभूमीतील मनुष्य तियैच व 
धम्मा नामक नरक-प्रथ्वी या ठिकराणीही निष्ठापक असूं शकतो. कारण ज्यानें पूर्वी आयुकम बांघिलें 
आहे असा कृतकृत्य वेदक-सम्यग्दृष्टि मरून चारी गतीमध्यें उत्पन्न होत असतो, ब व्या ठिकाणीं तो 
आपली क्षपणा पूरी करितो. आतां अनंतानुबंधी क्रोधमानमायालोम, मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व, 
व सम्यक्त्व एकूण सात प्रकृतींची क्षपणेचा क्रम असा आह. कोणी वेदक सम्यम्दृष्टि जीव 
असंयत, देशसंयत, प्रमत्त अथवा अप्रमत्त अशा चोंहोंपैकीं एखाद्या गुणस्थानांत असून, प्रू्वीं तीन 
करणांची विधि ज्यानें केली असेल ब ल्यायोंगे अनंतानुतंधी ऋषध, मान, माया, वोभाच्या उदया- 
बरलींत असणाय्या निषेकांना नाहींसे केलें असेल व उदयावलीच्या बाह्य असणास्या सर्व निषेकांचें 
विसंयोजन करून, अनिवृत्तिकरणाच्या अंतसमयामध्यें सर्व अनंतानुबंधी द्र॒ब्याला द्वादश कपाय 
आणि नवनोकपाय रूप परिणमविलें असेल (हें अनंतानुबंधीचें विसंयोजन आह, यांतही गुणश्रेणी, 
स्थितिकांडकादि पुष्कछ विधि आह्वेत ) याप्रमाणें विसंयोजन केल्यानंतर अंतमुहर्त कालपर्यत विश्रांति 
घेऊन म्हणजे ( दुसरी क्रिया न करितां, ) तीन अधःकरणादि करणांच्या योगें अनिवृत्तिकरणाच्या 
कालांत मिथ्याल, सम्यड्मिथ्यात्त्त व सम्यकत्व यांचा क्रमानें नाश केला असेल, त्याच्या व्या करणांष्या 
( परिणामशुद्रीष्या ) सामर्थ्यानें ज्या ज्या कर्माच्या स्थितिअनुभागांचा नाश होतो, त्याचें वर्णन 
लब्धिसार ग्रंथांतून पढाव्रें. सारांश बरील सात प्रकृतींचा नाश केल्यानें क्षायिक सम्यक्त्वी होता येतें- 
याप्रमाणें सम्यक्त्वाच्या तीन प्रकारांचें येथपयत संक्षेपांत वणन केलें, 
सम्यग्दष्टी पुरुषांमथ्यें दुसरे आठ गुण प्रगट होत असतात त्यावरून त्याछा स्वतःस सम्य- 
क्त्व उत्पन्न झालें आहे व इतरांसही त्यास तें प्राप्त ज्ञाडें आहे असा बोध 
होतो. ते आठ गुण ह्मणजे. संबेग, निर्वेद, आत्मनिंदा, गर्हा, उपशम, भक्ति, 


सम्यक्त्वाचें आठ गुण 
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वात्सल्य, आणि अनुकंपा. हे ज्याठिकाणीं दिसून येतील तेथे सम्यक्त्व आद्वे असे समजावें. 

१ संवेग-- म्हणजे धर्मावर ग्रीति. संसारांत भ्रमण करणाय्या मिथ्याद्ष्टि जीवाची शरीरावर 
नेहमीं अल्यंत प्रीति असते. त्याची इच्छा आपकें शरीर निर्म रहावें, बलवान्‌ असावें, पुष्ट असावें 
व असे राहण्याकारितां अभक्ष्य मक्षण करण्यांत व्याछा आनंद वाटतो. अन्यायाचरणानें संपादन 
केलेल्या द्वब्यानें बनविलेल्या अलंकारांनीं आपलें शरीर भूषित करावें असे त्यांस बाठतें, पाप- 
कृत्यांशी संबंध ठेवण्यांत त्याछा हृष वाटतो. विकथा करण्याविषयीं आनंद बाठतो. ख्री, पुत्र, धन, 
ऐश्वर्य, नगर, देश, राज्य वगैरे पदार्थावर तो अत्यंत प्रीति करतो. याच्या उलट प्रवृत्ति सम्यग्दृष्टि 
पुरुषाची असत. तो शरीरादिकांबर ममत्व करीत नाहीं. दशलक्षण धर्माबर अनुराग करितो. व्याची 
प्रवृत्ति सदैव धर्मकथा श्रवण कराव्या, धर्मात्मा पुरुषांशीं चर्चा करावी, धर्मायतनें स्थापन कराबीं 
अशी असते. अशा ग्रवृत्तीछाच संबेग गुण म्हणतात, हा गुण सम्यग्दृष्टि पुरुषाछा असतो. 

२ निर्वेद- म्हणजे पंचपरिवर्शनरूप संसारापासून, कृतष्न अशा देहापासून व दुर्गतीछा 
पोंचविणाज्या या इंद्रियादिकांच्या भोगांपासून बिरक्ति होणें हा दुसरा निर्वेद गुण, 

३ आत्मनिंदा-आपकस्या प्रमादामुछें, असंयम भावामुछें, आणि सांसारिक पापक्रियेंत रममाण 
होणें या ग्रद्ृत्तिबद् निरंतर आपली निंदा करीत रहाणें. तसेंच दुर्लभ अशा मनुष्यजन्मामध्यें उत्पन्न 
होऊनही आपला एक क्षणही धर्माशिवाय इतर चिंतनांत बाया जाएं हैं ही व्यास अनर्थावह वाटते, 
याप्रमाणे आपब्याकड्टडन धडणास्या दोषांचा विचार करून आपल्या मनांतच त्याबइछ आपली 
निंदा करून घेणें हा आत्मरनिंदा गुण आह. 

४ ग्हा- आपल्या गुरूपाशी अथवा सहधर्मी श्रावकापाशीं नम्नरपणानें आपण केलेले दोष 
प्रगट करणें हा गहीा नामक गुण आहि. 

७ उपशम- ओघध, मान, माया, छोभाची सम्यग्दृष्टि पुरुषाढा मंदता असतेच. राग, द्वेष, 
काम, उन्‍्माद, वैर बगेरे आपछा नाश करणोरे आहत असें समजून त्यांचा त्याग करण्याविषयीं 
तत्पर असलेल्या सम्यग्दृष्टि पुरुषाठा उपशम नामक गुण प्राप्त होतो. 

६ भक्ति- पांच परमेष्ठी, जिनवाणी, जिनेंद्राचें प्रतित्रिं्र या ठिकाणीं व दशलक्षण धर्माव्णय 
धारण करणाज्या धर्मबान्‌ पुरुषाचे ठिकाणीं व तपस्वीच्या ठिकाणीं वसत असलेल्या अनेक गुणांवर 
प्रीति करण हा भक्ति नामक गुण आह. 

७ वात्सल्य- धमबान्‌ जीवावर प्रीति करणे. दरिद्वी पुरुषाला द्रव्य पाहून जसा आनंद 
होतो तसा आनंद धर्मब्रानू व सम्यग्दृष्टि पुरुषाछा पाहुन व सम्यज्ज्ञानी पुरुषानें केलेल्या धर्म- 
प्रबचनाछा ऐकून उत्पन्न होणें हा सम्यग्हड्टी पुरुषाचा सातवा वात्सल्य ग्रण आहे. 

अनुकंपा- दया. सम्यग्दटी पुरुषाच्या मनांत घटकाय जौवांची दया असतेच. परजीबांचें दुःख 
पाहून जणूं काय तें दृश्ब आपणाढाच होत आहे ब तें दुःख नाहींसें करण्याचे परिणाम होणें 
यास अनुकंपा म्हणतात. 
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सत्र २८-२९ दशनाधिकार ६५९, 


याप्रमाणें असंख्य सत्परिणाम सम्यर्दृष्टि पुरुषाछा स्वयमेब प्रगट होतात, ज्याला सत्याथे 
ज्ञान प्रगठ झालें त्याच्या सबे बाह्य अम्यंतर क्रियांचें सदृगुणांत रूपांतर होते. 
सम्यग्दशनानें युक्त असणारा जीव सर्वात मोठा आहे असें दर्शविण्याकरितां सूत्र सांगतात-- 


सम्यग्दश्शनसंपन्नमपि मातडरदेहजम्‌ | 
देवा देव विदुर्भस्मगूढाडगारान्तरोजसम्‌ ॥ २८ ॥ 
अगे- चांडाब्यच्या पोर्टी उत्पन्न झालेला असनही सम्यग्दर्शन संयुक्त असल तर तो देव 
आहे असें गणधरादिक समजतात. यास दृश्टंंत, विस्तत्र राखेनें झांकलेछा -असला तरी तो तेजस्वी 
असतोच 
विशेषाथे- ज्यालाय सम्यग्दशन ग्राप्त ज्ञाें आहे असा चांडाक्र असला तरी त्याला भगवान्‌ 
गणधर्ानी देव म्हटलें आहे. हा हाडा-मांसाचा देह चांडाव्झपासून उत्पन्न झाला म्हणून तो देह 
चांडाछ असेल, पण सम्यग्दशंन ज्यात्य प्राप्त झालें आहे असा आत्मा 
सम्यग्दर्शन गुणामुक्े. दिव्यगुणांनीं प्रकाशमान झाला आह 'हणून त्याच्या शरीराला उत्तम 
दरीर बंद होते. गुणाच्या प्रभावानें देव म्हटलें आहे. ज्याप्रमाणें विस्तव राखेनें झांकलेला 
असला तरी आंत लखलखणास्या तेजानें चमकत असतो स्याप्रमाणें सम्यग्दष्टीचा 
आत्माही मलिन देह्ामध्यें गुणांच्या योगें देदीप्पमान असतो श्रीसमंतभद्राचाये म्हणतात कीं, सम्य- 
गदृटी पुरुषाची महिमा आम्हांस आवडते म्हणून आम्ही करितो असे नाहीं तर भगवंताच्या 
द्वादशांगरूपी जिनवाणीत गणधर देव खुद्द सम्यग्दडी चांडाछाला देव म्हणतात, हैँ शरीर मल- 
मृत्रानें भरलेलें आंहे व हाडमांस-चर्मानें आच्छादिलेले आह. यांवून नवद्वारानें निरंतर दुर्गेध मल 
बाहत आहे. अमता जरी अत्यंत मल्नि देह साधूंचा आहे तरी तो रतनत्रयाच्या प्रभावानें इंद्रादिक 
देचांना दर्शन करण्पा योग्य, स्तवन करण्या योग्य, नमस्कार करण्या योग्य होतो. गुणाशिवाय चर्मा 
च्छादित कफ-मल्नें भरलेल्या घाण देदाची कोणी वंदना केली असती कोणी त्याछा पूजि्े 
असतें व कोणी त्याला पाहिले असतें ? सारांश सम्यग्दशनादि ग़ुणामुर्च हूं शरोर बन्दनीय व 
पूजनीय आहे. 
अरमे-अधर्मार्च फल 
,  श्वापि देवो5पि देवः श्वा जायते धर्मकिल्बिषात्‌ | 
कापि नाम भवेदन्या संपद्धर्माच्छरीरिणाम्‌ | २९ ॥ 
अथे- धघर्माच्या प्र भावान कुत्रा स्वगात देव हाऊन जन्मता, व पराधाच्या प्रभावानें स्वगा- 
तीलछ महान्‌ ऋद्धिधारी देव पृथ्वीवर कुत्रा होऊन जन्मतो. धर्माच्या प्रभावानें प्राणिमात्राछा अबणे- 


नीय अशी अह्मिंद्राची संपदा व अविनाशी मुक्तिसंपदा प्राप्त होते. 
विशेषाथे- मिथ्यात्वाच्या प्रभावानें दुसस्या स्वर्गापयेतचे देव एकेंद्रियामध्यं येऊन जन्मतात. 
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० रत्नकरंड-श्रा बकाचार सत्र ३० 


व अनंतानंत कालपावेतों त्रस-स्थावर जीबामध्यें परिग्रमण करीत फिरतात. बाराव्या स्वर्गापयतचे 
देव मिथ्यात्वाच्या प्रभावानें पंचेंद्रिय-तिय॑चामध्यें येऊन जन्मतात. म्हणून हा मिथ्यात्रभाव फार 
अनर्थ करणारा आहे असें जाणून सम्यक्त्व प्राप्त करून घेण्याचा यत्न करणें योग्य अह्ठि. 
कुदेवांना बंदन करणें योग्य नाहीं 
भयाशास्नेहलो भाद्व कुदेवागमलिरूगिनाम्‌ | 
प्रणाम॑ विनय॑ चेव न कुयुः शुद्धदष्टयः ॥ ३० ॥ 
अथे- सम्यरदष्टी पुरुषांनीं भीतीमुल्ठें, किंवा आशेनें, अथवा स्नेह्मुल्ठें, किंबा लोभास्तव, 
कुदेव, कुगुरु, आणि कुशाञ्र याला नमस्कार करूं नये व त्यांचा सत्कार करूं: नये. 
विशेषाथे- ज्यांना काम, ओध, भय, इच्छा, क्षुधा, तृषा, राग, द्वेष, मद, मोह, निद्रा, हर्ष, 
बिषाद, जन्म, मरणादि दोष आहत ते कुदेव होत. यांचा प्रभाव पंचमकाछांत फार वाढलेछा आहे. 
एका सर्वज्ञ वीतराग देव्राशिबाय इतर सर्ब कुदेव आह्वेत, हिंसेला पुष्ट कर- 
कुदेव व कुशात्बन॒ णारीं, रागीद्वेषी अशा मूढ़ जौवांनीं प्रगट केलेलीं, पूर्वापरबिरोधानीं 
यांना नमस्कार भरलेलीं, विषयकषायादि आरंभांना पोषविणारीं, प्रत्यक्ष व अनुमान प्रमा- 
करूं नये. णांनीं दूषित अशा शात्रांना कुआगम म्हणावें. हिंसादि पांच पापांचा त्याग 
करणारे, आरंभ-परिप्रददरहित, देहविषयीं निर्ममत्व प्राप्त झालें आहे असे, 
उत्तम क्षमादिक दरधर्माला धारण करणारे, दोष टाकून अयाचकवृत्ति सांभाठणारे, दीनता ज्यांनीं 
टाकिली आदे असे, निर्जन स्थानामध्यें राहणारे, ध्यानाध्ययनामध्यें जे निरंतर प्रवर्तन करणारे, 
पांच इंद्दियांच्या विषयांना सोडणाोरे, पट्काय जीवांच्या बिराधनेचा त्याग करणारे, मौन धारण 
करून परक्याकड्टून मित्ठाले्ें, सरस-नीरस व आपणांकरितांच मुद्दाम न बनविलेले अन्न स्नत्रयाला 
सहायभूत रद्णून शरीराचें रक्षण करण्याच्या हेतूनेंच एक ग्रहण करणोरे अशा नमन मुनीश्रराच्या 
लिंगा ( चिन्हा ) शिवाय, एक वस्र अथवा कौपीनधारक क्षुक्षकाच्या लिंगाशिवाय आणि एक 
वत्रधारी अर्जिकेच्या लिंगाशिवाय, जे इतर भेष आहेत ते सर्व कुलिंगी आहेत. व्यांना सम्यग्दष्टी 


पुरुष नमस्कार करीत नाहींत. 
कोणत्याद्दी भयाने नमस्कार करूं नये. 


याचश्रमा्णें सम्यग्दष्टी पुरुष भयानें कुदेवाला नमस्कार करीत नाहीं. तें मय असें:-- या 
देवाला हजारों माणसें व राजे देखी नमस्कार करितात. याला जर मी नमस्कार केला नाहीं तर 
या देवाला राग येऊन तो माझा नाश करील. माश्नी संपत्ति नाहींशी करील. माझया ख्री-पुत्रादिकांचा 
धात करील. अथवा याचा द्वेष करीत असल्यानें तर माइया शरीरांत हा रोग उत्पन्न झाला नाहीं 
ना | अथवा असें दुःख त्या द्ेषामुलेंच प्राप्त झाऊें नसेल ना ! द्वेषामुक्लें तो देव माञ्ना नाश करील. 
या देशांत राहणारे सर छोक याची प्रूजा करितात ब माझ्या कुलांतही मान्ने आजे-पणजे, आई- 
मामा, भाउबंद वगेरे सर्वानीं याची पूजा केली आहे. आतां मी जर ती परंपरा सोड्टून पूजा कर- 
प्याचें सोडीन तर माह्ें हें घर पुत्र-पौत्रादि व लक्ष्मीनें भरलेलें आह त्यांत कदाचित्‌ कोणी मरण 
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पावेल अथवा धनहानि प्राप्त होईल अथवा रोग उत्पन्न होईल तर सर्व लोक मला दूषण देतील. 
मला मोठें दुःख होईल. सब छोक असें म्हणतात की या देवाला ज्यांनीं ज्यांनीं मानिलें नाहीं 
त्यांना यानें आंधकें करून टाकलें आहे. या देवाची प्रूजा केल्यानें, नवस केल्यानें, याचा सत्कार 
केल्यानें आजपावेतों अनेक जणांचे रोग नाहींसे झाले आहेत. हे जगजन्नाथस्वामी अद्वित, यांच्या 
पुरीमध्यें ( शहरामध्ये ) न्हाबी, परीट, खाटीक, चांभार वगैरे सर्व एकत्र मिक्ून उच्छिष्ट भक्षण 
करितात, असें न केले तर तो कोड उत्पन्न करण्याचें भय दाखबितो. याच्या पूजनापासून 
आंधनन्‍्याला डोछे व दरिग्राला संपत्ति प्राप्त ज्ञाली आहे. याची निंदा करणास्यांची संपत्ति नाह्ींशी 
झाली होती. पूर्वी शनीशर देवानें क्रोधामुक्ें विक्रमादित्ययाजालछा संकटांत टाकलें होतें. याग्रमार्णे 
अनेक देवी, मैरतव, हनुमान, गणपति, दुर्गा, चंडीसूर्यादिक ग्रह्मंंचें भय मानून सम्यग्दृष्टी पुरुष 
त्यांना नमस्कार करीत नाहीं. अथवा ल्यांचा विनयसत्कारादि करीत नाहीं. तसेंच आपणाला पुत्र 
प्राप्त व्हाबा, अथवा संपत्ति प्राप्त द्द्वावी, राज्य प्राप्त व्हावें या आशेनेंही ते वंदना करीत नाहींत. 
अथवा आमच्यावर या देवतेचा स्नेह आहे. आम्हाला दुःख प्राप्त होतें त्यावेक्ली आमचें रक्षण हीच 
देवता करत असते. असें समजूनही सम्यग्दृष्टी नमस्कार करीत नाहीं. लछोभामुक्ठेंही कुदेवांचा 
सत्कार व नमस्कार सम्यक्त्वी करीत नाहीं. ज्या वेकेपासून मी ह्यया देवतेची पूजा आरंभिलती व्या 
दिवसापासून मला सारखा छाभ होत चालला आह. मला मोठेपणा प्राप्त होत चालला आह. 
अशाप्रकारच्या छामभाछठा या देवताच कारण आहत असा संकल्प- करून सम्यर्दष्टी कुदेवाची 
आराधना करीत नाहीं. राजाच्या भयानें, आईबापांच्या मीतीनें, कुट्रुंबाच्या भयानें व लोकलजेनेंही 
तो कुदेवांना बंदना करीत नाहीं. याचश्रमाणें जें शाल्र रागद्वेष-हिंसेला पुष्ट करणारें असेल, ज्यांत 
शुंगाराचें, युद्धाचें, ख्रीचें वगेरे विकथांजें बर्णन व एकांतरूपानें वस्तूच स्वरूप सांगितलें असेल, 
ज्यांत मंत्र, तंत्र, येत्र, वशीकरण, मारण, उच्चाटनादि साधनांचें वर्णन असछ, कुदेव कुधर्माची 
आराधना करावी अससे ज्यांत वर्णिलें असेल, जें संसारामब्यें श्रमण करविणारें असेल, त्या शात्राछा 
सम्यग्दटी पुरुष बंदन करीत नाहींतव त्याचा सत्कारही करीत नाहींत व त्याची रचना फार उत्कृष्ट 
आहे म्हणून प्रशंसाह्ी करीत नाहींत. उलट त्याच्या वाचनापासून जीव संसारांत पुनः मठकतील 
म्दणून तसें वाचू नये असा उपदेश करितात. भय, आशा, स्नेह व छोभ याल्गा वश होऊन खोव्या 
आगमाचें ते प्रकाशन करीत नाहींत. आपल्या बापदादांनीं अशा शाख्रापासून पृष्कछ द्रव्य संपादन 
केलें आहे व आपणही तसेंच द्रव्य संपादन करून आपली जगांत प्रतिष्ठा वाढ़वूं व विद्वत्तेच्या 
जोराबर राजादिकांनाही आपले सेवक बनवूं अशा छोमानें कुशाब्राचें सेबन सम्यर्दष्टी करीत 
नाहींत. जर ही प्रथा आपण चाढ्ू ठेवछी नाहीं तर आपली आजीविका नाहींशी होईल व सर्व 
व्लेकांत असलेली मान्यता कमी होईलछ या भीतीनेंही सम्यग्दृष्टी कुशात्राचें संब्रन करीत नाहींत. हैं 
शात्र वाचण्यांत मन मोठें रंजायमान होतें, यांत मोठा खुबीदार रस भरलेछा आहे, यांतील कथा 
मोठी गोड आह्े, यापासून छोकांना फार करमणूक होईल अशा समजूतीनेंढी कुशाब्राचें आराधन 
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सम्यग्दट्टी करीत नाहींत. कोणत्याही आशेनें सम्यग्दष्टी कुशाज्राचें सेबन करीत नाहींत. अशा शात्रा- 


ध्ययनापासून एखादी देवता आपणास सिद्ध होईल, एखादी विद्या प्राप्त होईल, अशा लौकिक 
आशेला पड्ूनही ते कुशात्राची प्रशंसा व वंदना कसीत नाहींत. सम्यग्दष्ट पुरुष कुलिंगी साधु 
बगैरेला भय, आशा, स्नेह, लोभानें प्रणाम करीत नाहींत ब त्यांची प्रशंसा करीत नाहींत. हा मोठा 
तपस्वी आह, याठा अनेक विद्या साध्य आहेत, याची राजाबर देखील मोठी छाप आहे, सर्व लोक 
याला फार धज्य मानतात, याढा जारण, मारण, उच्चाठणादि अनेक मंत्र शक्ति अबग॒त आह्लेत यामुक्रे 
कदाचित्‌ हा आपले नुकसान करीछ असें समजून भीतीनें सम्यक्तवी पुरुष ढोंगी साधूना कर्षी 
नमस्कार करीत नाहींत. यापासून आपणाल्ा कांहीं त्रि्या साथ्य करून घ्यावयाची आहे, हा मोठा 
करामती आह्वे, याचें राजाजवछ फार वजन आहे, यापासून आपकें कांहीं काम करून ध्यावयाचें 
आह, या लोभानेंही सम्यग्दृ्टी त्याछा नमस्कार करीत नाहीं. यानें मला एक रसायन देऊं केले आहे 
अथवा याच्यापासून एका औषधाची माहिती करून घ्यावयात्री आहे. न्याय व ज्योतिर्थिया शिकून 
घ्यावयाची आह म्हणून आपण त्यांची सेवा करूं. अश्ा प्रकारच्या आशा-लोभानेही विषयारंभी 
पर्प्रहधारी खोट्या साधूछा सम्यग्इष्टी नमस्कार करीत नाहींत, स्याची प्रशंसा करीत नाहींत, त्याठा 
सत्यवादी म्हणत नाहींत ब ते घर्ंबान्‌ आह्वेत असें समजत नाहींत, 
यावर कोणी शंका करील कीं, आपली इच्छा नसतांना जर कोणी बलिप्ठानें जबरीनें आप- 
णांस नमस्कार करावयास लाविलें तर काय करावें £ त्याचें समाधान अ्सें कीं, दुसन्‍्यानें जबरीनें 
नमस्कार करावयास लाबल्यानें आपल्या श्रद्धानांत ब्रिघाड होत नाहीं. ज्याबेद्लीं आपण स्वतः देव- 
तेला भयानें, आशेनें, स्नेहानें, छोभानें नमस्कार करूं तेव्हांच श्रद्धान बिधडतें. जबरीनें कोणा दृष्ट 
म्लेछानें एखाद्या ब्रती पुरुषाच्या मुखांत अभक्ष्य धातल्यानें त्याचें ब्रत त्रिघडत नाहीं. अन्यमतांच्या 
शाल्राचें अवलोकन करीत असतां व्यांच्या देवांची स्तुति स्तोत्रें वाचली गेली, तरी तीं फक्त बाच- 
ल्‍्यानें स्तुति झ्ञाली असे नब्हे. तर सम्यग्दर्शन हा आत्म्याचा परिणाम आहे. त्या परिणामानें जर 
कुदेव हे सेवन करण्यायोग्य आहत असे बाटून त्यांचें स्तवन केले व तव्यापासून आपलें कल्याण 
आहे असें मानलें तरच ह्याछा सम्यक्त्वाचा अभाव झाला असें म्हणता येइंल, केवत्ठ इतर धर्मग्रंथां- 
तील स्तुति बगैरे वाचल्यानें सम्यक्त्व नाहींसें होत नाहीं. 
एखादया गृहस्थास राज्याधिकाज्यास जाऊन भेटाबयाचें झालें, अगर त्यांनीं कांहीं विचारिले 

व आपणांस न्यांना कांढीं सांगण्याची इच्छा झाली तर त्यापुऱें हात जोइन उभे राहाबे छागलें तरी 
यांत सम्यकत्त्व नाहसे होत नाहीं. चारित्र धारण करणारे गृहस्थ व साधू असतील ते मात्र हात जोडीत 
नाहींत व त्यांच्या शरीराचें शतशः तुकडे केछ तरी ते धर्मकार्याशिवाय दुसरें वचन मुखावादें उच्चा- 
रित नाहींत. साधु छोकांनी आपणास नमस्कार करावा अशी इच्छा दुष् मनुष्य, म्लेंठ राजे व इतर 
महापापी लोकांनाही होत नाहीं. संयमी पुरुष राजाला, चक्रवर्तीला, आईला, वापाला, विद्यागुरूलछा 
नमस्कार करीत नाहीं. संयमी द्विजन्मा आह. अन्त सम्यग्दृष्टि ही बर सांगितलेल्या भयानें , ऊोभानें, 
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आझेनें, स्नेद्दानें कुदेव, कुगुरु, कुषमोला नमस्कार करीत नाहीं. व्यवहारासंबंधी कार्यप्रयोजनांत 
यथायोग्य त्यांचा आदर सत्कार करितो. कोणी जबरदस्ती केली तर देशत्याग करावा, आजीविका 
सोडाबी, धनत्याग करावा पण कुधर्माचें सेवन व कुदेवाची आराधना करूं; नये. 
सम्यग्द्शंनायी श्रेष्ठता 
दशन ज्ञानचारित्रात्‌ साधिमानमुपाश्लुते । 
दशन कण्णधारं तन्मोक्षमार्मे प्रचक्ष्यते ॥ ३१ ॥ 
अर्थ- ज्ञान व चातित्र यापेक्षां सम्यग्दरीन हैं श्रेष्ठ आहे ह्मणून मोक्षमार्गात याल्ा कर्णघार 
[ नावाडी ] असे झटलें आह्ले. समुद्रांत खछाशी लोक जहाज चालवबितात व्याप्रमाणें अपार संसार- 
समुद्रांत रत्नत्रयरूपी जहाज चालविण्यास सम्यग्दरीन हें खलाशाप्रमागें आहे. म्हणून यालठा कण- 
धार ह्ृणतात. सारांश- रत्नत्रयांत सम्यग्दर्शन हैँ अति उत्कृष्ट आह्ले. 
त्थाचा हेतु 
विद्यावृत्तस्य संभूतिस्थितिबृद्धि फलोदयाः । 
न सन्त्यसति सम्यक्स्वे बीजाभावे तरोरिव ॥ ३२॥ 


अथ्थे- बीजाचे अभावीं जमा वृक्ष उत्पन्न होत नाहीं त्याप्रमाणे विद्या ह्मणजे ज्ञान व वृत्त 


हणजे चारित्र यांची उत्पत्ति, स्थिति, वृद्धि आणि फलोदय हीं सम्यक्त्व नसलें तर होत नाहीं. 
विशेषार्थ- बीं नसेल तर वृक्ष कसा उत्पन्न होणार !? वृक्ष उत्पन्न न झाला तर कशाची वृद्धि, 
कोणाची स्थिति व कुठलें फल ? तसेंच सम्यग्दशन नसेल तर ज्ञान व चारित्र तरी कोठून असणार 
सम्यक्त्वाशिवाय ज्ञान वुज्ञान व चारित्र कुचारित्रि होय. सम्यक्त्वाबांचून ज्ञान व चारित्र यांची 
उद्पत्तिच होणें शक्य नाहीं तर त्यांची स्थिति व वृद्धि कोठली ! तसेंच ज्ञान व चारित्रा्चे फल जें 
सर्वज्ञत्व अथवा परमात्मरूप होणें हैँ तरी कोठलें ! सारांश सम्यक्त्वाशिवाय सत्यश्रद्धान, ज्ञान व 
चारित्र ही कर्वीही होत नाह्ींत. प्रृज्यवर गुणभद्राचा नी आत्मानुशासन प्रैथांत हटलें आहे:- 
शमबोधइचतपसां पाषाणस्पेव गारव पुंसः । 
पूज्यं महामणरिव तदेव सम्यक्त्वसंयुक्तम्‌ || 
अथ-इशम म्हणजे कषायांची मंदता, ब्रोध म्हणजे अनेक शाखांचें उत्कृष्ट ज्ञान, ब्रत म्हणजे तेरा 
प्रकारचें दृर्धर चारित्र 4 तप म्हणजे बारा प्रकारचें घ्रोर तपश्चरण. या चार गोष्टी घट्टून येणें अल्यंत 
कठिण आह. या कोणी करूँ शकला तरी ह्याला जा दगडासारख्या 
शांति, ज्ञान, जडच वाटणार. पण ह्याच क्रिया (शमभाव, ज्ञान, चारित्र, तप ) जर सम्यक्त्व 
चारित्र ब तप संयुक्त असतील तर त्याची चिंतामागे रत्नासारखी जगांत प्रूज्यता वाढेल. 
याँचें महत्व तात्पर्य-जगांत मौल्यवान्‌ रल्नें हे एक प्रकारचे पाषाण आहत. परंतु पाषाण 
ब रल्नें या दोहोंच्या कांतीत मोठा फरक असतो. सर्व पाषाण समान नाहींत- 
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४ रत्नकरंड-भावकाचार :.. चूत्र 3३ 
एस्वाद्या काब्या दगडाला कोणी कबडी देखील देणार नाहीं. पण तोच पद्चराग मणि अथवा हिरा 
एक रतिभर जरी असछा तरी त्याचे लक्षावधि रुपये येतील. त्यापासून आपसल्या पुत्रपौन्नाचें दारिध्यि 
नादीसे होईल. याच ग्रमा्ण सम्यक्लयुक्त थोडीशी शांति, थोडें ज्ञान, थोडें चारित्र व थोडेस तप 
असरले तरी या जीवाला कल्पवासी इंद्रादिक देवामध्यें जाण्याची पात्रता ग्राप्त होऊन ऋमानें त्यास 
जन्ममरणाचा नाश करून मोक्ष प्राप्त करून थेतां येतोा. पण मुरछीच सम्यक्ध नसून पुष्कव्ठ 
शमभाव असला, अकरा अंगांचें ज्ञान असललें, अतिनिर्मठ चार्ित्र व धोर तपश्चरण केलें तर स्यामुल्रें 
कषायांची मंदता होण्पानें मंवनवासी, व्यंतर, ज्योतिषवासी देवांमध्यें अथवा अल्पऋद्धिधारी कल्पवासी 
देवामध्यें उत्पन्न होतां येतें पण पुनः चतुगतिमध्यें श्रमण कराबें छागतें. म्हृणून सम्यक्त्वसद्धित 
शम, बोध, चारित्र व तप धारण करण्पांतच जीबांचें खेर कल्याण आह. 
यावर काणी अशी शंका करील कीं, सम्यक्त्व नसून केवछ चारित्र ब तपश्चरण करणारा 
मुनि असेल तर तो आरंभादिकांत छीन असलेल्या गृहस्थापेक्षां बरा नन्हे कां ? याचे समाधानासाठीं 
पुदील छोक सांगतात. 
गृहस्थों मोक्षमागेस्थो निर्मोही नव मोहवान्‌ । 
अनगारो ग्ही श्रेयान्‌ निर्मोहो मोहिनो घुनेः ॥| ३३ ॥ 
अथे- मोह सोडलेला गृहस्थ मोक्षमार्गाम्यें राहण्यास योग्य आहे. पण मोहवान्‌ मुनि मोक्ष- 
मार्गात राहण्यास योग्य नाहीं. याबरून मोहबान मुनिपेक्षां निर्मोही गृहस्थ श्रष्ठ आहे. ु 
विशेषाथे- उ्याला मोह म्हणजे मिथ्यात्व नाहीं असा अव्रतसम्यग्दशी श्रावक देखील मोश्ष- 
मार्गी म्हणविला जातो. म्हणजे त्याछा सात आठ भव देव व मनुष्याच 
मिथ्यात्वामु्ें अनंत प्राप्त होऊन तो नियमपूर्वक मोक्षाठ्ता जाईछ, पण ज्याला मिथ्यात्व आहे 
संसारपरिश्रमण त्यानें अतथारण करून मुनिपणा अंगीकारिछा तरी तो मरून भवनत्रया- 
मध्ये उत्पन्न होऊन संसारामध्येंच श्रमण करील, 
श्री कुंदकुंदस्वामीनी दशनपाहुडामध्यें म्हटलें आहे:--- 
दंसणभट्ठा भट्टा दंसणभट्टाण णत्थि णिव्वाणं । 
सिहसति चरियभट्टा दंसणभट्टा ण सिज्ञति ॥ १ ॥ 
सम्मत्तरयणभट्दा जाणंता बहुविहाई सत्ताई । 
आराहणाबविरहिया भमंति तत्थेव तत्थेव ॥ २ ॥ 
सम्मत्तविराहिया णे सुद्द वि उग्गं तब॑ चरंता णं। 
ण लह्ंति बोहिलाह अबि.वाससहस्सकोडीहिं।। ३ ॥ 
जो दंसणेसु भट्ठ। णाणे भट्टा चरित्तभट्टा य । 
एदे भइविभटा सेसे वि जर्ण विणासंति ॥ ४ ॥ 
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जह मूलम्मि विणड्ठे दुमस्स परिवार णत्थि परिवड्ी । 

तह जिणदंसणभट्टा मूलविणद्वा ण सिज्ञाति ॥ ५ ॥ 

जे दंसणेसु भट्टा पाए पा्डति दंसणधराणं | 

ते इंति लक्लमूया बोही पृण दुछह्ा होदि ॥ ६ ॥ 

जे वि पडेंति च तेसिं जाणंता लज्जगारवभयेण । 

तेसिं पि णत्थि बोही पार्व॑ अगुमोदमाणाणं ॥ ७ ॥ 

जिणवयणमोसहमिणं विसयसुहर्िरिय्ण अमियभूद॑ । 

जरमरणवाहिवियणखययरणं सब्वदुक्खाणं ॥ ८ ॥ 

एक जिणस्स रूव॑ बीयं उक्‍्कस्ससावयाणं च | 

अवरष्टियाण तिदय॑ चउत्थ पुण लिंग दंसणे णत्थि ॥ ९ ॥ 

ज॑ं सक्‍कद ते कीरह ज॑ च ण सककेड ते च सदहई३ । 

केवलजिणेहिं भणियं सदृहमाणस्स सम्मत्त ॥| १० ॥ 

ण वि देहो बंदिज्जह ण वि य कुलो ण वि य जाइसंपण्णो । 

को बंदमि गुणहीणो ण हु सवणो ण सावओ होई ॥ ११ ॥ 

अर्थ- ज्यांचें सम्यादर्शन भ्रष्ट झ्ा्ें असेल, ते संयेव भ्रष्ट आहित. कारण सम्यग्दशना- 
पासून जे भ्रष्ट झाले त्याना अनंतकाल गेला तरी निर्वाण प्राप्त होत नाहीं. ज्यांचें सम्यग्दर्शन न 
सुटतां फक्त चारित्रापासून जे भ्रष्ट झाले आह्ेत ते तिसन्या भ्रांत निर्वाण प्राप्त करून घेतात. पण 
जर सम्यक्त्व नाहींसें झालें तर अनंतभवामध्यें ही संसारपरिश्रमणापासून ते मुक्त होत नाहींत॥१॥ 
ज्यांचें सम्यक्खरूपी रत्न नाहींसें ज्ञालें आहे ते पुष्कक प्रकारचीं शा्से जाणणारे असले तरी त्यांना 
चार औराधना नसल्यानें संसारांतच भ्रमण करार लागतें ॥२॥ 
जे सम्यक्ल्वस्त्नापासून पराड्मुख आहेत, स्यांनीं हजारों नव्हे कोव्यवधि वर्षपयत उम्र 

तपश्चरण केढें तरी त्यांना रत्नत्रयाचा लाभ होत नाहीं ॥ ३॥ ज्यांचे सम्यग्दशन नाहींसें श्ला्ले 
आहे व्यांचें ज्ञानही विपरीत झाल्यानें ते श्रष्टच आहत. पण ज्यांचें आचरणही भ्रष्ट झाले असेल 
ते तर भ्रष्टाहन भ्रष्ट समजावें. त्यांची संगति जे करतील त्यांचा धर्म नाहींसा होऊन ते नाशाप्रत 
पावतीछ |! ५ ॥ ज्या वृक्षाचें मूक नाहींसें झालें त्या वृक्षाढा डहाव्ढी, पानें, फुले, फ्ें बगैर परि- 
वाराची बृद्धि कोहून होणार १ यात्रमाणें सम्यग्दशनापासून जे भ्रष्ट अह्वित ते मूछ श्रष्ट झाल्या 
प्रमाणें आहत. मग व्यांना ज्ञानचारित्रादिकांची सिद्धि कोहून होणार /॥ ५॥ सम्यग्दशनापासून 
श्रष्ट आहत पण सम्यग्दरन धारण करणान्यांनी आपणास नमस्कार करात्रा असे इच्छितात ते 
परलोकीं लंगडे, मुके व बहिरे होतात. सारांश- आपण स्वतः सम्यग्दशनापासून भ्रष्ट असतांना 








१---ज्ञान, दशन, चारित्र आणि तप. 
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सम्यक्त्वी पुरुषाक्॒टन आपण बंदिले जायें अशी इच्छा करणारे पृष्कछ कालपरयत एकेंद्रिय जीवांत 
भ्रमण करितात ॥ ६ ॥ जे पुरुष छज्जेनें, भयानें, डौंछानें, मोठेपणा बाढाबा म्हणून मिथ्याइष्टीला 
नमस्कार करितात, त्यांना मिथ्यात्ताढा अनुमोदन दिल्यामुद्रें स्नन्रयाची प्राप्ति होगें दुर्लभ आदे ॥ ७॥ 
सम्यग्दटटी पुरुषाला जिनेश्वराचें वचन हीच कोणी एक अमृतासारखी औषधि आहे ती विषयसुखरूप 
आमांशाचें विरिचन [नाश] करणारी आहे.याच औषधापासून जन्मजरा-मरणाच्या व्याधीचा व संसारां- 
तील सर्तर दुःखांचा नाश होणारा आह. भावार्थ-सम्यर्दष्टी पुरुषाच्या मनाचा असा दृढनिश्य असतो 
कीं, जन्मजरामरणादिक सब दुःखरूप रोगांचा नाश करणारें अमृत फक्त जिनेश्वरांची वाणीच आह. 
या वचनाशिवाय अनादि काछापासून छागलेली विषयांची आशा हीच कोणी एक आमांशरूप्री 
संप्रहणी तिचा नाश करून ज्ञानसुखादिक अवयबांना अमृताप्रमाणें पुष्ट करणारा दुसरा उपायच नाहीं. 
॥ ८ ॥ ज्यांनीं सबे वस्ांचा त्याग करून नम्नरूप धारण केलें आहे असे जिनेश्वराचें एक लिंग, 
ज्यानें एक कापीन [ छंगोटी ] व अपुरें बच्र धारण केलें असेल असें उत्कृष्ट श्रावका्चे दुसरें लिंग, 
आणि अर्जिका हैं तिसरें लिंग. याशिवाय चौथें लिंग जिनमतांत मानलेलें नाहीं. जर दुसरें कोणतें 
लिंग असेल तर तें जिनधर्मबाह्य म्हणून बंदन करण्यास योग्य नाहीं ॥ ९॥ जिनेश्वराच्या आज्ञेचें 
पाछन करण्याचें सामथ्ये असेल त्यांनीं ब्रततपादिक शक्‍्य असेल तर करावें. ज्याला तें करण्याचें 
सामथ्य नसेल त्यांनी त्याचें श्रद्धान करात्रें, श्रद्धान करणान्या जीवाला केवलिजिनांनीं सम्यक्त्बी 
म्हटलें आहे ॥ १० ॥ सम्यरुष्टी पुरुष रत्नत्रयरद्वित देह, जाति, कुल व सम्यग्दर्शन रहित श्रावक 
अथवा मुनि यापैकीं कोणालाही बंदनीय समजत नाहीं. रलत्नरयाच्या प्रभावानें देह, कुछ व जाति 
हीं सर्त बंदनीय होतात. 


यापुर्दे जीबाबर सर्वोत्कृष्ट उपकार कोण करितो व अपकार कोण करितों हैं सांगतात--- 


न सम्यक्त्वसमं किंचित्रेकाल्ये त्रिजगत्यपि । 
श्रेयोउश्रेयश्व मिथ्यात्वसम॑ नान्यत्तनूभृताम्‌ ॥ ३४ ॥ 
अथे- प्राणिमात्राचें कल्याण करणारा सम्यक्वासारखा तिन्‍्ही काछांत व तिन्ही जगांत 
दुसरा पदाथ नाहीं तसेंच मिथ्यात्वासारखा अकल्याण करणाराही दुसरा पदार्थ नाहीं. 


विशेषार्थ - अनंत काल होऊन गेला, वर्तमान कालांतीछ एक समय ब अनंत काल पुढ्ें 

येणार आहे अशा तिन्‍्हीं काछांत, आणि अधोलोक, असंख्यात द्वीप समुद्रापय॑तचा मध्यछोक, थ 
स्वर्गादि ऊ्ध्यछोक या तिन्‍्ही लोकांमध्यें सम्यक्वासारखा जीवाबर सर्वोत्कृषट 

सम्यक्त्वाचा महिमा उपकार करणारा कोणी नाहीं व होणारददी नाहीं. जीवाबर जो उपकार 
सम्यकत्व करिते तसा उपकार तीन छोकांत असणोरे, झालेले व होणोरे, 

इंद्र, अहमिंद्र, मुवनेंद्र, चक्रवर्ति, नाययण, बलभद्र व साक्षात्‌ तीथकर यांना, व अचेतन अशा मणि- 
मंत्र-औषधादि द्वव्यांना करिता येणार नाहीं. याचप्रमाणें या जीवाबर मिथ्याताछा जसा अपकार 
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करितां येतो तसा अपकार करणाराही त्रिमुवनांत व त्रिकालीं कोणताही चेतन वा अचेतन पदाभधे 
नाहीं, झाला नाहीं व द्वोणार नाहीं. याकरितां मिथ्याववाचा त्याग होइंठ असाच नेह्टमीं प्रयत्न कराबा. 
संसारांतील सत्रे दुःख नाहींसें करून आत्मकल्याणाच्या परमकोटीलय पोंचविणारें एक सम्यक्वच 
आअह्डे व ते प्राप्त करून घेण्याचा उद्योग केला पाहिजे. 


सम्यर्दशंनाचा प्रभाव, 


सम्यग्दशनशुद्धा नारकतियइनपुंसकख्रीत्वानि | 
दुष्कुलविकृताल्पायुद॑रिद्रतां च ब्रज॑ति नाप्यव्रतिकाः ॥३५॥ 


अथ्थे- ज्यांचें सम्यग्दशन शुद्ध आहे ते त्रतरह्चित असले तरी त्यांना नरकगति, तियेचगति, 
नपुंसकत्, स्रीपणा, दुष्कुल, विकृतरूप, अल्पायुष्य व दारिश् हे प्राप्त होत नाहींत. 


विशेषारथ- अब्रत सम्यर्दष्टीठा एकेचाछीस कर्म प्रकृतींचा बंध होत नाहीं असा नियम 

आहे. त्या प्रकृति अशा- मिथ्यात्व १, हुंडकसंस्थान २, नपुंसकवेद ३, असंप्राप्तासपाटिका संहनन 
३, एकेंद्रिय ५, स्थात्र ६, आताप ७, सूक्ष्मपणा ८, अपर्याप्त ९, द्वींद्रिय १०, 

सम्यक्त्वाचा प्रभाव त्रींद्रिय ११, चतुर्रिद्रिय १२९, साधारण १३, नरकगति १४, नरकगत्यानुपूर्वी 

१७५, नरकायु १६ या सोढ्ा प्रकृतीचा बंध मिथ्यात्व परिणामापासूनच 

होतो. अनंतानुत्रंधीच्या प्रमावानें बंधाला प्राप्त होतील अशा पंचवीस प्रकृति आह्वत त्या अशा 
अनंतानुबंधी क्रोध १, मान, २, माया ३, छोभ ४, स्व्यानगृद्धि ५, निद्रानिद्रा ६, प्रचलाप्रचछला ७, 
दुरभग ८, दुःस्वर ९, अनादेय १०, न्यग्रोधपरिमंडल संस्थान ११, स्वातिसंस्थान १२, कुब्जकसंस्थान 
१३, बामन संस्थान १४, वजच्ननाराच संहनन १७, नाराच संहनन १६, अद्वेनाराच संहनन १७, 
किलक संहनन १८, अग्रशस्त विहायोगति १९, ख्रीपर्याय २०, नीचगोत्र, २१, तिर्यग्गति २२, 
तिर्यग्गत्यानुपूर्वी २३, तिय॑चायु २४, उद्योत २५. या पंचवीस व वरील सोव्य मिक्कून एकेचाव्ीस प्रकृतीचा 
बंध मिथ्याददीलाच होतो. अत्रत सम्यग्दष्टी पुरुषाला मिथ्यात्व आणि अनंतानुबंधी यांचा अभाव 
झाल्यानें या एकेचात्कीस प्रकृतीचा नत्रीन बंध होत नाहीं. सम्यक्त्वाच्या प्रभावानें मिथ्याल अब- 
स्थेंत बांधे गेलेस्या प्रकृतीचा नाश होतो. पण आयुब॑ध्र नाहींसा होत नाहीं. तरी सम्यक्त्वाचा 
एवढा ग्रभाव आह कीं, आधी सातव्या नरकाचें आयुष्य बांधलें गेें असेल व मागाहून 
सम्यक्त्व झालें तर तो प्रथम नरकाछाच जाईल. दुसत्या तिसन्‍्या बगैरे नरकाछा जाणार नाहीं, 
तिर्यंच योनींत निगोदी एकेंद्रिय जीवाचें आयुष्य बांवलें गेलें असेल तर सम्यक्त्थाच्या प्रभावानें 
उत्तम भोगभूरमीत पंचेंद्रिय तियच होईल, कमैभूमीतीछ एकेंद्रियादि जीव होणार नाहीं. जर पूर्वी 
रब्ध्यपर्याप्तक मनुष्याचें आयुध्य आंधर्ले गेलें असेल तर सम्यक्त्वाध्या प्रभावानें उत्तम भोग भूमीत 
मनुष्य होऊन जन्मेल, पूर्वी व्यंतरादिक देवाचें आयुष्य बांधिलें गेलें असेल तर याच्या प्रभावानें 
मह॒र्द्विकदेव होऊन जन्मेल. इतर भवनत्रिकदेवामथ्यें अथवा चार देवांच्या ल्रियामध्यें, सर्व मनुष्य- 
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लियामध्यें व पश्चुल्नियामध्यें तो उत्पन्न होणार नाहीं, तसेंच तो नीच कुलांत, दरिद्री व अल्पायुषी 
होऊन जन्मत नाहीं. असा सम्यक्त्वाचा प्रभाव आहे 
सम्यग्दशनाध्या प्रभावानें कशाग्रकारचा मनुष्य होतो हैं सांगतात--- 


ओजस्तेजोविद्यावीयंयशोइद्धिविजयविभवसनाथाः । 
महाकुला महार्था मानवतिलका भवंति दशैनपूताः । ३६ ॥ 
अथै- सम्यग्दर्शनानें पवित्र झालेले जीब, पराक्रमी, तेजस्वी, विद्वान्‌ , शक्तिमान्‌ , कीर्तिमान , 
चढत्या वैभवाच, विजयी, मोठ्या कुछांत जन्म बेणारे, चार पुरुषार्थ संपादन करून चेणारे व सर्व 
मनुष्यजातीत तेजस्वी हिन्याप्रमाणें शिरोमा्गी शोभा पावणारे असे होतात. 
सम्यक्त्वाच्या ग्रभावानें देबांचें वैभव प्राप्त होतें असें सांगतात--- 


अष्टगरुणपुश्तिष्टा इशिविशिष्टाः प्रद्ृष्शोभाजुश! । ..' 
अमराप्सरसां परिषदि चिरं रमन्ते जिनेन्द्रभक्ताः खर्गे | ३७ | 

अर्थ- सम्यक्खानें युक्त असलेले जिनेंद्रभक्त स्वर्गात उत्पन्न होऊन देवदेवांगनांच्या समेंते 
चिरकाल क्रीडा करीत असतात. ते आठ ऋद्धि व निरोगी व पुष्ट शरीर प्राप्त झाल्यानें सदैव आनंदांत 
असतात; त्यांना अणिमा, मह्निमा, ग्रापि, प्राकाम्य, गरिमा, लधिमा, ईशत्ब आणि वशित्व या आठ ऋद्धि 
प्राप्त होतात व त्यांचें शरीर व अवयब अत्यंत सुंदर असून सदैव पुष्ट असतात. 
.... विशेषाथे- अब्रतसम्यग्दष्टी स्वगैल्लोकामध्यें देव होतो तो इतर मिथ्यात्वी देवासारखा पुण्य- 
हीन नसतो, तो इंद्वाप्रमाणें वैभव, कांति, ज्ञान ब सुख भोगणारा महद्विक, सामानिक, त्रायलिंश देव 
दोतो किंवा छोकपाल देवामध्यें उत्पन्न होतो. असंख्यात देवांना अणिमामहिमादि ऋद्धि व शरीराची 
: कांति, आभरण, विमान, विक्रिया श्राप्त होगार नाहीं अशी उत्कृष्ट विभूति सम्यक्त्री दवाला त्या- 
ठिका्णी प्राप्त होते व तो असंख्यात कालपर्यत कोव्यवधि अप्सरांच्या समेमध्यें क्रीडा करीत आपत्य 
काल आनंदांत घालवितो. 

स्वर्गामध्यें सागरों वर्ष इंद्रियजनित सुख भोगल्यानंतर मनुष्यलोकीं येऊन त्याची काय 
अबस्था होते हें सांगतात:-- 

नवनिधिसप्तदयरत्नाधीशाः स्वभूमिपतयश्रक्रम्‌ । 
वर्तयितु प्रभवंति स्पष्टदशः क्षत्रमोलिशेखरचणाः ॥ ३८ ॥ 

अथे- ज्यांना निर्मल सम्यग्दर्शन प्राप्त झालें आह ते स्वर्गात आपलें आयुष्य पूर्ण झाल्या- 
' नंतर मनुष्यलोकी येऊजन नवनिधि-चौदा रत्नांचे स्त्रामी होतात. संपूर्ण भरतक्षेत्रांती बत्तीस हजार 
देशांचे अधिपति होतात व मुकुटबद्ध राजांध्या मस्तकावर्रक्व किरीटांवर त्यांच चरण झोभत असतात- 

... भावार्थ- सम्यक्लाच्या प्रभावानें स्वर्गातून मनुष्यभवांत येजकन सम्यग्दड्टी जीव नवनिधि, 

चौदा रत्नांचा स्वामी व सर्व राजावर आपला हुकुम चालबिणारा षट्खंडाधिपति म्हणजे चक्रवर्ति होतो. 





(कई ३844 $ ६44: ६६ 444545444 4६6 #ढ।ं;।।ंंदददक 





बकलआा कह फल हा 5784 528 


5 23330 825 0 


3०464 550%८०८८३-+४छ29995520%#%28 9 #७श३0७ 20:24 25 





सत्र ३९-४०-४१ दर्शनाधिकार ७९ 
सम्यक्तवाध्या प्रभावानें जीव तीर्थंकर ह्ोतो 
अमरासुरनरपतिभियंमधरपतिभिश्र नूतपादास्भोजाः । 
रृष्टथा सुनिश्चितार्था बृषचक्रधरा भवन्ति लोकशरण्याः ॥ ३९ ॥ 
अथे- देवेंद्र, असुरेंद्र, चक्रवर्ती व गणघर हे ज्यांच्या चरणकमलांची स्तुति करितात. तसेंच 
जीवादि द्रब्यांचा ज्यांनीं यथार्थ निर्णय केला आहे व जे संसारी जीबांचें कमंजनित दुःखापासून 
रक्षण करितात असे ते तीथैकर सम्यग्दरनाच्या महात्म्यानें धर्मचऋ्रधारी होतात. 
भावाथे- सम्यरदष्टी तीधकर होऊन अनेक जीबांचें संसार-दुःख नाहींसे करितात. घम- 
. चक्राचें प्रवतन करितात. त्यांना इंद्र, असुरेंद्र गणधरादिक हे सब नेहमी बंदन करितात. तेच जीवांचि 


परम रक्षक अद्वित. 
सम्यर्रष्टी पुरुषालाच मोक्ष प्राप्त होतो 


शिवमजरमरुजमक्षयमव्याबाध विशोकभयशड़कम्‌ । 
काष्टागतसुखविद्याविभव विम्ल भजन्ति दशेनशरणाः ॥ ४० ॥ 
अथे- कर्ममछानें रहित अतएवं व्रिमठ, अजर व अरुज अर्थात्‌ जरा व रोग नसलेला, 
अक्षय अर्थात्‌ ज्ञानदशनसुखबीय या अनंतचतुष्यांनीं युक्त, निर्बाघ, सुख्न आणि बिद्या-बैभवाची: 
परिसीमा असलेत्य मोक्ष सम्यग्दशनानें रक्षित जीवांना प्राप्त होतो ह 


याग्रमाणे सम्यक्त्वाच्या प्रभावाचें बरणन करून दशनाधिकार संपत्रितांना दशेनाचा महिमा 


सांगून उपसंद्वार करितात--- 
उपसंदहार 


देवेन्द्रचक्रमद्दिमानममे यमान | 
राजेन्द्रचक्रमवनीन्द्रशिरो 5चनीयम्‌ ॥ 
धर्मेन्द्रचक्रमधरीकृतसवेलोक॑ । 
लब्ध्वा शिवं च जिनभक्तिरुपैति भव्यः ॥ ४१ ॥ 
अथ- जिनभक्तीमथ्यें तत्पर असा भव्य जीब इंद्रपदा्चे अगणित वैभव पाबून, प्रथ्वीपतीछा 
बंध अशा राजबिभूतीला भोगून, स्व छोकांत श्रेष्ठ अशा तीथकरपदबीछा प्राप्त करून घेऊन 
मोक्षाठा जातो. 
भावाथे- जिन म्हृणजे परमात्म्याच्या स्वरूपांत ज्याला भक्ति म्हणजे अनुराग आहे असा 
सम्यग्दी जीव भव्य म्हणावा, तो या मनुष्यजन्मांतून मरणोत्तर स्वगेलोकी अगणित ऋद्धि, शक्ति, 
सुख ब बैभवाला धारण करणाय्या देखेंद्राच्या समूह्ाची महिमा प्राप्त करून चेतो. तेथून मनुष्यज- 
न्मांत आल्यानंतर बत्तीस हजार सुकुटबद्ध राजांच्या मस्तकांनी बंदनीय असे चक्रवर्तिपद त्याव्य 
प्राप्त होते. व पुनः स्वर्गात अहमिंद्राची संपाति प्राप्त होते. शेबटी सर्व जैलोक्याला पूज्य असे 
तीयैकरपद प्राप्त द्वोाऊन तो मोक्षाल्त जातो. 
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याप्रमाणें दर्शनमोहनीय कर्माच्या अभावानें सत्यार्थ श्रद्धान, ज्ञान व अनंतानुबंधीष्या अभा- 
वानें स्वरूपाचरण चारित्र सम्यग्दश्टीला प्रगट होतें. जरी अग्नत्याख्यानावरण कर्माच्या उदयानें त्याला 
देशचारित्र धारण करिता आलें नाहीं, व प्रत्याख्यानाच्या उदयानें सकल-चारित्राचा अंगीकार करितां 
आला नाहीं, तरी त्याछा देहादिक परद्वब्य व रागद्वेषादि-कर्मजनित परभाव यांतील भेदांचें पूर्ण 
ज्ञान झालेलें असतें. तो आपल्या ज्ञानदर्शनरूप स्व्रभावांतच आत्मबुद्धि धारण करितो. पर्यायावरील 
ममत्वाचा विचार मनांत आणीत नाहीं. त्या सादीं असें चिंतन करितो कीं, “है आत्मन्‌ , तू, 
भगवंतांनीं प्रतिपादिलेल्या परमागमाला शरण जाऊन ज्ञानइथ्टीनें पहा म्दृणने हे आठ प्रकारचे 
स्पर्श, पांच प्रकारचे रस, दोन प्रकारचे गंध, पांच प्रकारचे वर्ण तुझे 
समारोप स्वरूप नसून पुद्लाचें स्वरूप आह हैं तुला समजेल. क्रोध, मान, 
माया, लोभ हे पण तुझें स्॒रूप नसृन कर्माच्या उदयापासून उत्पन्न 
दोणोर विकार आहेत. याचप्रमाणें हष, वरिषाद, मद, मोह, शोक, भय, ग्छानि बौरे कर्मजनित 
बिकार आहत. ते तुश्या स्वरूपाहुन भिन्न आहेत, नरक, तियेच, मनुष्य, देव या अवस्थाही 
कर्मोदयापासून उत्पन्न होणान्या आहत, अतएब व्िनाशिक आहेत. मी गोरा नाहीं, मी कांव्ण 
नाद्दी, मी राजा नाहीं, मी रंक नाहीं, मी बलवान्‌ नाहीं, मी निर्बल नाहीं, मी स्वामी नाहीं, 
मी सेवक नाद्दी, मी रूपवान्‌ नाहीं, मी कुरूप नाहीं, मी पुण्यवान्‌ नाहीं, मी पापी नाहीं, मी 
धनवान्‌ नाहीं, मी निर्धन नाहीं, मी ब्राह्मण नाहीं, मी क्षत्रिय नाहीं, मी वैश्य नाहीं, मी शूद्र 
नाहीं, मी ञ्री नाहीं, मी पुरुष नाहीं, मी नपुंसक नाहीं, मी स्थूछ नाहीं, मी क्ृश नाहीं, मी नीच 
नाददी, मी उच्च नाह्ठी, मी कुलवान्‌ नाहीं, मी अकुली नाहीं, मी पंडित नाहीं, मी मूख नाहीं, मी 
दाता नाह्ीं, मी याचक नाहीं, मी गुरु नाहीं, मी शिष्य नाहीं, मी देह नाहीं, मी इंद्रिय नाहीं, 
मी मन नाहीं; हे सर्व कर्मोदयानें पुद्ठलाछा होणारे बिक्रार आद्वेत. मी फक्त ज्ञाता व द्रष्टा आहे. 
ही सर्व रूपें आत्म्याचीं नब्द्देत, पुद्रछाचे वेष आहत. हैं जग माें नव्हे. हा देश, हैं शहर बगरे 
स्व परद्रव्य आह. कर्मानें मछा येथें आून सोडलें आहे. आता मी कोणत्या देशांना व क्षेत्रांना 
माझ्लें म्हणूं ! मिथ्यादष्टी परकृत-पर्यायाव्य आपले मानतो. त्याछा देह्ममध्यें, कुछामध्यें, घनामध्यें, 
राज्यामध्यें, ऐश्रर्यामध्यें, घरादारामध्यें, शहरामध्यें, कुलुंबामध्यें बगैरे सर्वत्र आपलेपणा भासतो. या 
वस्तृच्या द्वानिवृद्धीबरोबर आपलीही हानिवृद्धि झाली म्हणजे मी मोठा झ्ालों, मी मरण पावलों, मी 
जगलों, माञ्ना अपमान ज्ञाला, माझें सर्वत्र गेलें बगैरे परवस्तूमध्ये आपला संकल्प करीत राहिलयानें 
आतष्यान व रौद्गध्यान प्राप्त होतें, त्यामुर्ें दुर्गति प्रात्त होऊन संसारांत परिश्रमण करावें ढागतें. 
मिथ्याइष्टी जीवाला जिनधर्माचें यर्किचित्‌ ज्ञान प्राप्त ज्ञाल्याबरोबर तो आपल्या स्वकपोलकल्पनांनीं 
लोकांना श्रम उत्पन्न करणात्या अनेक प्रकारच्या युक्तया योजून मूढ लोकांपु्दे आपल्या विद्वत्तेची 
बढाई मिरवितो व शात्रविरूद्ध अनेक प्रकारचा उपदेश देतो. स्वधर्माशी कृतध्न बनून जिन- 
शाब्ांची निंदा करिती, आपणाहून अधिक ज्ञान असणास्या बिद्वानांची निंदा करितो. दुरभिमानी 
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आर लोकांनीं त्याप्या म्हणण्याला मान्यता दिली, म्हणजे त्याठा आपल्या शहाणपणाचा अभिमान 
चढून, स्याद्वादस्वरूपी जिनवाणी विरूद्ध एकांतरूप तत्त्वाचे प्रतिपादन करूं व्गतो. त्यामुक्ठें 
अनेक प्रकारचे विसंवाद व कलह उत्पन्न होतात. याशिवाय दुसरे कित्येक मिथ्याइट्टी अद्वेत ते 
बाह्यतः थोडासा त्याग करण्यानें व स्नानादिक बाह्य क्रियेंतच धर्म मानण्यानें व अन्य देवांना बंदन 
करण्याचें सोडण्यानें आपण मोठे धर्मब्रान्‌ आह्वों असें समजून इतर जीबांची निंदा व आपली 
प्रशंसा करूं: छागतात. ते अन्यायानें उपजीबिका करण्यामध्यें, व हिंसादिक आरंभादि क्रिया कर- 
प्यांत पठाईत असतात. ते सदैव अन्यधर्मायांचीं छिद्रें पाह्मत फिरतात व निर्दोष पुरुषाबर खोटे 
दोष छावित रहातात, मदानें उन्मत्त होऊन स्वतःछा उच्च मानून इतरांना नीच, अज्ञानी व श्रष्ट 
मानण्याकडे त्यांची प्रद्त्ति असते. असे हे पापी स्वतःच्या प्रशंसेनें फुगलेले स्वेच्छाचारी बनतात. 
आपल्या स्वरूपाच्या शुद्धतेकडे त्यांचें मुछींच लक्ष्य नसतें. हू स्वच्छेनें अनेक प्रकारें भोब्या 
जीबांना खोटा उपदेश देऊन व्यांचा बुद्धिश्रंश करितात. याशिवाय आपण कुदेव-कुगुरूला नमस्कार 
करण्याचा त्याग करून अन्य देवांची निंदा करितात. भरसमेंत इतर धर्मीय साधूंची निंदा करून 
आपण सम्यग्दष्टी आहोंत असें भासबवितात. व लोकांनीं सदेव आपणास मोठे मानावें असा प्रयत्न 
करितात. कुगुरुकुदेबांना पथ्चु, नारकी व भोगभूमीचे जीवही नमस्कार करीत नाहींत व पूजनही 
करीत नाहींत. केवछ नमस्कार व प्रुजत न करण्पानेंच जर कोणी सम्यग्द््टी होत असेल तर सब 
नारकी-तिरयाच-मनुष्यादिक सम्यग्दशी बनतील. परंतु वास्तातैक तशी थ्थिति नाहीं. जगांतीछ सर्व 
मिथ्यादट्टी जीवांची व देवांची निंदा करण्यानें सम्यक्तव उत्पन्न होत नाहीं. जगाची निंदा करणारा 
व पापी जीबांशीं बैर करणारा खात्रीनें दुर्गतीलछा प्रात्त होतो. अनादिकालापासून जीवाची मिथ्या- 
प्रवृत्ति हत आडी आहे. सम्यग्दष्टी पुरुष अशा जीवाकडे करुणाइष्टीनें पाहुन त्याविषयी साम्य- 
भाव घारण करितो. यावरून सम्यग्दशन हें आत्मपराच्या सत्य श्रद्धानावर अबलंबून आह व तें 
सत्यश्रद्धान ज्ञानविनयानें युक्त स्याद्वादपरमागमाचें ज्ञान प्राप्त करून घेण्यानेंच होणारें आह.” 

याप्रमाणें श्रीसमंत भद्गस्वार्मीनी रचिलेल्या रत्तकरंड-श्रावकाचाराच्या मूल्सूत्राच्या ग्रेथांतील 
पंडित सदासुखजीच्या हिंदी टीकेवरून मद्दाराष्ट्रभाषेंतील या वचनिकेत सम्यग्दर्शनाचें स्वरूप 
वर्णन नांवचा पहिला अधिकार समाप्त. 
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८२ रत्नकरैड-भश्रावकाचार सत्र ४२-४३ 
ज्ञानाधिकार 


सम्यदग्लाना्थे स्वरूप 


अन्यूनमनतिरिक्त याथातथ्यं बिना च विपरीतात्‌ । 
निःसन्देहं वेद यदाहुस्तज्ज्ञानमागमिनः || ४२ ॥ 
अथे- जें वस्तृच्या स्वरूपाला पूर्णपणें जाणतें, वस्तूचें जसे स्वरूप आहे त्याहून अधिक 
जे जाणत नाहीं, वस्तूचें जें सत्यस्वरूप आदे तसेच जें जाणतें, विपरीत जाणत नाहीं व संशयरहित 
जाणतें व्याछा आगम जाणणास्या गणधर देबांनीं ज्ञान असें म्हटलें आहे. 


विशेषाथे- जें ज्ञान वस्तूच्या स्वरूपाला अपरूर्ण जाणतें त्या ज्ञानास मिथ्याज्ञान म्हणतात. 

जसे आत्म्याचा स्वभाव अनंतज्ञान-स्वरूपात्मक असतांना त्याछा इन्द्रियजनित मतिज्ञान मात्र आहे 

असे जाणणें. हैं जाणर्ण न्‍्यून असल्यानें मिथ्याज्ञान झालें. वस्तूचें स्वरूप 

विपरीत ज्ञान अहे त्यापेक्षां अधिक जाणण्यानही मिथ्याज्ञान होतें. जसे आत्म्याचा स्वभाव- 

ज्ञानदरीनसुखसत्तात्मक व अमूर्तिक आह म्हृणूम त्याला ज्ञानदर्शन-सुख- 

सत्तारूप जाणूनही पुद्ठछांचे गुण रूप, रस, गंघ, वण बौगरे व मूर्तिकपणा हेही त्याचे स्वभाव 

आहत असे जाणणें, हें अधिक जाणणें मिथ्याज्ञान होय. शिंपेा पांढरी व चकाकतांना पाहृन तिर्चे 

ठायीं रुप्याचें ज्ञान होणे हैं विपरीत ज्ञानही मिथ्याज्ञान होय. ही शिंप आहे किवा रूपें असा दोन्हीं 

पदार्थाच्या ज्ञानांतून एकाचही निश्चितज्ञान न होंणे यास संशयज्ञान म्हणतात. हें मिथ्याज्ञान आहे. 
याप्रमार्णे वस्तुच्या स्वरूपाला कमी, अधिक, उलट व संशयरूपानें जाणणें हैं मिथ्याज्ञान आह. 

वस्तूने जसे स्वरूप आह तसेच जाणणें याछा सम्यस्ज्ञान म्हटलें आहे, जसे सोल्ाच्या 

संख्येला पांचांनी गुणिलें असतां ऐँशी होतात. त्याठा अष्टयाहत्तर म्हृणणें हें न्यून ज्ञान व ब्याऐँशी 

म्हणणें हैं अधिक ज्ञान व ऐँशीछा सोछ्छा अथवा पांच म्हणणें हें विपरीत 

सम्यग्ज्ञान ज्ञान व सोढाछा पांचांनीं गुणलें असतां ऐँशी झाले किंबा नाहीं कोणास 

ठाऊक हैं संशयज्ञान. याग्रमाणें कमी जाणणें, अधिक जाणण, विपरीत 

जाणणें, व संशययुक्त जाणणें असे चार प्रकारचें मिथ्याज्ञान आहे. जें ज्ञान बस्तूच्या स्वरूपालछा 

न्यून जाणीत नाहीं, अधिक जाणीत नाहीं, विपरीत जाणीत नाहीं व संशयात्मक जाणत नाहीं. तर 

जसे स्वरूप आद्दे तर्सेच संशयरहित जाणतें त्याछाच सम्यग्ज्ञान म्हणतात, 
सम्यस्शान हैं प्रथमानुयोगाला जाणतें 


प्रथमानुयोगमर्थाख्यानं चरिते पूराणमपि पृण्यम्‌ । 
बोधिसमाधिनिधान बोधति बोध! समीचीनः ॥ ४३ ॥ 


अथे- सम्यग्ज्ञानानें प्रथमानुयोगाछा जाणिलें आहे. त्यांत धरम, अथ, काम आणि मोक्ष या 
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चार पुरुषार्थाचें वर्णन आहे. त्यांत एकेकाचीं चरित्रेंव त्रेस'्ट शलका पुरुषांच्या कथा वार्णिल्या आहेत 
म्द॒णून त्यास पुराण अशी संज्ञा आहे, जो बोधि समाघीचें निधान आहे म्हणजे सम्यग्दशनादिकांची 
प्राप्ति झ्लालेली नाहीं त्यांना ती होगें ही बोधि व प्राप्त झालेल्या सम्पग्दशनादिकांची परिपूर्णता होणें ही 
समाधि अर्थात्‌ रनत्रयाच्या पूर्णतेचें व उत्पत्तीचे जें स्थान आह, व पुण्य उत्पन्न होण्याला जें कारण 
आहे म्हृणून ज्याला पुण्यसंज्ञा आहे, अशा प्रकारब्या प्रथमानुयोगाला सम्यग्ज्ञान जाणतें. 


भावारथ- ज्यामध्यें धर्म म्हणजे काय याचें, धर्माचें फल जी घनसम्पदा बारे अर्थ व पैचे- 
न्द्र्यांच विषय हे काम व संसारापासून सुठणें हे मोक्ष याचें वणन आहे. एका पुरुषाच्या कथेला 
चरित व त्रेसष्ट शलाका पुरुषांच्या कथांना पुराण म्हटलें आहे. वक्‍ता ब॒ श्रोत्यांना श्रवण 
करण्यापासून पुण्य उत्पन्न द्वोतें म्हणून जें पुण्यरूप आहे. चार आराधनांची प्राप्ति होण्याचें व 
त्या परिपूर्ण होण्याचें जें साधन आह अशा ग्रकारच्या प्रथमानुयोगाला सम्यग्ज्ञानच जाणतें. 


करणानुयोग 
लोकालोकविभक्तेयुंगपरिइततेशतुगेतीनां च्‌। 
आदशमिव तथामतिरबैति करणानुयोगं च ॥ ४४ ॥ 
अथ- याचप्रमाणें मति म्हणजे सम्यग्ज्ञान हें करणानुयोगाछाही जाणतें. करणानुग्रोग हा 
लोक आणि अलोक यांच्या विभागाला, उत्सर्पिणी व अवसर्पिणी यांच्या सहा सहा कालांत होणास्या 
परिबर्तनाला, चारी गतीमध्यें होणास्या परिश्रमणाला दर्पणाप्रमाणें दाखबिणारा आह. 
विशेषार्थ- ज्यामध्यें षड्द्॒व्यांच्या समुदायस्वरूपानें असणारा छोक व केबछ आकाशद्रव्य 


हा अछोक, है आपापल्या गुणपर्यायासह प्रतिबिंबित होतात, सहा कालाच्या निमित्तानें जसजशी 


जीवपुद्वल्यंची स्थित्येंतरें होत असतात तसत्शीं ज्यांत प्रतित्रिंब्रित होऊन झककतात व ज्यांत चारी- 
गतीचें स्वरूप प्रगट दिसतें अशा दर्पणासारखा करणानुयोग आह. त्याला यथार्थ सम्यग्झ्ञानच 
जाणूं शकतें. 
चरणानुयोग 
गृहमेध्यनगाराणां चारित्रोत्पत्तिवृद्धिरक्षाबगम्‌ | 
चरणानुयोगसमयं सम्यग्ज्ञानं विजानाति ॥ ४५ ॥ 
अथे- गृहकार्यामध्यें आसक्त आह बुद्धि ज्यांची असे गृहस्थ व घरापासून बिरक्त होऊन 
त्याचा त्याग करणोरे जे अनगार म्हणजे यति, यांचें चारित्र म्हणजे उत्तम आचरण, त्यांची 
उत्पत्ति, बृद्धि व रक्षण यांचें कारण असा जो चरणानुयोग त्यालाही सम्यग्ज्ञान जाणतें. 
विशेषाथे- मुनीचें व गृहस्थांचें निर्दोष आचरण, त्याच्री उत्पत्ति, प्रतिदिब्शी द्वोणारी इद्धि, 
व धारण केलेल्याचें रक्षण यांना कारण चरणानुयोगरूप ज्ञानच आह. 
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८9 रत्नकरंड-आवकाचार सत्र ४६-४७ 
द्रब्मानुयोग 
जीबाजीबसुत्े पृण्याषुण्ये च बन्धमोश्षों च॑ | 
द्रब्यानुयोगदीपः श्रुतविद्यालोकमातनुते ॥ ४६ ॥ 
अथ- द्रव्यानुयोगरूपी दिवा, जीव आणि अजीत या उत्तम तक्त्वांमर्थ्यं तसेंच पुण्य आणि 
पाप, बंध आणि मोक्ष या मर्ध्ये ज्ञानाचा प्रकाश बादवितों 
विश्ञेषाथे - द्व्यानुयोगरूपी दिवा जीव अजीबांच्या निर्बाध स्वरूपाला कमबंधाला, कर्म 
नाईसे होण्याला, आत्म्याम्यें उद्योत होईछ अशा प्रकारच्या ज्ञानाला बिस्तारानें प्रकट करितो 
याप्रमाणें चार अनुयोगरूप अ्रतज्ञानाचें वर्णन केलें. यांत ज्ञानाचे वीस भेद व अंगपूर्व बगैरेचें 
स्वरूप वर्णिल्यास प्रंथ वाढेल म्हणून इतर प्रैथांतून त्याचें वर्णन पाहून घ्यातें 
याग्रमाणें श्रीसमंतभद्राचार्यानीं रचिेल्या रत्नकरंड-श्रावकाचाराच्या मूठ सूत्राच्या पंडित 
सदाछुखजीच्या हिंदी टीकेवरून महाराष्ट्र भाषेंतीक या वचनिकेंत सम्यग्ज्ञानाचें स्वरूपवर्णन 
नांवाचा दुसरा अधिकार समाप्त. 





गा मई] 


चारित्राधिकार 


यानंतर आचार्य सम्यकृचारित्र नांवाच्या तिसन्‍्या अधिकाराचें वर्णन करितात. त्यांत चारित्रा्चे 
लक्षण सांगण्याकरितां सूत्र सांगतात 
चारित्रा्चे लक्षण 
मोहतिमिरापहरणे दशैनलाभादवाप्तसंज्ञानः । 
रागद्वेषनिवृत्त्ये चरण प्रातिपद्यते साधु; ॥ ४७ ॥ 
अथ- दर्शनमोहरूपी अंधकार नाहींसा होऊन सम्यग्दशनाचा लाभ झाल्याने ज्याचें ज्ञानही 
सम्यकूपणाला प्राप्त झाले आहे असा साधु रागद्वेष नाह्वींस होण्याकरितां चारित्राचा अंगीकार करितो. 
विशेषा्थ-- अनादिकाछापासून दर्शनमोहनीय कर्माच्या उदयरूपी अंबकाराओें संसारी 
जीवाच्या ज्ञानरूपी नेत्रावर झापड पडलेली आहे. त्या मोहरूपी अंधकारानें आपण व इतर यांतील 
भेद नाहींसा केल्यानें हा जीत्र चारी गीत प्राप्त होणान्या अवस्थेला आपलें स्वरूप समजून अनंत 
काछापासून त्याँत भ्रमण करीत आहे. त्यांतून एखाद्या जीवाछा करणलब्धि बगैरे सामग्री प्राप्त ज्ञाली 
असतां दशीनमोहाचा उपशम, क्षय अथवा क्षयोपदशम होऊन सम्यग्दशीन प्राप्त होते. त्यात्रे्ीं त्याच्या 
मिथ्याल्राचा अभाव होतो ब स्यामुदें त्याचे ज्ञानही तेव्हांपासून सम्यक्पणाला प्राप्त होने. अशी 
स्थिति प्राप्त झाली म्हणजे सम्याज्ञानी सज्जन पुरुष रागद्वेषाचा अभाव व्हाबा म्हणून चारित्राचा 
अंगीकार करितो 
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रागद्रेषाचा अभाव ज्ञाला असतां हिंसादिकांचाही अभाव होतो अशा नियमाचें सूत्र सांगतात. 
रागद्रेषनिश्वत्तेहिंसादिनिवतेना कृता भवति | 
अनपेक्षितार्थबृत्तिः कः पुरुषः सेवत नृपतीन्‌ ॥ ४८ ॥ 
अथे- रागद्वेषाचा अभाव झाला असतां हिंसादिक पांच पापांचा अभाव होतो. पंचपापांचा 
अभाव होणें याठाच चारित्र म्हणतात. ज्याठा कशाचीही अपेक्षा उरली नाहीं असा कोणता पुहुष 
राजाची सेवा करण्याची इच्छा करील ! 
विशेषाथै- ज्याला द्रव्य प्राप्त ककून थेण्याची मुर्लींच इच्छा नाहीं तो राजाची सेवा का 
करील ? कधीडी करणार नाहीं. अतिकश्दायक अशी राजाची सेवा, ज्याला अनेक प्रकारचे 
भोगोपभोग प्राप्त करून ध्यावे व द्रव्यसंपादन करून मोठेपणा मिव्ठ्यावा अशी इच्छा असेल तोच 
करील. ज्याला कशाचीच अपेक्षा नाहीं तो ती करणार नाहीं. त्याप्रमाणें रागद्वेषाचा ज्याचे ठिकाणी 
अभाव झाला तो पुरुष हिंसादि पंचपापें करण्यास प्रबृत्त होणार नाहीं. 
याचेंच पुन्हां विशेष विवेचन करितात-- 
हिंसानुतचौरयें भ्यो मैथुनसेवापरिग्रहाभ्यां च | 
पापप्रणालिकाभ्यो विरतिः संज्ञस्थ चारित्रमू ॥ ४९ ॥ 
अथ- हिंसा, असत्य, चोरी, मैथुनसेब्न, आणि परिग्रह्न हीं पाप गेण्याची द्वारें आहत. 
यापासून विरक्त होगें हें सम्यग्ज्ञानी पुरुषाचें चारित्र आहे. 
विशेषार्थ -संप्र्ण बाह्य प्रवृत्तीपासून पराइमुख झाल्यानें परम बीतरागता प्राप्त द्वोते व तिच्या 
ग्रभावानें उत्कृष्ट साम्यमात्र प्रात्त होकऊन आपल्या ज्ञायकस्वरूपांत स्थिर राहता येतें. याल्ाच 
स्वरूपाचरण नामक सम्यक्‌ चारित्र अथवा निश्चय--चारित्र म्हणतात. हैं पंचपापापासून विरक्त 
झाल्यामुक्ें अंतरंग-बहिरंग प्रवृत्तीची निर्मलता ज्यामर्ध्य उत्पन्न होते अशा व्यवहार-चारित्राशिवाय 
प्रातत होत नाहीं. म्द्वणून हिंसादि पंचपापांचा त्याग करणें अवश्य आह. ' 
चारित्राचे भेद 
सकल विकर् चरण तत्सकलं सर्वसंगविरतानाम्‌ । 
अनगाराणां विकलं सागाराणां ससंगानाम्‌ ॥ ५० ॥ 
अश- तें चारित्र, सकलचारित्र व विकछचारित्र अशा स्वरूपानें दोन प्रकारचें आहे. सब 
सेगबिस्त म्हणजे अंतरंग बाह्य सब परिग्रह्पासन विरक्त आणि अनगार म्हणंजे गृह-मठ बगैरे राह- 
ण्याचें नियमित स्थान ज्यास नाहीं अशा परम दयाद्ू व बनामध्यें परिश्रमण करणाय्या निरालंत्री 
ज्ञानी मुनीश्वर ना असमणारें सकलचारित्र होय. ख्री-पुत्र-वन-वधान्यादि परिग्रह्दसद्वित घरामघ्यें राहणास्या, 
जिनवचनांवर श्रद्धान ठेवणास्था, न्‍्यायमागगरचि उछेत्रन न करितां आजीविका करणास्या, ज्ञानी 
गृहस्थाला असणारें ते व्रिकलचारित्र हो. 
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विज्वेषा्- गृहकुटुंआचा त्याग करून शरीराबर ममता न ठेबणास्या साधूछा सकलचारित्र 
ब गृहकुदुंब-धनादिकांनीं युक्त गृहस्थाला बिकलचारित्र असतें. 
विकलचारित्राले भेद्‌ | 
गृहिणां त्रेधा तिष्ठत्यणुगुणशिक्षात्रतात्मक॑ चरणम्‌ । 
पंचत्रिचतुर्भेदं त्रयं यथासंख्यमाख्यातम्‌ ॥ ५१ ॥ 
अथे- गृहस्थाचें चारित्र, अणुब्रत, गुणब्रत, शिक्षात्रत असें तीन प्रकारचें आहे. याचे कमाने 
पांच, तीन आणि चार भेद आहेत. 
भावार्थ- गृहवास सोडण्यास जो समर्थ नाहीं अशा सम्यग्द्टीला घरांत राहुनच पांच प्रकारचें 
अणुब्रत, तीन ग्रकारचें गुणब्रत, व चार प्रकारचें शिक्षात्रत धारण करून चारित्राचें पालन 
करितां येतें. 
पांच भणुब्तें 
प्राणातिषातवितथव्याहारस्तेयकामसूर्छा भ्यः । 
स्थूलेम्यः पापेभ्यो व्युपरमणमणुत्रते भवति ॥ ५२ ॥ 
अर्थ- प्राणांचा अतिपात म्हणजे बियोग करणें अर्थात्‌ प्राणातिपात म्हणजे हिंसा; बितथ 
म्दृणजे असत्य असा ब्याहार म्हणजे वचन बोलणें हा वितथव्याहार म्हणजे असत्यवचन; स्तेय 
म्हृणजे चोरी; काम म्हणजे मैथुन आणि मूर्छ़ा म्हणजे परिप्रह अशीं पांच पापें आहेत. यापासून 
स्थूलपणानें विरक्त होगें हें अणुव्रत दोय. 
विशेषार्थ - संकल्पपूर्वंक (मनांत योजून ) त्रस जीवांची हिंसा न करणें हा स्थूलहिंसात्याग 
दोय. ज्या भाषणापासून अन्य जीवांचा घात होईल, धर्माचा नाश होईल, इतराकड्टून अपवाद, 
भांडण, दु:ख, भय वगैरे उत्पन्न होतील अशा प्रकारचें बचन, क्रोध, अभिमान व लोभ यांच्या बश 
दोऊन बोलणार नाहीं असा नियम करणें यास स्थूछ असत्यत्याग म्हणावें. कोणीही दिल्याबांचून 
अथवा कपटानें कोणाचेद्दी धनादिपदार्थ प्रहण न करणें यास स्थूलचौर्यत्याग म्हणतात, आपल्या 
विवाहित ख्रीशिवाय दुसन्‍्या कोणत्याही ख्रीबिषयी कामेच्छा उत्पन्न न होऊं देणें हैं स्थूलकामत्याग 
ब्रत द्वोय. दहा प्रकारच्या परिप्रहांचें प्रमाण करून अधिक पसि्रहांचा त्याग करणें हा स्थूलपरिप्रह- 
त्याग होय. यात्रमाणें द्वी पाप येण्याचीं पांच द्वारें आहेत यांचा त्याग करणें हें अणुत्रत होय. 
अहिंसा अणुव्रताले स्वरूप 
संकल्पात्कृतकारितमननाधोगत्रयस्य चरसत्वान्‌ | 
न हििनस्ति यत्तदाहुः स्थूलवधाद्विरमणं निषुणाः ॥ ५३ ॥ 
अथे- जे गृहस्थ मनवचनकाय यांच्या कृत-कारितअनुमोदनारूपी संकलपानें चरप्राणी 
म्हृणजे द्वींद्रियादि त्रस जीवांचा घात करीत नाहींत ह्यांना निपुण अशा गणधर देवांनीं स्थूलहिंसा- 
बिरक्त म्हटलें आहे. 
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विशेषाथे- ज्या जीवांना सम्यग्दश्शन प्राप्त झा्लें आहे, ज्यांचे परिणाम दयेनें कोमल झाले 
आहत, ज्यांना हिंसा करण्यापासून भय उत्पन्न झालें आहे व जे त्याचा त्याग करण्याच्या सन्मुख 
झाले अद्वित अशा जीवांना एकेंद्रियादि पृथ्वीकायादिक जीवांष्या हिंसेचा त्याग होऊं शकत नाहीं. 
घरादारांचा त्याग करणान्या योगीश्वरांना त्रस व स्थावर अशा दोन्‍्ही हिसांचा त्याग होऊं शकतो. 
गृहस्थाला गृहकुटुंबाबरील ममता प्रत्याख्यानावरण कर्माचा उदय सत्तेत असल्यानें कमी होत नाहीं. 
म्हणून अशा जीबांकरितां त्रस जीवांच्या संकल्पी हिंसेचा त्याग करण्पानें त्यांना अहिंसा अणुब्रत 
घडते असे भगवबंतांनीं सांगितलें आहे. 


संकल्पी हिंसेचा त्याग म्हणजे काय : दयाह्ु गृहस्थ द्वेतुपुरस्सर त्रस जीवांचा घात करीत 

नाहीं, धात करणान्याची मनवचनकायेनें प्रशंसा करीत नाहीं. कोणी दुष्ट प्राणी ईष्येंनें किंवा 

देषानें त्याचा घात करूं इच्छित असला, अथवा त्याची आजीविका बिघडवूं 

संकब्पी हिंसा पहात असला तरी त्याचें कांही तरी नुकसान करण्याची इच्छा तो करीत 

नाहीं. कोणी त्याला पुष्कर द्रव्याची छाछच दाखबून अमुक जीवाचा 

घात कर म्हणून सांगितलें तरी तो अत्यंत छह्दान अशा किडा-मुंगीचा देखील हेतुपूबंक घात करूं: 

इच्छित नाहीं. एखादा जीव मारण्यानें आपली आपत्ति अथवा रोग नाहींसा होत असला तरी 

देखील तो आपला जीव बचेल या आशोनें त्रसजीबांचा घात करीत नाहीं. हिंसा होण्याची त्याला 

अत्यंत भीति असते. यृहस्थाला आरंभादि क्रियेमध्यें त्रस जीवांचा घात होत असतो हें खरें असलें 

तरी तो कोणत्याही जीबाचा आहार, औषघ, देवतार्चन यासारठी म्हणून घात करीत नाहीं. अशा 

हिंसेचा त्याग तो करूं: शकतो. व्यास आरंभी हिंसेचा त्याग होऊं शकत नाहीं. म्हणून दयामयी 

धर्माछा विरोध न येईल अशा रीतीनें त्यानें आरंभादि कार्ये करावी. तीं करीत असतांना सावधानता 
बालूगण्यांत त्यानें कसूर करूं नये. 


गृहस्थावस्थेत चूल पेटबिण, दलूणें, कुटणें, सारबिणे, पाणी सांडणें व द्रब्योपाजन करणें, 
हीं सहा कर्म तर दररोज करावीं लागतात. याशिवाय नित्य व अवश्यक अशाही कांहीं क्रिया कराब्या 
छागतात. उदाहरणार्थ- आपल्या मुत्णमुलींची लग करणें, घरें बांधविणें, तीं 
झाडणें, सारविणें, स्वच्छ ठेवणं वगैरे. रात्रीं कोठें जाणें येणे, धातुपाषाण 
लांकूड बगेरे कापविणें, आंथरूण पांधरूण ठेबणें उचलणें, भांडीं ठेव्े 
आपटर्णे, जातीछा जेवण देणें, दिवा जाकरणें बगैरे सब कार्यामध्यें हिंसा घट्टन येतेच. गाडीवर 
किंवा रथावर बसून जाणें, दत्ती धोड्यावर बसर्णे, गाय, म्हैस बगैरे बालूगणें, यांमथ्यें त्रस जीवांचा 
घात होतोच. देऊठ्ठ बांधविणें, दान देणें, पूजन करणे यांतही आरंभ आदेच. अशा अवस्थेंत 
गृद्दस्थाला त्रसहिंसेचा सर्बस्वी त्याग करतां येणें शक्य आहे काय ! 


यृहस्थाचे परिणाम वरील क्रिया करण्यांत मुख्यत्वेंकरून जीवांचा घात करण्याचे नसतात. तो 


गृहस्थावस्थेत हिंसा 
घडतें 


#-. 


७४४22 2 226 ८7 ८826 4 *क 220 ४0 कोट 8 अप खा कब ४ 


दद रत्नकरंढ-अभवकाचार पत्र ५३ 


जीवांचा धात ब्हावा म्हणून तीं का्यें करीत नसतो. ही कायें करीत असतांना जीबांचा धात झाला 
तर बरें अर्सेही तो मानीत नाहीं. त्याला जीवांचा घात होण्याची मनांतूने 

ती हेतुपूबंक हिंसा नन्‍्हें, भीति बाठत असते. ती मनांत बालूयूनच तो आरंभादि क्रिया करण्यास ग्रवृत्त 
होतो. जीव रण्याकरितांच तो आरंभ करीत नाहीं. जीव मारण्याचा ह्याचा 

उद्देशही नाहीं. अज्ञा अवरस्थेंत त्याला पापबंत्र होत नाहीं. कारण जीव आपल्या आयुष्यानुसार 
उत्पन्न होतात व मरतात. त्यांचें जगणें मरणें आपल्या हातीं नाहीं. आपण जितका आरंभ करतो 
तितका सब दसेनें प्रेरित होऊन यत्नाचारपूर्वक करीत असतो. अशी क्रिया करणाराछा भगवंतांनीं 
ह परमागमांत हिंसा होत नाहीं व त्यास बंधद्दी घडत नाहीं अर्से सांगितले 
दिंसा परिणामात्र,. आहे. हा संपूर्ण लोक जीत्रांनी भरलेला। आहे. त्यांच्या जगण्या-मरण्याशीं, 
 अबलंबून आदे आपका संकल्प असल्यारिबाय हिंसा अहिंसेचा संत्रंध येत नाहीं. हिंसा 
अहिंसा हीं आपल्या परिणामाबर अवलंबून आह. मुनि चार ह्वात जमीन 

पाहून सावधानतेनें गमन करीत असतांना, पुर्दे पाय उचद्धन ठेवणार इतक्यांत जर एखादा जीव 
बाहेरून उड्जन त्यांच्या पायाखालीं येकन पट्टन मरण पाबेल तर त्याबद्दल ते जबाबदार नाहींत. 
कारण मुनि इडर्यासमिति पाछून गमन करीत असल्यानें त्यांना हिसेचा बंध होत नाहीं. 
शुद्ध असलछेला आह्वार निरखून घेत अस्ततांना जर अचानक त्यांत जीव येऊन पडला तर त्यांत 
त्यांचा काय दोष ? ते जर प्रमादामु्ें आहार शोधून घेण्यांत आव्स करतील तर त्यांना दोष लागेल. 
याप्रमाणें श्रावक जर प्रमाद न करतां मोन्‍्या ग्रयत्नानें वागत असेल तर त्याला हिंसेचा दोष लाग- 
णार नादीं. दिवसा चूल पाहून, स्वच्छ करून, लांकडामब्यें कांहीं जीवजंतु आहत कीं काय हें 
पाहून विस्तव पेटविणें, तसेंच जातें पाहून झाडून स्वच्छ करून, धान्यां- 

नित्यकर्म सावधान-  तील किडामुंगी सर्व नाहाशी करून, मग तें दक्ून पीठ करणें वगैरे 
तेनें करावें क्रिया जर तो यथायोग्य करीत असेल, तर त्यांत कदाचिेत्‌ हिंसा घडली तरी 
त्याचा दोष त्याजकडे येत नाहीं ! श्रावक्र बिटलेलें अन्न भक्षण करीत नाहीं. 

तसेंच जागा स्वच्छ कराबयाचरी असल्यास दिवसा कोमल अशा कुंच्यानें अथवा इतर प्राण्यांना त्रास 
होणार नाहीं अशा रीतीनें हछु हछु केरसुणीनें झाइन काढतो. पाणी दुद्देरी बस्रानें यत्नपूर्वक गाकून 
घेतो. द्रव्योपाज॑न देखील आपल्या कुलाचाराग्रमाणें व आपल्या सामर्थ्या- 

: अन्यायानें धनोपार्जन प्रमाणें न्‍्यायमार्गनें करीत असतो. द्रब्य-संपादन करीत असतांना अन्याय 
करूं नये करण्यानें जगांत आपली अपकीति होईल अथवा तें संपादन करीत असतां 

ह आपला धम सदोष बनेल, अशा रीतीनें तो द्वव्य संपादन करीत नाहीं. तो 
असिमषि-कृषि-विद्या-बाणिज्य आणि शिल्प हीं सहा कर्में देखील बरी धोरणानेंच करीत असतो, 
श्रावका्चे बत हें चारी वर्णाला घारण करतां येतें. आपछी उपजीबिका जर निर्मल व ज्यांत मुर्ठींच हिंसा 
'होत नाहीं अशा रीतीनें होत असेल तर निंद्य कम करून, लोभाच्या वश होऊन पापरूपी अनेक 


+ 





६ 5 38 कं 5 हे है 5 + ० अं कक क ८ 4 ही ७-36 35४: $ 8:55 5356 कै असर 5४४४ 5% कड 


हज अं, मद हा पर “अली कील 


शत्र ५३ आरित्राधिकार द्श 


कार्ये करून आजीविका करूं नये. दुसन्‍्या कशानेंही आपली उपजीबिका होण्यासारखी नसेल तरी 
पापाचें भय बाव्ठगून न्‍्यायानें उपजीबिका करण्याचा निश्चय ढक्कू देऊं नये. 
आपण क्षत्रिय कुलांत उत्पन्न ज्ञालों तर क्षत्रिया्चे जें न्‍न्यायकर्म सांगितलें आहे त्याले 
उछ्लंघन करूम दीन-दुर्बठाचा घात करूं: नये. क्षत्रियांचें कम॑ दीन-अनाथ असतील त्यांचें रक्षण 
करण्याचें आहे. शस्नरद्वित पुरुषाला क्षत्रियानें मारूं: नये. पडलेल्याबर धाब 
क्षत्रियानें दुर्बबाचें. करूं: नये. पाठ दाखबून पक्ूून जात असेल अथवा दीन झाल्ा असेल त्यावर 
रक्षण करावें. धाव करूं: नये. घन छुटण्याकरितां आपल्या शक्तिनें हजारों जीवांचा घात 
करूं. नये. अभिमानानें वैरानें कोणाचा घात करूं नये. आपत्ण घात 
करण्यास येईछ अथवा दुर्बछ लोकांना कोणी मारू लागेल तर त्याचा शबत्रानें विरोध करावा. जो 
फक्त शत्र धारण करून आपली उपजीविका करीत असेल त्यानें स्वामिधर्मामु्ें शत्न धारण करावें 
अथवा जो अनाथांचा स्वामी असेल त्यानें शत्न धारण कराते. ज्यांना शत्र धारण करून सेवा करा- 
बयाची नाहीं अथवा ज्याकडे प्रजेचें पालन करण्याचेंही काम नाहीं त्यानें स्वरक्षणाशिबाय इतर 
कार्यासार्ठी शत्र घारण करूं नये. 
लिहिण्याचा धंदा करून आपली उपजीबिका करीत असेल त्यानें कपटब्त्ति सोइन आपल्या 
धन्याचें इमानानें काम करावें. माव्ठी, जाट इत्यादि कुलामध्यें उत्पन्न झ्ञाल्यानें दुसज्या कोणत्या 
धंद्यावर उपजीविका करतां येत नसेल तर व्यांनीं शोतीबाडी करून आपली 
शेतकस्यानें हिंसा उपजीबिका कराबी. पण तसें करीत असतांना दयाधर्माचा ल्याग करूं 
कमी घडेल याकडे नये. जो उपजीबिकेसारदी प्रूवीपासून शेतकी करीत आला असेल त्याने 
लक्ष्य ठेवावें, त्यांतही मर्यादा करून त्याहुन अधिक शेती करणार नाहीं असा निश्चय 
कराबा व करीत असलेल्या शेतीबिषयीं विशेष तृष्णा बाढ़ूं न देतां त्यांतद्ी 
कमी करण्याची इच्छा ठेवात्री. ढें काये आपणांस नाइलाजानें कराने छागत आहे, यांत हिंसा फार 
होत असून पापबंध फार घडतो, दुसरी उपजीबिका करितां आली असती तर मी यावर कर्षीही 
पोट भरलें नसतें, असा विचार मनांत आणून आपली निंदा करीत शेतीबर उदरनिर्वाह करावा. 
शेतांत नेह॒मी पुष्कव्ठ अगालित पाणी बापराबें छागत असलें, तरी स्वतः अगाछित पाण्याचा थेंत्र 
देखील आपल्या उपयोगाकरितां त्यानें वापरूं: नये. कोणी म्हणल कीं “ तुम्हीं आपले शेतांत नेहमीं 
पुष्कब्ठ झाड़ें बोरे तोडित असतां त्याअर्थी अमुक जागेंतील झाड़ें तोइ्टन दिल्यास त्याची किमत 
तुहांस देऊं॑ ” तर लोभाच्या आशेनें तसे करण्यास व्यानें प्रवृत्त होऊं नये. शेती करण्यांत जरी 
पुष्कछ जीव मरत असले तरी व्याचा अभिप्राय जीत्रांना मारण्याचा नसतो. आपली आजीविका 
व्हावी एवढाच त्याचा अभिप्राय असतो. असे असलें तरी कोणी शेंकडों रुपये देऊं केले म्हणून लोभानें 
तसलें पापकृत्य करप्यास ग्रवृत्त होऊं नये. कारण यःकाथ्षित्‌ मुंगीलाही दुःख पोंचू नये इतकी 
ज्याच्या मनांत दया उत्पन्न झालेली असते तो जीव शेती मुद्ठीं करीतच नाहीं. 


र. १२ 
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विद्येवर आजीविका करणाय्या ब्राह्मणांनी मिथ्यात्व वाढविणान्या व हिसिची पुष्टि करून राग- 
द्वेष बाढविणास्या विद्या न शिकवितां निर्दोष विद्या शिकवाव्या हाच त्यांचा खरा धर्म आहे. 

श्रावकानें ज्यांत पुष्कल् हिंसा होत असेल व पुष्कछ खोटेंपणा करावा छागत असेल असा 
व्यापार न करितां, न्यायानें व प्रामाणिकपणानें व्यवहार करावा. त्यांत संतोषबृत्ति ठेवावी, तीत्र लोभ 
कमी करून, दयाधर्माचे उल्लंघन न करितां न्याब्य वागणूकीची भावना मनांत कायम ठेऊकन 
व्यवद्ार करावा, 


शिव्पकर्म करणास्या शूद्वाला देखील श्रावकांचीं ब्रतें प्रहण करितां येतात. त्यानें अति नि 
कर्मे असतील त्यांचा त्याग करावा. न्यांतुन जी ठाव्ठतां येण्यासारखीं नसतील त्यापैकी ज्यांत पुष्कत्ठ 
हिंसा होत असेल तीं तरी निदान टाढछ्ावीं. मनांत सदैव दया जागृत ठेवावी. हेतुपुरःसर जीवांचा 
घात होतो आहे असे समजलें असतां तो करूं नये. देऊछ् बरांधवितांना, प्रजन करितांना, दान 
देतांना, नेहमीं सावधानी ठेवून फक्त धमंसाधनासाठींच हीं कर्म करीत आह्वोंत असें मनांत 
बागवीत जाबे, 
हिंसेत्पत्तीचें कारण 
यत्खलु कषाययोगासत्प्राणानां द्र्यभावरूपाणाम्‌ । 
व्यपरोपणस्य करणं सुनिश्चिता भवति सा हिंसा ॥ ४३ ॥ 
अथे- कथायाच्या संयोगानें ( रागद्वेषामुक्लें ) इंद्रिय, शरीरादि द्॒व्यप्राण व ज्ञानदर्शनादि 
भावध्राणांचा वियोग करणें हीच निश्चय करून हिंसा जाणाबी. ह 
भावाथे- रागद्रेषादि कपायांच्या वश होऊन द्रब्यप्राण व भावप्राणांचा वियोग करणें हीच 
खरी हिंसा. ज्यांना कषाय नाहींत त्याजकड्ून प्राण्यांचें मरण झ्ालें तरी त्यांना हिसेचें पातक घडत 
नाहीं.अमृतचंद्राचाय म्हणतातः---- 


अप्रादुर्भावः खल॒ रागादीनां भवत्यहिंसेति । 
तेषामेवोत्पत्तिहिंसेति जिनागमस्य संक्षेप: ॥ ४४ ॥ 
अथे- रागद्वेघादि विकार आत्म्याचे ठायीं उत्पन्न न होणें ही अ्दिसा व विकार उत्पन्न 

होणें ही हिंसा, असा जैनशास्राचा सारांश आहे. बाह्य ग्राण्यांची हिंसा घडो वा न घडो, आपल्या 
मनांत रागद्वेषादि विकार उत्पन्न झाल्याबरोबर भावप्राणांचा (शुद्ध बिचाराचा ) घात होतो व तो 
झाल्यानें आत्महिंसा घडते. आत्महिंसा ज्यास घडली त्यास पराहसाही निश्चयानें होते. 

युक्ताचरणस्य सतो रागाद्यावेशमन्तरेणापि । 

न हि भवति जातु हिंसा प्राणव्यपरोपणादेव ॥ ४५ ॥ 


अथे- योग्य आचरण करणाज्या सत्पुरुषाछा रागद्रेषादि कषायाशिवाय प्राणांचा घात 
झाल्यानें हिंसा घड़त नाहीं. 


द्न्ड्ट् ः 
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आावार्थ- यलाचारघुबंक दयाभाव मनांत ठेऊन वागणाज्या पुरुषाकट्टून कदाचित्‌ जीवांचा 
घात झाला तरी त्याछा हिसेचा बंध होत नाहीं. 


व्युत्थानावस्थायां रागादीनां वश्नप्रवृत्तायाम्‌ । 
प्रियतां जीवो मा बा धावत्यग्रे ध्रुव हिंसा ॥ ४६ ॥ 
अथ- रागद्वेषांच्या स्वाधीन होऊन बेपवर्डिनें जाणें, येणें, उठणें, बसणें, ठेवणें बगैरे क्रिया 
केल्या जातात. उ्या करीत असतांना जीवांचा घात होवो किंवा न होबो, हिंसा निश्चरयेकरून पुर्दे 
घावत असते असे समजावें, 
भावार्थ- सावधानपूर्वक क्रिया न करितां जो क्रियेविषयीं बोफिकिर असतो त्याला, जीवांचें 
मरण त्यांच्या आयुष्याप्रमाणें होबो अथवा न होते, स्व॒तःचे परिणाम निर्दय होण्यानें हिंसेचा बंध 
होतोच. 
यस्मात्सकषायः सन्हन्त्यात्मा प्रथममात्मनात्मानम्‌ |. 
पश्चाज़ायेत न वा हिंसा प्राण्यन्तराणां तु ॥ ४७ ॥ 
अथै- आल्मयामध्यें कषायांची उत्पत्ति झाल्याबरोबर प्रथमतः तो स्वतःच्या सत्‌ परिणामांचा 
घात करून घेतो. नंतर इतर प्राण्याची त्याजकड्टन हिंसा होवो अथवा न होबो. 
भावाथे- ज्यावेठीं आत्मा कषायसंयुक्त ह्वोतो त्याचवेढ्ीं त्याच्या ज्ञानानंदवीतरागस्वरूपाचा 
घात होऊन चुकतो. त्यानंतर बाह्य जीवांची हिंसा झाली काय किया न झाली काय सारखेंच. 


हिंसायामविरिमर्ण हिंसापरिणमनमपि भवति हिंसा । 
तस्मात्प्रमत्तयोगे प्राणव्यपरोपणं नित्यम्‌ || ४८ ॥ 
अथे- ज्याअर्थी हिंस्नेविषयीं बिरक्त न होणें व हिंसेमथ्यें प्रवृत्त होणें या दोंहासेही हिंसाच 
म्हटलें आहे त्या अर्थी प्रमत्तयोगापासूनच नेहमीं हिंसा होते असेंच ठरतें. 
भावाथे- आपला अथवा दुसन्‍्यांचा घात होईल याबइल सावधानी ( खबरदारी ) न ठेवतां 
मनवचनकायेची प्रवृत्ति करणें यास ग्रमत्तयोग म्हणतात. जेयथे प्रमत्तयोग आह तेथे नेहमी छिंसा 
ठरलेली. जो कोणी हिंसा करीत नाहीं परंतु हिंसेपासून विरक्त द्वोीजऊन तिचा त्याग करीत नाहीं, 
तो निजलेल्या मांजराप्रमाणें सदाकालछ हिंसक आह. जो नेहमीं हिंसा करितो तो तर ढिंसक आहेच. 
या दोधांचे म्हणजे हिंसा करणारांचे व हिंसा करीत नसन त्याग न करणारांचे परिणाम सारखेच 
आहत. व्यांना हिसेचें बाह्य निमित्त मित्छे वा न मिला. 
सक्ष्मापि न खलु हिंसा परवस्तुनिबन्धना भवति पुंसः । 
हिंसायतननिगृत्तिः परिणामविश्वुद्धये तदपि कार्या ॥ ४९ ॥ 
अथ- सूक्ष्म हिंसेलाही अन्य वस्तु कारण नाहीं. कारण मनुष्यमात्राला घडणारी हिंसा 


ह्यांचे परिणाम हिंसा करण्याचे होण्यानेंच घडते. बाद्य वस्तुच्या निमित्तानें जर सृक्ष्महिंसाही होत 
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ससेल तर या बाह्य _वस्तूचा त्याग-क्रत-संयम वगैरे कां करावें ! अज्ञी कोणी शंका करील त्याचें 
समाधान अ्सें कीं, ज्यावेत्तीं मनांत विचार येईल त्याचवेत्हीं त्याला हिंसा घडेल हैँ खरें आदे, तरी 
तो जीव जर हिंसा द्वोण्याच्या जागी जाऊन राद्दील तर त्याचे परिणाम द्विसेचे ज्लाल्यावांचून कर्से 
राहतील ? परिणामाची शुद्धि रहाबरी म्द्ृणून ज्या ठिकाणीं हिंसा घहत असेल अशा सब स्थानांचा 
अर्थात्‌ भोजन, पान, ग्रहण, आसन, वचन, चिंतनादिकांचा त्याग करणें योग्य आहे. 


निश्चयमबु ध्यमानो यो निश्रयतस्तमेव संभ्यते | 
नाशयति करणचरणं स बहिः करणालसो बाल | ५० ॥ 


अथे- निश्वयनयाचें स्वरूप न जाणतां म्हणजे शुद्ध आत्मा विषयकषायापासून अलिप्त 
असतो हैं समजून न थैतां जो “ आपले परिणाम कषायरहित आद्वेत, आपल्या सर्ब प्रवृत्तीत हिंसा 
मुर्ठीच होत नाहीं ” अशा विचारानें निरगेछ होऊन यथेच्छ बागतो, व्याचे मनांत बाह्य आचरणा- 
विषयीं निरादर उत्पन्न होतो ब त्यामुछें करणचरणरूपी चारित्राचा ते नाश करणारा होतो. 


भावाथ- ज्याचे परिणाम रागद्वेषरह्तित झाले असतील तो अयोग्य अशा भोजनपानधन- 
परिग्रह्मादि आरंभामध्यें प्रदत्त होत नाहीं. जो हिंसेपासून विरक्त झाला असेल तो हिंसा उत्पन्न कर- 
प्याध्या कारणांचा त्याग करितो. पुरुषार्थ-सिद्धथुपायांत असें सांगितलें आहे 

प्रत्यक्ष हिंसा न कीं, कोणी हिंसा मुल्लंच न करितां हिंसेचा भागीदार द्वोतो. जसें श्रें तयार 
करिताही हिंसेचा. करणोरे छोहार, शिकलकार बगैरे लोक प्रत्यक्ष हिंसा मुर्ठीच करीत नाहींत 
बंध होतो. .. पण तंदुलमच्छाग्रमाणें व्यांना हिंसेचें फल प्राप्त होर्तेच. कोणी प्रत्मक्ष हिंसा 
करीत असूनही त्याचे फल त्याला मित्ठत नाहीं- जसे मंदिर बांधविणास्या 

दयाकू श्रावकाला व यत्नाचारपूवक क्रिया करणाय्या श्रावकाला प्रत्यक्ष त्रस जीवांची हिंसा होत असूनही 
हिंसेचें फल प्राप्त होत नाहीं. कोणा पुरुषाकट्टन हिंसा अल्प होते पण ती द्वोत असतांना व्याचे 
परिणाम फार तीव्र असंझे तर उदयकालीं त्या अल्प हिंसेचें फलही तीज्र भोगाबें लागतें, पुष्कछ 
माणसांनीं मिक्कून एखादी हिंसा केली असें समजा. तरी त्या हिंसेचें फल सर्वाना समान मिव्ठत नसतें. 
ज्याचे परिणाम ती हिंसा करीत असतां तीव्र झाके असतील व्यास तीत्र फल, ज्याचे मंद असतील 
त्यास मंद फल व ज्याचे मध्यम असतील त्यास मध्यम फल प्राप्त होतें. कित्येकांना हिंसा अझून 
पुढें कराबयाची आद्दे त्या अगोदरच हिंसेचे परिणाम झ्ञाल्यानें त्याचें फल उदयास येऊन रस देतें. 
कित्येकांना हिंसा करीत असतांनाच त्याचें फल प्राप्त होंतें. जसे एका पुरुषानें दुसज्याचा प्राण 
बैतला त्याच वेढं प्राण जाणारांच्या प्रह्मराने याचाही प्राण जातो. कित्येकांना पूर्वी केलेल्या हिंसेचें 
फछ भागाहून प्राप्त होते. कोणी दविंसेचा आरंभ केल्य पण कांही कारणांनीं त्याजकट्टन हिंसा झाली 
नाह्टी तरी दिसेचें फल त्यास प्राप्त होतेंच. जसे एखायानें एकाचा प्राण बेण्याचा उपाय योजिला 
परंतु कांही कारणानें तो उपाय फसछा, ज्याचा घात ब्ड्वाबयाचा होता त्याला मागाहून त्याचा हेतु 
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समजल्यानंतर ब्यानें त्याचा प्राण घेतछा. हिंसा करणारा एक ब त्याचें फल भोगणारे अनेक अशी 
अबस्था होत असते. जसे चोराला फाशी देणारा चांडाल एक व ती फाशी पाहणोर तसासगीर अनेक. 
यांत एका चांडाल्गछा व अनेक तमासगीरांना पापबंध द्ोतो. युद्धांत हिंसा करणारे अनेक योद्रे 
असतात पण व्याचें फल एका राजाला भोगावें छागतें. कोणाला हिंसा केली असतांना हिंसेचें फल 
भोगार्वे छागतें तर दुसन्याव्ग त्याच हिंसेपासून अदिसेचें फल मिलते. जरसे कोणी पुरुष एखाधा 
जीवाचें रक्षण करण्याचा प्रयत्न करीत असतां तो जीव मरण पावला तर त्या पुरुषाला त्या जीवार्चे 
रक्षण करण्यांच परिणाम असल्यानें अहिसिचें फल मित्ेल. दुसत्या कोणा पुरुषाचे परिणाम एखादा 
जीवाचा धात करावा असे होतात अथवा त्याला संकटांत धालाब अशी त्यास इच्छा द्वोती पण त्याध्या 
पुण्योदयानें त्याला कांहीं संकट आलें नाहीं व मरणद्दी प्राप्त झाले नाहीं. उछट पुष्कक लाभ झ्लाला. यांत 
त्या धात करण्याची इच्छा करणाज्याला तर पापाचा बंध पडतोच. दुसन्‍्याचे परिणाम कोणालाही 
दुःख देण्याचे नव्हते, सुख देण्याचे व ह्याचें रक्षण करण्याचे होते. यामुक्के दुःख झालें अथवा तो 
मरण पावला तरी सुख देण्याच परिणाम असल्यानें त्याला पुण्यबंधच ज्लाला. 

याप्रमाणें अनेक इृष्टीनें विचार करणारा असा हा जिनमार्ग आह. द्वा एकांती मिथ्याइष्ठीला 
समजणें कठिण आहे. त्यासाठीं अनेकान्त नयसमूहाला जाणणास्या ग्रुरूलाच शरण गेलें पाहिजे. 
हैं भगवंताचें नयचक्र फार तीढण असून दुराग्रही मिथ्याइशीच्या युक्तिवादाचें शतशः तुकड़े 
करून टाकणोरें आहे. म्हणून ज्ञानीपुरुषहो! बीतराग भगवंताच्या आझ्ञनें प्रथमतः हिंसा द्वोण्या 
योग्य जीं जीवांचीं स्थानें इंद्रियकायादिक अद्वित त्यांचें ज्ञान करून ध्या. हिंसा करविणारे परिणाम 
कशानें होतात ढें समजून ध्या, हिंसेचें स्वरूप जाणा, हिंसेचे काय फल प्राप्त होणार याचा विचार 
करा. याप्रमाणें हिंस्प, हिंसक, हिंसा, हिंसाफल या चतुष्टयाली मोठ्या परिश्रमानें आधीं चांगल्या- 
रीतीनें समजून ध्या. मग देशकालानुसार आपले परिणामांचा विचार करून आपला निर्वाद्द होईल 
किंबा नाहीं हैं पहा व आपली शक्ति न छपवितां गृहस्थाश्रमामध्यें आपल्या योग्यतेनुसार द्विसेचा त्याग 
करा. सर्ब क्रिया करीत असतांना दया मनांत बाल्ठगून मोठ्या सावधानतेनें वागा. पंचस्थाबर 
जीवांची हिंसा शक्य तितकी कमी करून दयाक्ु बना. याप्रमाणें अद्विंसा अणुव्रताचें लक्षण सांगितलें. 


अदिसानताचे पांच अतिचार, 


छेदनबन्धनपीडनमतिभारारोपणं व्यतीचाराः । 
आह्ारवारणापि च स्थूलवधादुव्युपरतेः पंच ॥ ५४ ॥ 
अथे- छेदन म्हृणजे मनुष्याचे अथवा तियचाचे कान, नाक बौरे अवयब तोडणें द्वा पहिला 

छेदनातिचार- मनुष्यांना दोरखंड बगेरे साधनांनीं जखहून ठाकरे, कैंदेंत ठेवण व ति्चांना इढ 
बंधनांनीं बांधणें, पक्ष्यांना पिंजय्यामध्यें कॉइन ठेवणें हा दुसरा बंधनातिचार. मनुष्य तियैचांना 
लाथ, बुक्की, चापट, काठी, चाबूक इत्यादिकांच्या योगाने मारणें हव तिसरा पीडनातिचार. माणसांवर 
पशृंवर अथवा बैल जोडलेल्या गाडीबर त्यांच्या शक्तीहून आधिक ओझें लादर्णे हा चौथा अतिभारा- 
है 
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32 20202 अं के कह 2 2 2 200 20:22: 202 नह 


है ऋ 72056 अर 8 आ काम: और: रे खुप 5 205० 


8 0 22472. ९% ५१५ कह के 0 अ अ क 


९४ ै रत्नकरंड-आवकाचार पत्र ५५-५६ 


रोपणातिचार. मनुष्य तियँचाना खाणें-पिण्याचा प्रतिबंध करणें हा पांचचा आह्ारवारण अथवा 
अश्नपाननिरोधनातिचार म्हणावा. याप्रमार्णे हे स्थूछद्विंसा त्यागाचे पांच अतिचार ( दोष ) आहत 
ते गृदवस्थाछा सोडणें योग्य आहे. 
सत्याणुवाचें छक्षण 
स्पूलमलीक॑ न वदति न परान्‌ वादयति सत्यमपि विपदे | 
यत्तद्दन्ति सन्‍्तः स्थूलवधाद्विरमणं निपृणाः ॥ ५५ ॥ 
अर्थ- जो स्थूल असत्य बोलत नाहीं, दुसप्याकह्नन बोलबीत नाड्री, आणि ज्या बोलण्या- 
पासून आपणाला व इतरांनाही संकट येत असेल असें सत्य देखील जो बोछत नाहीं तो सत्पुरुषांनीं 
स्थूल असत्याचा त्यागी आहे अससे म्हटलें आहे, 
विशेषार्थ- स्थूल असत्याचा त्याग असणाय्या म्हणजे सत्याणुत्रत धारण करणाज्या पुरुषानें 
कऋरघ, मान, माया, लोभाष्या वश होऊन एखाद्या जीवाचा घात होईछ, एखादावर संकट येईल, 
अथवा कर्क चढ़ेल असें ब्ोलणें निंद्य आहे. याचग्रमाणें ज्या माषणापासून ऐकणारांस मिथ्याश्रद्धान 
उत्पन्न होईछ, तो धर्मपराड्मुख होण्यास उद्युक्त होईल, अतसंयमाघा त्याग करून शिथिल बनेल, 
ह्ार्चे श्रद्धान बिघद्टन जाईल, अशा प्रकारचें भाषण कर्धीही करूं: नये, ज्या बोलण्यापासून 
कलह व बिसंवाद उत्पन्न होईल, विषयानुराग बाढेल, मोठा आरंभ करण्याकडे प्रवृत्ति होईंछ, 
दुसप्याला आत॑ध्यान उत्पन्न होईछ, इतरांना कामबेदना उत्पन्न होतील, दुसय्याच्या लाभांत 
विध्न येईल, दुसन्याची उपजीबिका नाहींशी होईछ, आपली व दुसत्याचीढी अपकीर्ति द्ोईल, 
अशा ग्रकारचें बचन मुखावाटें उच्चारूं नये. ज्यापासून आपलछा ब दुसन्याचा ब्िघाड होईल, 
कोणाबर आपत्ति ओढवेल, अनर्थ उत्पन्न होईल, दुःख प्राप्त हाईछ, मम छेदिलें जाईछ, राजदंड 
सोसावा छांगेल ब द्रव्यहानि होण्याचा संभव असेल अशा प्रकारचें सत्यवचन असेल तरी तें असत्य 
समजून कदापि बोढूं नये. याचप्रमाणें आपल्या तोंडाबाटें शिवीगालठल, बीभत्स शब्द, हलक्या 
कुलांतील छोकांनीं बोलाबयाचे शब्द, मर्मच्छेदक वचन, दुसत्याचा अपमान होईल असे शब्द, 
तिरस्काराचे शब्द, अहंकाराचे शब्द मुखाबादें कपीही काढूं नयेत. बोलावयाचें झालेंच तर 
जिनसूत्राछा अनुसरून आपकलें व इतरांचें हित ज्यायोगों होईल, ज्यांत फार पार्हाछ नसेल असे 
प्रामाणिक व संतोष उत्पन्न करणारें, धर्माचा उद्योत करणोरें वचन ब्रोलाबें. याप्रमाणें न्यायानें आपली 
उपजीबिका करणाज्या व अनिंद्य बचन बोरुणान्या गृहस्थाला असत्यत्याग नांवाचें दुसरें अपुव्रत घडतें, 
सस्याणुव्॒ताचे पांच अतिचार 
परिवादरदो5्भ्याख्या पेशुन्यं कूटलेखकरणं च । 
न्यासापद्दारतापि च व्यतिक्रमाः पंच सत्यस्य ॥ ५६ ॥ 
अथे- परिवाद, रहोभ्याख्या, पैशुन्य, कूटलेखकरण आणि न्यासापहार असे पांच सत्या- 
णुत्रताचे अतिचार आहवित. 
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विशेषाथ- परिवाद म्दणजे मिथ्या उपदेश. स्वगमेक्षार्चे कारण अशा खोव्फ चारित्राचा 
उपदेश करणें हा परिवाद नामक अतिचार. रहो5म्यार्या म्हणजे गुप्त गोष्ट प्रसिद्ध करणें. कोणी आपडी 
गुप्त गोष्ट आपणांस सांगितली असतां ती दुसय्यास सांगणें, अथवा तिची प्रसिद्धि करणें, व ख्री- 
पुरुषाची एकांतांतीछ क्रिया पाहुन व ऐकून ती प्रगट करणें यास रहोडमभ्याख्यातिचार म्हणतात. 
पैज्ुन्य म्हणज चह्ाडी करणें. दुसन्याचें छिद्र समजून घेऊन त्याचे नुकसान करण्याच्या उद्देशानें 
दुसन्‍्यास सांगणे हवा पैश्यन्यातिचार. कूटलेखकरण म्हणजे खोटे दस्तैबज व खोटे जमाखर्च करणें 
अथवा करविणें व एखाद्या चांगल्या गृहस्थावर आकर घेऊन त्याचा लोकांत लिहुन अथवा बोढून 
खोटा प्रचार करण. न्यासापद्दार म्हणजे ठेव गडप करणे. कोणी आपल्या जबत्ठ विश्वासानें द्वन्य, 
डागडागिने अथवा मौल्यवान बल्नें ठेवून परत मागतांना विसरून कमी मागितल्या असतां तेवब्याच 
वस्तु देऊन बाकीच्या न देणें हा न्‍्यासापहारातिचार होय. याप्रमाणें स्थूल असत्यत्याग अणुब्रताचे 
हे पांच अतिचार [दोष] आहत ते टात्णण्यानें ब्रत शुद्ध होतें. 
यासंबंधी ब्रती पुरुषानें आपल्या मनांत सदैव पुदील विचार आणित असांबें. “या जीवार्ने 
अनादि अनंतकालापासून निगोदामध्यें वास्तव्य केले आहे. कर्मधरमंसंयोगानें तेथून सुटका झाल्या- 
नंतर पंचस्थावर जीवनांत असंख्यात काल परिभ्रमण करून पुनर्रपि निगो- 
दुप्राप्प मनुष्य. दांत अनंतानंत काल परिश्रमण केलें आह. अनंत वेढ्ा एकेंद्रिय जीवांत जन्म 
जन्माची महती . घेतछा. त्या ठिकाणी याला जिह्ेन्द्रिय प्राप्त झालें नाहीं. पुढ़ें द्वींद्रिय, त्रींद्रिय, 
चतुरिन्द्रिय, असैनी, सैनी पंचेन्द्रियांत उत्पन्न होऊन जिह्लेन्द्रिय प्राप्त झ्ा्लें तरी 
अक्षरात्मक शब्द उच्चारण्याचें व ऐकण्याचें यास सामर्थ्य नव्हते, अनंतानत काल गेल्यानंतर कदा- 
चित्‌ मनुष्य-जन्म प्राप्त ज्ञाछा व बोलण्याची शक्ति ग्राप्त ज्ञाली तरी नीच कुलांत जन्मल्यामु्कें अयोग्य 
हिंसावचन, असत्य वचन, दुसन्याछा व आपणाला संताप उत्पन्न होईल असे वचन बोदन सानें, 
महान्‌ पाप बांधून घेतलें त्यामुकें दुर्गतीछा जावें छागंरें. याप्रमाणे आपल्याच बचनानें आपलछा 
धात करून घेतलछा. असो ! झालें तें गेलें !! आतां कांहीं पूर्व पुण्यसंचितामुत्ठे मनुष्य-जन्म प्राप्त 
झाछठा आहे त्या अर्थी चांगलें व गोड बोलण्याचा प्रयत्न करावा. खार्णेपिणें, कामसबन करणें, 
डोब्यांनीं पाहणें, कानांनीं ऐकणें या गोष्ठी कुत्नीं, मांजरी बगैरे प्राणीही करीत असतात. कारण डोढे, 
नाक, तोंड, कान वेरे इंद्रियें सब्र पशूनाही असतातच. या गोष्टी आपण केल्या म्हणजे कांहीं 
: बिशेष केलें असें नाहीं. मनुष्यजन्मांत जर कांहीं श्रेष्ठ असेठ तर फक्त 
बचनाचा श्रेष्ठपणा बचन हेंच एक श्रेष्ठ आह. ज्यानें आपलें वचन सांभाल्लें नाहीं त्यानें 
आपल्या सर्व जन्माचा ब्रिधाड करून घेतछा आहे असे खास समजात, 


पशुयोनीत वचन उच्चारण्याची शक्ति नसल्यानें आत्म्यांती अनेक गुणदोषांचा स्फोट होऊं शकत 


नाहीं. पंडित, मूर्ख, धर्मात्मा, पापी, राव, रंक, कुलीन, अकुलीन, ढीनाचारी, सदाचारी, संतुष्ट, तीत्र 
लोभी, धरमवासनायुक्त, धर्मवासनारहित, मिथ्यादष्टि, सम्यग्दष्टि, संस्कृत, असंस्क्ृत, उत्तम संगत 
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धरून राजसभेत राष्टिलेला, प्राम्य (मूर्ख) छोकांची संगत धरून खेड्यांत राहिलेला, व्यवहारचतुर, 

ब्यवशार-मूढ, हस्तकलेनें युक्त, हस्तकलाज्नानहीन, उद्योमी, आछशी, शूर, मित्रा, दातार, कृपण, 

दयाकू, निर्दय, दीन, महंत, क्रोपी, क्षमावान्‌, मदोन्मत्त, ब्रिनयशील, कपटी, सरव्ठ, वक्र परिणामी 

बौरे व्यवहार पश्चुयोनीत होत नाह्वींत म्हणून मनुष्य- जन्माची सफलता करून भेष्याची ह्च्छा 
असेल तर दुर्लभ अशा सत्यवचन बोलण्याचा निश्चय करा.” 

बचनद्ारें सत्याथ उपदेश देऊनच भगवान्‌ अरिहंत तैलाक्याला वंदनीय झाले आहत. 

त्यांनीं सबे जगाला मोक्षमार्ग दाखबिला आहे. वचनाच्या प्रभावानेंच अनेक जीवांचा मिध्यात्वादि 

मल नाहींसा करून अजर,अमर-पदाची प्रातति भगवंतांनीं करून दिली 

सत्याचा महिमा आहे. पांच परमेष्टीत देखील बचनकृत उपकारामुद्ें भगवान्‌ अरिहंताला 

प्रथमतः नमस्कार केला गेला आहे. ज्ञानी वीतरागाच्या बचनानें स्वगैनर- 

कादिक तीन लोकांचें प्रत्यक्षसारखें ज्ञान होतें. वचनांतीलःसत्यपणाच्या प्रभावामुलें पंचमकाव्यांत 

धर्मप्रवृत्ति अझ्नन दिसून येते. 


उज्ज्वल, विनययुक्त, प्रिय अशा बचनरूप पुद्टल परमाणूनीं त्रैलोक्य भरलेलें आहे. असलें 

बचन बोलंण्यास कांहीं मोल बावें छागत नाहीं.कोणी आपणांस कांहीं विचारलें असतां त्यास गोडीनें 

उत्तर देण्यास आपल्या शरीराला कांहीं बेदना होते असें दिसून येत नाहीं. 

मधुर भाषणाला आपली जीभ, कंठ, ताढ, ही घासून गेल्याचें ऐकिवांत नाहीं. त्याअर्थी सर्व 

किंमत द्यावी प्राण्यांना खुख उत्पन्न होईल असे गोड बचन कां बोढ नये ? याचें उत्तर 
लागत नाहीं... नेहमीं अभद्र बोढन आपली वाणी भ्र४ करणाय्यास देतां येईल काय ? 


असत्य वचनाच्या प्रभावानेंच मिथ्यादेवांची आराधना ब वेदादिक प्रंथांत यज्ञयागादिक व 

मांसभक्षणादि कुकर्म करण्याची प्रवृत्ति श्लाली आहे. खोट्या शात्राची रचना, अनेक प्रकारचीं खोटी 

मरते, नरकतिय॑चादि योनीमध्यें परिभ्रमण करबिणारा सर्व दुष्ट आचार हा 

असल्लान्या प्रचार- असल्बचनप्रचारामुलेच चाद्ूं आहे. फार काय पण याच असल्यवचना मुल्ठे 

नेंच मिथ्यात्त आपसल्याच घरामथ्यें अनेक प्रकारचें कलह, विसंबाद, परस्पर बैर, ताडन, 

बादतें मारण, प्राणापहार, क्रोष, भय, संताप, अपमानादि प्रकार ज्ालेले प्रत्यहीं 

दिसून येतात. सारांश अग्रतीति अथबा अविश्वास आणि दुःख याचें मूल 

कारण असत्य बचन आह. असत्य बचनाच्या ग्रभावानेंच नीचकुलांत उत्पत्ति होऊन बरचेवर 

असत्य वचन मुखावाटें बोलणें भाग पड़तें व त्यामुद्लें अनेक जन्मांत दारिद्य, मुकेपणा, बहिरेपणा, 
दैन्य बौरे प्राप्त होतें. असत्यवचन सर्व दुःखाचें मूल जाणून तत्काल सोडावें. ह 


सत्यवचनाच्या प्रभावानें जगांत मान्यता बाढते, इतकेंच नब्हे पण क्रमानें सर्व देवमनुष्यां- 
वर आज्ञा करणोरें इंद्रचऋतर्तिपद प्राप्त होऊन पुढें संपर्ण श्रतज्ञानाचे पारगामी असें गणधरपदढी 
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सत्याच्या प्रभावानेंच प्राप्त होते म्हणून असत्याचा त्याग करणें यांतच जीवा्ें परमकल्फोण आहे. 
पुरुषार्सिध्युपाय अंथांत श्रीअमृततचंद्र स्वामी म्हंणंतातः--- १ आड़ हु, 3. माह 
देती अमत्तयोगे निर्दिष्ट संकलंवितथवचनानाम्‌ । 
: हेयानुष्ठानादेरसुवदन भवति नासत्यम ॥॥ १०० ॥ 
भोंगोपभोगसाधनमात्र सावध्मक्षमा मोकतुस। 
ये तेजपि शेषभनृ्तं समस्तमपि नित्यमेव मुख्चन्तु ॥ १०१ ॥ 
अथै- भगवंतांनीं सब॑ असत्यवचनाचें कारण प्रमत्तयोग आहे असें म्हटलें आह. कषायांच्या 
स्वाधीन होऊन बचन उच्चारणें याला प्रमत्तयोग म्हणतात. त्याज्य पदार्थाना त्याज्य ब ब्रतादि प्राह्म 
पदार्थाना ग्राह्म म्हणणें हें असत्यवचन नब्हे, जे गृहस्थ आपल्या भोगोपभोगाला साधन 
असणाय्या सदोष बचनांचा त्याग करूं शकत नाहींत, त्यांनीं अन्य निरर्थक पापत्रंध करणान्या 
समस्त असत्य वचनांचा तरीं अवश्य त्याग करावा. 
भाषार्थ- गृहस्थाला जरी व्यवद्धार करीत असतांना भोगोपभोगांचे साधनासा्ी सदोष 
भाषणाचा पूर्णतः त्याग करितां आला नाहीं तरी, त्यामुद्ठें पापबंध होतो ही जाणीव मनांत बालगून 
शक्य तों त्याचा त्याग करण्याविषयीं नेहमीं तत्पर असावें. तसेंच इतर बहु आरंभ व बहुपरिप्रहाचें 
ब दुर्ष्यनाचें आणि स्व॒तःलछा अथवा इतरांना संताप उपजविण्यास कारण, अशा ग्रकारच्या सदोष व 
निंद्य भाषणाचा तरी त्यानें अवश्य ब्याग केला पाहिजे. याग्रमाणें स्थूल असत्यत्याग नांबचें दुसरे 


अणुव्रताचें स्वरूप आहे. 
स्थूलचोयेस्याग 


निहितं वा पतित वा सुविस्मृतं वा परखमविसृष्टम्‌ । 
न हरति यन्न च दत्ते तदकृशचोर्यादुपारमणम्‌ ॥ ५७ ॥ 
अथे- कोणी आपकें द्रव्य जमीनींत पुरलें असेठ, अथवा एखाद्या देवकांत, घरांत अथवा 
कोठें तरी कोणी ठेबिलें असेठ, अथवा आपणाजबद्ठ अनामत ठेविकें असेल, आपल्या घरी अथवा 
दुसस्याच्या घरीं आपणांस न समजतां कोणी ठेवून गेला असेल, गातांत, रस्त्यांत, वर्नात, बागेंत 
बौरे ठिकाणी कोणी टाकून गेछा असठ, आपणाजबछ देऊन कोणी बिसरला असेल, हिशेबांत 
नजरचूक होऊन कोणी कमी मागत असेल, आपल्या घरी विसरून कोणी ठाकून गेला असेल, देतां 
घतां मोजण्पांत विस्मरण होऊन राहिलें असेल अशा प्रकारचें रुपये, मोहरा, आमरण, बल्र इत्यादि द्रव्य 
पुष्कल अथवा थोडें असें तरी तें कोणी दिल्याबांचून ग्रहण करूं: नये व दुसन्‍्या कोणास देऊंदी 
नये. याल्ग स्थूछ चौरयत्याग अणुत्रत म्हृणतात. 
श्रीकार्तिकेय स्वार्मीनी स्हटर्रे भाहे- 
जो बहुमुल्ल॑ वर्त्यु अप्पमुक्केण णेव गिण्हेदि । 
वीसरियं पि ण गिण्हदि लाहे धूवेहि तूसेदि ॥ ३३५ ॥ 
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.. अर्थे- ज्याछा स्थूछ चोरीचा त्याग असेल त्यानें पुष्कछ मोछाची वस्तु अर्प किंमतीत 
घेऊं नये. जसे कोणी आपली वस्तु बाजारांत नेजन चौकशी करून विकली असतां त्याची किंमत 
त्यास सब्वा रुपया आली असती तीच वस्तु त्यानें आपणाकड़े आणिली असतां लोभाध्या बश 
दोऊन एक रुपयांत घेणें ढें बहुमोल्ाची वस्तु अल्प मोलांत बिकत चेणें द्वोय. दुसन्याची विसरलेली 
वस्तू ही त्यानें घेऊं नये. निर्धन अज्ञानी पुरुषाची वस्तु थोड्या किंमतीत मिव्ठाली तर बरें असा 
विचार पण त्यानें कर्पी मनांत आए नये. त्यानें स्वल्प छाभांत संतोष धारण करावा. ह 


भावाथे- व्यापारांत थोडा लाभ झाल्ा तरी संतोषबृत्ति ठेवावी, अधिक इच्छा ठेऊं नये, 


अशा रीतीने वागणारांस स्थूछ चौयेत्याग अणुत्रत घडतें. * 
स्थूछ चौर्यत्याग अणुबताचे पांच भपिचार 
चौरप्रयोगचौरार्थादानविलोपसदशसन्मिश्रा! | 
हीनाधिकविनिमान पंचास्तेये व्यतीचारा: || ५८ | 
अथे- अचीौर्य अणुत्ताचे चौरप्रयोग, चौरार्थादान, बिलोप, सद्दशसन्मिश्र आणि हीनाधिक - 
विनिमान असे पांच अतीचार आहत. 
चौरप्रयोग- जो स्वतः चोरी करीत नाहीं परंतु दुसत्यास चोरी करण्याची प्रेरणा करितो, 
अथवा चोरी करण्याचा मार्ग दाखबितों त्याल्य चौरप्रयोग अतीचार घडतो. 
चौरार्थादान- चोरांनीं आणलेलें द्रव्य ग्रहण करणें हा चौरार्थादान अतीचार आहे. 
वरिलोप- योग्य व न्याय मार्ग सोहून अन्य रीतीनें (द्रव्य प्रहण करणें अथवा राजाझेनें ज्या 
वस्तूबर नियंत्रण घातलेलें असेल त्या वस्तु आणविणें अथवा राजाच्या कायब्ाचें उल्लंघन करणें हवा 
विलोपातिचार होय, 
सदृशसन्मिश्र- भारी किंमतीब्या वस्तूमध्यें हछक्या किंमतीचीः वस्तु मिलठ्वून ती विकर्णे. 
तुपांत तेल मिक्कत्रिणे, अथवा सुवर्णात तांबे घाढ्न तें बिकणें हा सद्ृशसन्मिश्रातिचार जाणाबा, 
हीनाधिकविनिमान- वजन करण्याची तराजू, बजनें बौरे खोटीं ठेबण, ज्यामुक्ें इतरांचे 
पदार्थ व्रिकत घेतलें असतां ते जास्त यावेत आपके विकले असतां कमी जाबेत असा व्यवहार करणें 
हा हीनाधिक--विनिमानातिचार होय. 
याप्रमाणें या ब्रताचे पांच अतीचार ( दोष ) अह्वेत. हैं सोडल्पानें अचौरत्रत निर्मल होतें. 
जगांत चोरी करण्याप्ताखा दुसरा मोठा अपराध नाहीं, यापासून कुछाचा व धर्माचा नाश होऊन 
अपकीर्ति होते. चोरी करून मित्ठविलेलें धनही परल्ली बौरे व्यसनामध्येंच 
चोरीचे खर्च होतें. अथवा ज्याच्याजवछ ठेबलें असेल तोच तें खाऊन जातो. 
परिणाम चोरीच्या धनापासून संतोष होत नाहीं. परिणामामध्यें नेहमीं आकुछता रहाते. 
क्धी कार्ीं चोरी घठडकीस आली तर त्याला कैदेची शिक्षा भोगाबी लागते 
व लोकड़ी हाणमार करून अनेक प्रकारचें दुःख देतात. तेब्हां इहलोकीं कैद, मारपीट, सर्वस्वहरण, 
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हस्त॑नासिकाछेदन बगैरे दंड प्रात होतोच. पण परलोकौंदि नरकादिकादिगतिमध्यें अनंतकाल परि- 


श्रमण कराबें लागतें. 


स्थूलबबढ्ाचर्य अणुवताचें लक्षण ह 
न च परदारान्‌ गच्छति न परान्‌ गमयति च पापभीतेयंत्‌ | 
सा परदारनिवृत्तिः स्वदारसंतोषनामापि ॥ ५९ ॥ 


अथै- जो पापाच्या भीतीनें परख्लीकडे स्त्रतः जात नाहीं व दुसस्यास जाण्यास प्रेरणा 
करीत नाहीं त्याला स्वश्नलीसंतोष व परखीत्याग नांवचें चौथें अणुव्रत घडतें. 

विशेषा्थ-जो पुरुष, आपल्या जातीची, कुलाची ब्री, जिच्याशी देवगुरु पंचासमक्ष आपला 
विवाह ज्ञाला आद्दे तिजविषयी संतोष धारण करून, अन्य सब ख्लीमात्रांविषयीं भोगोपभोगाची इच्छा 
करीत नाहीं, त्याला परख्रीत्याग ब्रत आहे असें समजारईें. तो परद्वली, वेश्या, दासी, कुलठा, 
कन्या बारे ब्ियांशीं संबंध ठेवीत नाहीं व कोणत्याद्दी ख्रीशीं कामसेवनाब्या इच्छेनें बोलणें, पाहणें। 
स्पर्श करणें बगैरे क्रियेपासून दूर राहतो. अशा पुरुषालाच स्वदारसतोषी व परखीत्यागी म्हृणावें. 


स्वदारसंतोष अणुधताचे पांच अतिचार 


अन्यविवाहाकरणानज्ूक्रीडाविटत्वविपुलतृपः । 
इत्वरिकागमन चास्मरस्य पंच व्यतीचाराः ॥ ६० ॥ 

अथे- अन्यविवाह्रकरण, अनंगज्रीडा, विटत्व, विपुलतृषा आणि इल्रिकागमन असे पांच 
स्थूल ब्रह्मचयत्रताचे अतिचार आहत. 

१ आपस्या मुलांमुलीशिवाय दुस्यांच्या मुलामुलौंचे विवाह करणें हा अन्यविवाह्करण 
अतिचार ह्वोय. 

२ कामसेबन करण्याच्या अबयवांखेरीज इतर अवयबांनी कामक्रीडा करणें हा अनंगक्री डातिचार. 

३ हिजड्धा पुरुषाला स्रीचें सोंग देऊन त्याकड्टून होणात्या क्रिया पाहून संतोष मानणें 
अथवा तशा क्रिया करविण्याविषयीं मनवचनकायेची प्रद्वत्ति ठवणें हा विटल अतिचार. 

४ कामोपभोगाची तीत्र इच्छा करणें हवा विपुलतृषातिचार. 

५ इत्वरिका म्हणजे व्यभिचारिणी स्री, तिच्या घरीं जाणें येणे अथवा तिला आपसल्या घरी 
बोलाबिणें, तिच्याशीं देण्याधेण्याचा व्यवहार ठेवणें, तिच्याशों संभाषण करण्याची संधि वरचेबर 
आणपणें व तिच्या स्वरूपाकड़े अवलोकन करणें हा इत्वर्कागमनातिचार. 

याप्रमाणें पांच अतिचार ठाकले पादिजेत. ज्याला देवादिकांकड्टन पूज्य अशा ब्रह्मचरयत्रताचे 
रक्षण करावयाचें असेल त्यानें आपल्या विवाहित ख्रीशिवाय इतर माता-बहिण-कत्या-सून बगरे 
खियांपाशीं देखील एकांतस्थानीं बसूं नये. अन्य ल्ियांच्या मुखाकडे ठक लावून पाएहूँ नये. 
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० ..... रत्नकरंछर-आाक्रकाचार : सूत्र ६१ 
धनधान्यादिय्रन्थं परिमाय ततोज्घिकेद निस्पृहता । 
परिमित्तपरिग्रहः स्पादिच्छापरिमाणनामापि ॥ ६१ ॥ 
अर्थ- आपस्या संतोषाप्रमाणें धन, धान्य, गुरें, ढोरें, चाकर; माणसें, घरें, शेतें, वच्न-प्रावरणें 
बगैरे परिप्रद्ांचें प्रमाण करून त्याहुन अधिक पदार्थाविषयीं इच्छा न ठेतरणं यास परिमितपर््रिह 
अथवा इच्छापरिमाणब्रत म्हणतात, 


विशेषाथै- कोणाजब वर्तमानकालीं थोडा परिप्रह आहे त्यानें जरी अधिक परिग्रहाची 
इच्छा ठेवून धनाचें प्रमाण बांधिलें, तरी ती धर्मबुद्धि असून त्याल्ष त्रती म्हणतां येते, पण व्यानें 
अन्यायानें धन मिव्य्वावयाचें नाहीं याबदक मनानें पक्का निश्चय केला असला पाहिजे. जसें एखाद्या- 
जब शंभर हपयाच्रा परिप्रह आहे असे समजा, त्यानें हजार रुपयापेक्षां जास्त परिप्रह ठेबणार 
नाहीं म्हणून प्रमाण केलें, तर तें ब्रत ज्लारें, परंतु हजार रुपये अन्यायानें प्रहण करणार नाहीं 
अला त्याचा इढ संकल्प असला पाहिजे. परिग्रहाचें प्रमाण नसल्यानें मनुष्यमात्राचे परिणाम निरंतर 
अनेक वस्तु प्राप्त करून पेण्याचें चिंतन करीत असतात त्यामुक्ठें याछा समाधान नसतें. सर्व 
पापांचें मूल परिग्रह आहे. सर्वप्रकारचें दुर्ष्यान परिग्रहापासूनच होतें.१भगवंतांनी मूच्छेछा (ममतेला) 
परिप्रह म्ह॒टलें आह. पांघरावयाछा वल्र व राहण्यास झोंपडी एबढाही परिग्रह नसणाज्या पुरुषाला 
अंतरंगांत परवस्तूची तीव इच्छा असल्यानें परिप्रही म्हटलें आहे. परमा- 
परिप्रहाचे भेद... गमांत अंतरंग परिप्रह- १ मिथ्यात्व, ३ बेद, ५ ऋध, ६ मान, ७ माया, 
८ लोभ, ९ हास्य, १० रति ११ अरति, १२ शोक, १३ भय, १४ जुगुप्सा 

असा चौदा प्रकारचा सांगितछा आहे. 


अनादिकालापासून देहादिक परद्॒व्यांवरीछ ममता कमी होत नाहीं हा मिथ्यात्व परिग्रह. हा 

देह म्हणजे मी, ही जाति ग्हणजे मी, हें कुल म्हणजे मी इत्यादि परद्रव्याविषयी आशभ्मबुद्धि 
अनादिकालापासून चिकटून असर्णे हा मिथ्याव्वाचा प्रभाव. रागद्वेषक्रोधादि मोहकर्मापासून उत्पन्न 
होणास्या विकाराबिषयीं आत्मपणाचा संकल्प हेंही मिथ्यात्वच, कामबिकारामुद्ठें चित्त सदैव संतप्त 
राहणें, राग, द्वेष, रोष, मान, माया, लोभ ब हास्थादि नोकषाय बौरे 

परिप्रह्मच्रा प्रभाव आत्म्याचे आहत मानण्णे हा अंतरंग परिप्रह होय. ज्याला अंतरंग परिप्रह 
“वतात त्याछा बाह्य परिप्रहाविषयीं ममता उत्पन्न होत नाहीं. सर्व प्रकारची 

अनीति परिग्रहावरील ममतेपासून उत्पन्न होते. परिप्रद्दाच्या इच्छेनें हिंसा करावी छागते, खोटें 
बोलाबें छागतें, चोरी करात्री छागते व व्यभिचार कराबा छागतो. परिप्रह वाढविण्यासाठी ग्रसंगीं 
स्व्रतः प्राण देतो व दुसन्याचा जीव चेण्यास तयार होतो. परिप्रह्यकरितांच मोठा क्रोध उत्पन्न होतो, 
परिम्रहमच्या प्रभावानें त्याछा मोठा अभिमान उत्पन्न होतो, परिप्रह्माकरितां अनेक कपठग्रयोग करावे 








पत्र ११ अरिक्रपिकार ८ हर 


छागतात, परिग्रह्मवरील ममतेनें महालोभ व पुष्कछ आरंभ करण्याची इच्छा उत्पन्न- होते: सारांश 
सर्व कषायांचें मूल हा बल्ग्रिह आहे. म्दृणून सर्व तस्हेष्या पापापासूनः मुक्त होण्याची इच्छा अंरेस्क 
तर परिग्रह्ापरासूत विरक्त व्हा. श्रीकार्तिकेयस्वामीनी म्हटर्लें भाहे-- 8 


को ण वसो इत्यिजणे कस्स ण मयणेण 'खंडियं मांणे | 
को इंदिएहिं ण जिओ को ण कसाएहिं संतत्तो ॥ २८१॥ 
सो ण वसो इत्थिजणे सो ण जिओ इंदियेहिं मोदेण । 
जो ण य गिण्हदि गंथ अब्भंतरबाहिरं सब्बे ॥| २८२१ 
जो लोह णिहणित्ता संतोसरसायणेण संतुहो । 
णिहणदि तिण्णा दुद्ठा मण्णंतो विणस्सरं सब्बं ॥ ३३९॥ 
जो परिमाणं कुव्वदि धणधण्णसुवण्णखित्तमाईणं । 
उबओग जाणित्ता अणुव्वयं पंचम तस्स ।| ३४० || ह 
अथ- जगांत ब्रीच्या वश कोण ज्ाठेलें नाहीं, कामत्रिकारानें कोणाचा मान खंडित केला 
नाहीं, इंद्रियांनीं कोणाला जिंकिलें नाहीं व कपायानें कोण संतापून गेल नाहीं ! सर्व संसारी जीव 
स्रीच्या वश होऊन राहिले अहित. कामविकारानें सर्वांचा अभिमान नाहींसा 
परिग्रहामुक्ें परबशता केला आहे. इंद्रियांच्या सब वश झ्लालेले आहत व चार प्रकारच्या कषायांनीं 
सबब जीव जकून चरफडत आहत. ज्या पुरुषानें बाह्य अभ्यंतर परिग्रह् 
सोइून दिले आहत, तो मात्र ख्रीच्या वश जाला नाहीं, इंद्रियांनीं त्यावर पगडा बसबिला नाहीं, 
मदनाला त्याला वश करितां आढें नाहीं व कषायानेंही तो जक्ून भस्म झाला नाहीं. जो पुरुष 
लोभ नाहींसा करून, संतोषरूपीं रसायनानें आनंदित होऊन, सब प्रकारच्या धनसंपत्तीछा विना- 
शीक जाणतो व दुष्ट तुष्णेला वाढू न देतां, धन-धान्य-सुवर्ण-द्षत्रादिकांची आपल्या शक्तिप्रमाणें 
मर्यादा करून राहतो व त्याहन अधिक परिप्रहाची ठेवीत नाहीं त्याला परिम्रहृप्रमाणब्रत घड़तें. 
शात्रांत मूर्च्छैछा परिग्रह म्हटलें आहे म्हणून वर सांगितरले. ती मूर्च्छा परपदार्थामध्यें ममत्व- 
बुद्धि ठेवल्यानें होते. परवस्तुच्या ठायीं आपलेपणा मानून उत्पन्न होणारा राग आत्म्याच्या जीवन- 
मरण, द्वित-अहित, योग्य-अयोग्य वगरे विचाराछा नष्ट करून, मोहानें सर्व 
मूर्च्छा म्हणजे द्रव्याविषयी “ हैं माहें हें माँझे ” असे परिणाम उत्पन्न करितो. असे परिणाम 
ममत्व उत्पन्न होगें हीच मूर्च्छा व हिछाच भगवंतांनीं परिग्रह् म्दृटर्ले आहे. बाह्य 
परिप्रह थोडा असला किंवा मुर्कीच नसला तरी तो परिग्रह्ीच म्दृणविला 
जातो. श्रीकार्तिकेयस्वार्मीनीं म्हटलें आहे :-- 


बाहिरगंथविहीणा दलिदमणुआ सहावदो हुंति | 
अब्मंतरगंथं पुण ण सकदे को वि छंडेदुं ॥ ३८७॥ - 


डिक 
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अर्थ- दरिदी मनुष्याला बाह्य परिग्रह् स्वभावतः नसतोच. हजारों छाखों माणसे आपण 
नेहमी अशीं. परादतों कीं ज्यांना जन्मांतही पितल्ेचें, तंन्याचें, कांशाचें मांडें मिव्ठालें नाढ़ीं. ज्यांना 
जन्मभर तुपाचा बाप्त मिव्ठाछा नाहीं मग त्याचें भक्षण कोठलें ! ज्यांना आंगरखे, पागोटें, टोपी 
ही कर्घी घालतां आली नाहीं, ज्यांना जन्मभर खाण्यास पोटभर अन्न मिव्ठालें नाहीं, ज्यांचा विवाह 
झाल! नाहीं, ज्यांना दोन चार दिवस खाम्यापुरता धान्याचा संग्रह करिता आला नाहीं, ज्यांना 
पै पैसा मित्ठावयाची मारामार त्यांना सोन्‍्याचांदीचें दर्शन कर्षी ज्ञालें असेल ही शंका कशाला ! 
सारांश, ज्यांना पणकुटी देखील राह्मवयास नसते अशा मनुष्यांना देखील अंतरंग ममता नाद्वींशी 
ज्ञालेली नसते. त्यामुत्ठें ते सभे मूर्ज्छावान्‌ म्हणजे परिप्रही आहत. 

शंकाः- मूर्छेला परिप्रद्द म्हटलें तर बाह्य धन-धान्य-वश्च-प्रावरणादिकांना परिप्रह म्हणतां 
येणार नाहीं. 

समाधान- बाह्य परिप्रह्, अंतरंग परिग्रह् उत्पन्न करण्यास कारण आहत. धन, धान्य, बल्रा- 
लंकारादि बाह्य परिप्रद्द पाहतांच ते प्राप्त व्हावे अशी मनांत इच्छा उत्पन्न होते. ती आवरणें मनुष्य 
मात्रास अशक्य झाल्यानें त्यामुद्रें त्याष्या प्राप्तिताठी सारखी धडपड सघुरू होते म्हणून त्यांना 
मूर्ष्ठेचें कारण मानलें आह. त्याअर्थ त्या कारणांचा त्याग करणेंच प्राप्त आहे. 

भगवंतांनी आंतरबाद्य दोन्ही परिप्रहांना हिंसा म्हटलें आहे व दोन्ही परिप्रह्मांचा व्याग 
करण्यांत अहिंसा घडते असें सांगितलें आहे. मिथ्यात्व, कषाय, अंतरंग परिग्रह हीं हिंसेची दुसरी 

पर्याय नांबें आहत. बाह्य परिप्रहमामध्यें ममत्व ही हिंसाच होय. कृष्ण, नील, 
परिप्रह् म्हणजे हिंसा कापोत बौरे लेश्येचे अद्युभ परिणाम, परिग्रह्मबर प्रीति असल्यानें होतात. 
मोठमोठे आरंभ द्वे परिग्रह्यावरील तीत्र प्रीतीचे परिणाम आहत. परिणामामध्ये 

शुद्धता कषाय मंद होण्यानें होत असते. कषायाची मंदता परिम्रहाष्या अभावानें होते, म्हगून परि- 
प्रद्ावरील सबस्वी प्रीति कमी होत असेल तर उत्तम. पण तसे होत नसेल तर परिग्रहाची कांहीं 
तरी मर्यादा केली पाहिजे. परित्रह थोडा पण इच्छा पुष्कठ असली तरी केवल इच्छा असल्यानेंच 
कांदीं प्राप्त द्वोत नसतें, अंतराय कर्माचा क्षयोपशम असेल तितकाच लाभ होईल. अधिक इच्छा 


ठेबल्यानें पापाचा बंधच होणार हू गून पापाछा कारण अशी परिग्रह्मची ममता सोइन प्राप्त होईल 
तेबक्यांत संतोष धारण करून राहणें योग्य आह. 


समस्त परिप्रहांचा त्याग करणें हा जरी उत्तम पक्ष असलछा तरी गृहस्थावस्थेत राहून धर्म- 


सेवन करणान्यात्य आपल्या योग्यतेप्रमाणें परिप्रह ठेवल्यावांचून भागत 

यूहस्थानें परिमित नाहीं. गृहस्थानें मुत्ठोंच परिप्रह ठेवाबयाचा नाहीं म्हटलें तर, काललीं, 
परिप्रह ठेवावा अकारलीं, दुष्काव्गंत, रोग प्राप्त झाला असतां, वियोगाबस्थेंत, मुलामुलीच्या 
ढक्षकार्यादे समारंभ बगैरे कार्याची त्याजवर जबाबदारी असल्यानें ती पुरी 

पाडतां न आल्यास त्याच्या मनाव् स्थिरता प्राप्त होणार नाहीं. स्थिरतेष्या अभावीं त्याला यथास्थित 





बे िलस्नना - 


करन 
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गृहस्थधर्म साधणार नाहीं. गृहस्थधर्माचें रक्षण करण्याकरितां परिप्रहाची अवश्यकता आहे. त्यासादों 
स्थानें आपता उदरनिर्वाद्द न्यायमार्गानें करीत असारवे. की. 3 
साधु पुरुषानें थोडाही परिप्रह ठेवला तर तो इहपरलोकापासून भ्रष्ट होईल व गृहस्थानें 
परिप्रह् ठेवछा नाहीं तर तो भ्रष्ट होईछ. जोंपयैत त्याला गृद्दस्थाश्रमांत रहावयाचें आहे तोंपयैत 
त्याला थोडाबहुत परिप्रह ठेवल्याबांचून आपक्या परिणामांत शांति ठेवतां येणार नाहीं. आजीबि- 
केच्या अभातरी निराधार पुरुषाचे परिणाम धर्मसेवन करण्यांत स्थिर राह्टूं शकत नाह्वींत ब च्यामुक्रे 
परिणामांतील बेदनेचें दुःख नाहींसें होत नाहीं. पोटापुरतें अन्न मिव्ठण्याइतका धंदा-रोजगार केला 
नाहीं तर त्याला खाध्याय प्रूजनादि झुभकार्यें करण्याचा उत्साह राह्मत नाहीं. पोटठाच्या विवंचनेमु्रे 
व्याकुब्ठता बाढत जाऊन संतोषाचा अभाव होतो. 
रोग प्राप्त झ्लाला, म्द्वातारपण आलें, मुलाबाव्णंचा वियोग झाला कौरे अनेक संकटें द्वव्या- 
भावीं प्राप्त झाी असतां अन्नवज्राच्या आधाराशिवाय कोणत्याही कालीं व कोणत्याही देशांत मनुष्य- 
मात्राचे परिणाम स्थिर राहणें शक्य नाहीं. देद्व सुरक्षित असल्याशिवाय अणुब्रत, शील व संयम 
बौरे कांहीच धर्मसाधन होऊं शक्तत नाहीं. देहरक्षण उपजीविकेच्या साधनाशिवाय होत नाहीं- 
यासादीं देशकालानुसार आपकलें सामथ्य पाहून त्याप्रमाणें उद्योग ब वत्यासाठीं छागणोरें इतरांचें 
साहाय्य मित्विण्याचा व न्यायमार्गनें धन संपादन करण्याचा प्रयत्न करीत रहावें, व आपल्या 
पुण्यानुकूलतेनें जेवढें प्राप्त होईल त्यांत तंतोष मानून धर्मसेबन करीत जातें. 
अहिंसा व सत्य या पायावर निष्ठा टेवून अन्यायानें परद्वव्य हरण करण्याची इच्छा न धरितां 
आपण परिश्रमपूवक उद्योग करूं: तर खात्रीने आपल्याबइल लोकांत विश्वास उत्पन्न होईल. यासाठी 
विद्या ब का संपादन करून आपणांत पात्रता आणणें अवश्य आहि. यानंतर आपल्या लाभांतराय 
कर्माच्या क्षयोपशमाग्रमाणें जेबढ़ा वामालाभ अथवा अल्प लाभ होईल त्यांत संतुष्ट असावें. 
कुटुबंतील माणसांचें पोषण तुम्हास छाम होईछ त्याप्रमाणांतच करा. कुद्ेबपोषण करीत 
असतांना ऋण होऊं देऊं नका. ऋण होण्याचें मोठें भय बाछगा. एकदां ऋण झालें म्हणजे सब आटो- 
पके. ऋणी मनुष्याचें चैये, शह्माणपण बगरे सत्र नाहींसें होतें. तो दीन होतो. 
ऋण करूं नये एक बेब्यंं पत नाहींशी जाली म्हणजे त्याची उपजिविका देखील होणं कठिण 
जानें म्हणून आपके उत्पन्न पाहून खर्चे करा. जगांत इतर पुण्यवान्‌ अशा 
श्रीमान्‌ जीवाकड़े पाहून जर तुम्ही खर्च करूं छागाल तर दरिद्री होऊन तुमचे दोन्ही छोक नष्ट 
होतील. 
बडिलार्जत मोठ्या अब्रूच्या भरीस पहू नका. आमच्या पूर्वजांनीं मोठमोदीं कार्ये केली 
आहत त्यांत आतां न्‍्यूनता कशीं करावी! जर तीं कार्ये आतां आम्ही करणार नाहीं 
तर जगांत आमचा दुर्लीकिक होईछ. अशा अकारचा विचार कर्घीही मनांत आशूं नका. 
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/ मोठेपएणाचा पोकक. ज्याची पुष्याई संपल्ली असेल व्याचा मोठेफणा नाडीसा होतो, यापुदं 
अभिमान- सोडा संतोषबृत्ति धारण करून, शील धारण करण्कंत, बंत धारण करण्यांत, प्राप्त 
..... झलेलें दैन्य नाहींसें करण्यांत व विषयांच्री इच्छा कमी करण्यांत आतां 
मोठेपणा आद्वे. थापासून इह्परलोकांत सुख श्राप्त होणारें आह्े. पुण्योदय प्राप्त होईंल त्यावेढीं हा 
जीब स्वगमिध्यें महाऋद्विधारी देवपदी विराजमान होतो. तोच पापाचा उदय प्राप्त झाला असतां 
तरकामध्यें अथबा एकेंद्रियांत जाऊन जन्मतो, पापाच्या उदयानें मनुष्य, रोगी व दरिद्री होतो. 
तोच उदय तीज असेल तर तियैच योनींत उत्पन्न ्हायें छागतें. फार दूर कशाछा याच जन्मांत 
-7जा क्षणांत रंक ज्ञालेला आपण पाहतो. अशा स्थितींत तुमचा मोठेपणा कोठें राह्णार ? तुमच्या- 
जब धन उरलें नाहीं, याचा विचार न करितां उधक्रेपणानें धन खर्च कराल तर दरिद्री व कर्ज 
बाजारी होऊन तुमची क्रिंमत जगांत उतरून जाईंछ, सर्च लोक तुमची निंदा करूं छागतीछ व 
त्यामुद्ठें तुम्हांस अतिशय दुःख होईल. राजदिवस आतंरौद्धध्यान करून तुम्ही दुर्गतीछा पात्र व्हाल, 
| महणून बाबांनो, आपल्या उप्पन्नापेक्षां खर्च अधिक करूं नका. थोडा खर्च 
आधाहून अधिक करणें यांतच चातुर्य आदे, पंडितपणा आहे हें ध्यानांत असूं॑ दया, उत्पन्ना- 
खर्च करूं नये... पेक्षां खर्च कमी करणें यांतच शहाणपणा आहे, हाच उत्तम धर्म आहे. 
उत्पन्नपेक्षां खर्च जास्त ठेवाल तर लौकरच द्रित्री व्हाल व तुम्ही दुनियेत 
मूर्ख ठराल, ऋणी ज्ञाल्यानंतर उत्तम कुछांतील योग्य आचार, आदरसत्कार वौरे सर्व नाहींसे होतील, 
लोक नांबें ठेऊं छागतील व तुमे लक्ष ध्यान, ब्जन, स्वाध्याय, शुभचितनामध्यें क्षणभर देखील 
हाणार नाहीं. सारांश उत्पन्नापेक्षां कमी खर्च करणें हाच गृहस्थांचा खरा धर्म आहे. अभिमानाला 
पेट्ूून अधिक खर्च करगाराछा, इतरांनीं आपणास न दिलेल्या द्रब्याकड़ चौर्यदंड्ीनें पाहण्याची 
एःठा उत्पन्न होते. तसेंच अनेक प्रकारचीं खोटीं कमें, खोल्या कल्पना लढवून येन केन प्रकारेण 
कोणास तरी फसबून, पापग्रवृत्तीनें अधिक द्रव्य संपादन केलें पाहिजे असें वाट छागतें. त्यामुल्नें 
सतोषदृत्ति नाहींशी होते. 
शंका :--- कोणी यावर असें म्हणेल की आजीबिका अथवा लाभ ह। पूर्व कर्माच्या स्वाधीन 
आहे. पण धर्मसेवन करणें हें तर आपल्या हातचें आहे ना? आम्हांस लाभ ज्लाछा नाहीं तरी आम्ही 
धर्म पराड्मुख होणार नाहीं. 


धर्म म्हणजे अहिंसा ही उत्तम ऊैलांत जन्म झाल्यानें पावता येईल. चांडाल,, भील बगैरे नीच कुल्लंत 
जन्म झाला तर ती पालनकरितां येणार नाहीं. चांगल्या देशांत जन्म होणें, इंद्रियांची पूर्णता असणें, 
रोगरहित शर्सर प्राप्त होणें, चांगली संतति आप होणें, उपजीबिकेची काछजी नसणें, धर्माचा उप- 
देश मित्ठणें कौरे सामग्री पुण्योदयाशित्राय सह जा-सहजी प्राप्त होत नाहीं. ज्याला एव पुण्याच्या 
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उदयानें उदर-निर्वाहांची कावजी नसेल, त्याढा धर्माचरण स्थिर चित्तानें करिता येईल, ज्याला सर 
इंद्वियें प्रण असून शरीर निरोगी असेल, न्याय-अन्यायाचा विवेक करण्याइतकी बुद्धि अंसेल, धम- 
अधर्म, योग्य-अयोग्य यांचा विवेक असेल, अप्रियवचन, अविनय, परद्वव्य, परख्रीपासूम परोडमुखता, 
व सतत कार्यप्रेवणता, चैये, समयानुसार भाषण करण्याची शैली वगैरे गुण असतील त्यास द्रब्यलाभ 
व धर्मठाभ दोन्ही होऊं शकतात. गुणवान्‌, निर्लोभी, उद्योगी ब विनयशाली पुरुषाछठा उपजीविका 
दर्लभ नाहीं, ज्याला आपल्या अंगांतील गुणांची व पुरुषार्थाची खात्री असते व्याछा आपल्या उप- 
जीविकेची मुरछींच काकजी बाटत नाहीं. लाभांतराय कर्माच्या क्षयोपशमाप्रमाणे व्याला थोडी बहुत पण 
आजीविका खात्नीनें प्रात्त होतिच. म्हणून प्राप्त होईल तेबक्यांत संतोष मानून, अधिक इच्छा न करितां 
परिग्रहप्रमाण ब्रत धारण करणें योग्य आहे. 
पुण्योदयानें उपजीविकेचें साधन प्राप्त झ्ालें असतांना अनीतीनें बागून ती नाहींशी करूं: 
नये. ती नष्ट झाली की त्यात्ररोबर ध्मही नष्ट होईलछ. तुम्ही आपल्या मनानें जर नीति सोडणार 
नाहीं, व न्यायमार्गानें वागण्याचा निश्चय कायम ठेवाल, तर कदाचित्‌ 
अनीतीनें बागूं नका असाताकर्माच्या उदयामुक्कें अम्निप्रक्यानें, जलप्रल्यानें, चोरी होण्यानें 
राजाच्या उपद्रवानें, आधात होऊत उपजीविका नाहींशी होण्याचा 
प्रसंग प्राप्त झला तरी धर्म त्रिघडणार नाहीं, तुमची अपकीति होणार नाहीं व तुमच्या बरील अस- 
छेला छोकांचा विश्वास नाहींसा होणार नाहीं. म्दृणून स्वप्नांत देखी अन्यायानें दरत्योपाजन कर- 
प्याचा विचार मनांत आणू नका. न्यायानें वागत असतांनाही प्रबल लाभांतरायाच उदयानें, जर 
टाभ होत नसेल तरी मनाची समता ठेवा, त्यांत चलब्रिचल होऊं देऊं नका. 
कर्माच्या शक्तीचा. आयुकर्म शेष असेल तर तें भोजनसामग्री आपोआप आणून देईल. कम 
विचार करा बलवान्‌ आहे. रानांत, बनांत, पहाडांत, पाण्यांत शहरांत कोठेंढ्ली असा, 
अंतरायकर्माच्या क्षयोपशमाग्रमाणें सर्वाला छाभ होई्छच., कित्येक लोक पुण्य- 
कर्माच्या उदयानें अनेकांना अन्न देकन नंतर आपण भोजन करितात, तर कित्येक्रांना अंतराय कर्माच्या 
उदयानें स्वतःचें पोट भरण्याइतकें, देखील अन्न प्राप्त होत नाहीं. कित्येकांना अर्थ पोट भरण्या- 
इतकें तर कित्येकांना एका दिवसापुरतें, किल्येकांना दोन दिवसाआड, तर किन्येकांना तीन दिवसांनी 
एकवेढ व तेंही कसले तरी नीरस अन्न मित्ठतें ! अशा स्थितींतही धर्मात्मा 
संकटकालीं मनाची .पुरुषानें आपल्या मनाची समता सोइ नये. त्या ब्रेक्की विचार करावा की 
समता. ठेवाबी. * पूर्वी आपण करी तरी पशुयोनीत जन्मलों होतो. त्यावेक्लीं क्बी पोट 
भरून जेवण मिव्यलें : त्या स्थितीत क्षुधातृषेच्या बेदनेनें अनेक बे्यं मरण 
पावले, आतां पैयेघारण करून ज्या योगें आपला घर्म ुटणार नाहीं ब आपण नीतीच्या शिखरापासून 
केंसभर ढव्णार नाहीं असा प्रयत्न करावा. ” यात्रमार्णे तिपन्न स्थितीत ज्याच परिणाम इढ राहतात 
व्याा स्वगैलोकी महर्द्धिक देवाची पदवी प्राप्त होते. 
रू, ६७४ 
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झंका- कोणी यावर असे म्हणेल की, स्वतःचे परिणाम कदाचित्‌ इतके इढ़ ठेबतां येतील, 
पण कुदुंबांतील सवे माणसांना अस वाठणें कर्से शक्‍्य आहे ! | 

समाधान- त्यावेद्ी कुटुंबांतीठ माणसांना असा उपदेश करावा, “ हे कुटुंबिजनहो, आपण 
पर्व जन्मी कोणास दान दिलें नाहीं, ब्रत उपोषणें बगैरे केलीं नाहींत, मनास बाटेल तें अमभक्ष्य 
भक्षण केलें, अन्यायानें दुसन्याचें धन ग्रहण केलें, त्या पापाष्या उदयानें आतां इतकें दरिद्वी झ्ालों 
की, पोटास पुरतें अन्न व बच्ह्दी मिल्ण्याची पंचाईत पड छागली. हें आपण केलेल्या पापाचें फछ 
भाहे. आतां जर इतर पुण्यवान्‌ जीवांच्या वस्राभरण-ऐश्वर्याकड़े पाहून दुःखी ब्हाल तर पुढें याहूनद्वी 
अधिक अशा पश्चुगतीच्या दुःखाचें कारण असा व कोटिभवापय॑त दारिश्य उत्पन्न होण्यासारखा पाप- 
बंध होईल, दुसन्याची संपत्ति आपल्याला प्राप्त होणार नाहीं. शोक, दुर्ध्यान, तृष्णा बगैरे केल्यानें 
दुःख नाहींसें दोणार नाहीं. उछट दुःख बाढ़ेल, म्वणून संतोष धारण करून निर्वाकक्क बनाल तर 
दुःख भासणार नाहीं व सब पापकर्माची अशी निर्जरा होईछ की, तशी घोर तपश्चरण करूनही 
होणार नाहीं. बाबांनो, यावेत्ी अल्पभोजन मिलालें, व मनाजोगी शरीर आष्छादन करण्यापुरतीं 
वल्लें जरी न मिछाली, तरी परिणामामध्यें व्याकुलता उत्पन्न न ढ्वोऊं देतां मोल्या शांतपणानें रहाल 
तर अशा स्थितींतहीं हैं मोठें तपश्चणच होईल, कर्मानें मा तुमच्यामध्यें उत्पन्न केले आहे. भी 
देव आणि पुरुषार्थ या दोहोंच्याही अनुकूलतेनें द्रव्य उपाजन करण्याचा प्रयत्न करीत आह. यांत 
लाभांतरायाचा क्षयोपशम असेल तितकेंच न्यायमार्गानें मिक्लेल तें तुमच्या जवछ आपून देतो. त्यांतून 
माप्ले वाव्याचें असेल तें मछा देऊन बाकीचें तुम्ही विभागून ष्या. मी आतां भगवंतानीं उपदेशिलेल्या 
धर्माचा अंगीकार केला आद्टे त्याअर्थी तुमच्याकरितां अन्याय, कपट वौरे पाप करून द्रव्य मित्वि- 
णार नाहीं. न्यायनीतीनें व ज्या योगें ध्माछा बाघा पोहोंचणार नाहीं अशा तप्हेनें उथोग करून 
धनसंपादन करीन. तुम्हीही माझा धर्म बिघडणार नाहीं असे वागा. आपल्या पुण्यपापाचें फल 
भोगा. व्याकुछता सोह्टन मित्ठेल तेब्यांत संतोष मानून सुखानें रद्दा, ” याप्रमाणं ज्याचा नीतीवर 
व धर्मावर इृढ विश्वास असेल त्थाछाच स्थूछ परिग्रहप्रमाण नांबचें.' ब्रत घडतें. जे कुटुंब-पोषणा 
करितां पापक्रिया करण्याबिषयीं प्रबृत्त होतात व असत्य, हिंसा, चोरी इत्यादि पाप उपार्जन करितात 
त्यांना तीत्र पापाचा बंध होतो ब त्यामुब्ठे ते दुगतीछा जातात.याकरितां आतां जें तुमचें थोडेसें आयुष्य 
उरलें आह त्यामध्यें त्रत, शील, संयम बगैरे जीं धारण केलीं असतील तीं इृढ़ ठेवण्याचा प्रयत्न करा. 
किल्मेक लोक म्हणतात कीं, द्॒न्य पापापासून प्राप्त होतें. पाप केल्याशिवाय तें प्राप्त होत 

नाही. मग आगम्ददी जर त्यागी अथवा ब्रती बनलोों तर द्रव्य कोठून प्राप्त होणार ? « पापाशिवाय 
घन मिव्व्त नाह्दीं असे म्हणणें ” हा निवछ भ्रम आहे. जर पापापासूनच 

पापाशिवाय धन द्रब्य प्राप्त द्वोतें असें म्हणावें तर जगांत भिल्ल, चांडाल, चोर, चुगलखोर, 
मिव्ठत नाहीं हैं. मनुष्यांचा वध करणारे, गांवे जालूणारे, रस्ता छटणारे छाखो जीत 
म्ृणणें खोें आह आहेत. याचप्रमाणें सर्व ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्ध जातींत पापकर्म 
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करणारे जीव भरलेले आद्वित. ते सत्र पुरुष-स्नी-बालकादि हिंसा करण्यास, असत्य भाषण करण्यास, 
चोरी करण्यास तयार आहत. त्या सर्वाजवछ धन कां नाहीं ? पण यांतूनही किल्येकांजबछ धन 
आहे असें दिसून येतें या्ें कारण त्यांनीं पूर्वजन्मी. कुपात्रदान दिलें आह, अथवां कुतपशथ्चरण 
करून जें खोरटें पुण्य बांधिलें आह, त्यामुद्रें त्यांना या जन्मीं धन प्राप्त होत आह. पुण्यह्दीन जो 
असेल व्याला कांदींच प्राप्त होणार नाहीं. पूर्व पुण्याईशिबाय केवक पापापासून कर्वीही धनप्रापति 
होत नसते. ज्यांनीं पूरी पुण्य केलें असेल त्यांना या जन्मी चोरी-चुगली केल्याशिवाय देखील 
संपत्ति प्राप्त होते. ते राजकुलांत जन्म घेतात अथवा कोव्यधिपति सावकाराच्या घरी जन्मतात. हैं 
स्व पूर्व पुण्याईचें फल आह. या खोव्या पुण्यापासून प्राप्त झालेल्या लक्ष्मीचा उपभोग घेणारे शेवर्दी 
नरकतियच योनीत अनंतकाल भ्रमण करितील. 
परिग्रहप्रमाण ब्रताच पांच भातिचार 


अतिवाहनातिसंग्रहविस्मयली भातिभारवहनानि । 
परिमितपरिग्रहस्य च विक्षेपाः पश्च लक्ष्यन्त ॥ ६२ ॥ 

अथृ- अतिवाहन, अतिसंग्रह, विस्मय, छोभ आणि अतिभारबहन हे पांचव्या परिग्रह्प्रमाण 
ब्रताचे पांच अतिचार आहत. 

१ उंठ, घोडा, ब्रैल इत्यादि तिर्यचांना व आपल्या दासी-दास सेबकादिकांना अतिलोभाच्या 
वश होऊन अमर्याद मजल करविणें हा अतिबाहनातिचार म्हृणतात- 

२ ज्यांची जरूरी पडणार नाहीं अशा वस्तूंचा आपल्या घरांत संग्रह करणें. जसें भोजन- 
पात्रें, बस्ें बगैरे थोडीं असली तरी चालेल, अथवा धान्य, औषधि, काष्ठ, पाषाणादि घातू बेर 
थोड्या असल्या तरी चाल्तील, अशी स्थिति असतांनाही व्या त्या वस्तूंचा विनाकारण फाजील 
संग्रह करणें हा अतिसंग्रह्ातिचार म्हणावा. 

३ दुसन्‍्याची अतुल संपत्ति, पुष्क७ परिप्रह व अनेक देशच्या वस्तु ज्या कर्धीही पाहिल्‍या 
नाहींत, अशा गोष्टी पाहुन अथवा अशा गोष्टींचें वर्णन ऐकून आश्चर्य करणें हा व्िस्मयातिचार होय. 

४ कोणपत्याही ब्यापारांत, कोणाचीही सेवा करण्यांत, कोणत्याहि कलेंत आपल्या अंतराय 
कर्माच्या क्षयोपशमाग्रमाणें छाभ झ्ञाछा असतांही तृप्त न होणें, अथवा तेवद्यांत संतोष न मानणें हवा 
अतिलोभातिचार म्हणावरा. 

५ बैल, घोड़े बगैरे पशूवर व्यांच्या शक्तीपेक्षां अधिक ओझें छादणें हवा अतिभारबाहनातिचार हो य. 

ज्यांना परिग्रहप्रमाण त्रत धारण करावयाचें असेल त्यानीं हा पांच दोषांचा त्याग करावा. 
यात्रमाणें गृहस्थांनीं धारण करण्यास योग्य अशीं पांच अणुव्रतें सांगितरीं. 

अणुबताचे फल 
पंचाणुश॒तनिधयो निरतिक्रमणाः फलन्ति सुरलोकम्‌ । 
यत्रावधिरष्टगुणा दिव्यशरीरं च लभ्यन्ते ॥ ६३ ॥ 
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१०८ 
अर्थ- अतिचाररद्वित पांच 


रत्नकरंड-भजकाचार पत्र ६४--६४५७-६६ 
अणुव्र॒तरूपी निधीपासून खगेलोकरूपी फलाच्नी प्राप्ति होते. 


तेथें अबधिज्ञान आणि अणिमा, मद्दिमा, लधिमा, मरिमा, ग्राति, प्राकाम्य, ईशित्व, ब्शित्व या आठ 
ऋद्धि व धातु-उपधातुरहित तेज:पुंज शरीर प्राप्त होतें. 
भावाथै- अणुव्रतें धारण करणारा मरणानंतः स्व्रगेलोकी महान्‌ ऋद्धि धारक देव होऊनच 
जन्मतो, अन्य पर्याय त्यात्ा प्राप्त होत नाहीं असा नियम आह. त्याठिकाणीं व्याछा दिव्य शरीर 
प्राप्त होजन असंख्यात वर्ष सुखसंपदेचा यथेच्छ भोग चेतां येतो, 
पांच अणुत्रतें घारण करून या छोकीं कोण प्रसिद्ध झाले त्यांचीं नांवें-- 


भणुब्रतें धारण करणारांचीं नांवें 


मातडगो धनदेवश्र वारिषेणस्ततः परः । 
नीली जयश्र संप्राप्ताः पूजातिशयमुत्तमम्‌ ॥ ६४ ॥॥ 
अथ- अहिंसा अणुव्रतांत मातंग नामक चांडाल, सत्य अणुव्रतांत धनदेव नांवचा व्यापारी, 
अचोौर्याणुत्रतांत वारिषेण नामक राजपुत्र, ब्रह्मचय ब्रतांत नीली नांवाची एका सावकाराची मुलगी 
आणि परिग्रहप्रमाणब्रतांत जयकुमार, हे जीव ब्रताध्या महात्म्यानें जगांत पूजनीय ठरले, व त्याच 


जन्म्रांत देवांनाही त्यांचा सन्‍्मान केछ 


छा. ब्रतांच्या प्रभावानें अनेक भव्य जीत्र या जगांत कीर्तिमान्‌ 


होऊन देवलोकी गेले तथापि शात्रांत यांचीच कथा प्रसिद्ध आह. 


पंचपापें 


करून दुःख प्राप्त करून घेणारे 


धनश्रीसल्यघोषो च तापसारक्षकावपि | 
उपाख्येयास्तथा मश्वुनवनीतो यथाक्रमम्‌ ॥ ६५ ॥ 
अथ- हिंसेच्या योगानें धनश्री, असत्यानें सत्यधोष, चोरी करण्यानें तापसी चोर, व्यभिचाराने 
कोनबाल आणि परिग्रहामुद्रें इमश्रनवनीत यांना इहलोकीं तीज राजदंड भोगावा छागला ब शेबटटीं 


दुर्गतीछा जावे लागलें. 


अष्टमूलगुण 


मद्यमांसमधुत्यागैः सहाणुत्रतपश्चकम्‌ । 
अष्टी मूलगुणानाहुग्रृहिणां श्रमणोत्तमाः ॥ ६६ ॥ 
अथे- श्रमणोत्तम म्हणजे गणघर ब श्रतकेवली यांनीं, मद्य, मांस, मधु या तिहींचा त्याग करून 
पांच अणुव्नतांचें ग्रहण करणें यास यगृहस्थांचें आठ मूठगुण म्हठलें आह, 
विशेषाधे- श्रात्रकानें मूव्ठयुण अवश्य धारण केले पाहिजित ते असे:-- 
१ कोणाही त्रस जीबांचा संकल्पप्ूवंक घात न करण, हा अहिंसा नामक पहिला मूलछगुण. 
२ दुसन्याला व स्वतांला दुःख उत्पन्न करणारें, व सत्य-श्रद्धान, ज्ञान ब सदाचरणाचे घात 
करणारें बचन बोलण्याचा त्याम करणें, हा सत्य नांबचा दुसरा मूत्ठगुण. 
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३ कोणीही दिल्याशिवाय पडलेल्या, टाकलेल्या, विसरलेल्या परधनाजें प्रहण करण्याचा- 
त्याग, हा अचौये नांक्चा तिसरा मूल्यगुण. । 
४ आपल्या कुलछाला योग्य अश्ा विवाहित ख्रीशिवाय इतर खीध्या ठिकार्णी कामभाव उत्पन्न 
होऊं न देणें, हा अह्मचये नांवचा चौथा मत्थगुण. 
७ न्यायानें उपार्जन केछेल्या द्रव्यादिक परिग्रहांची मर्यादा करून त्याहून अधिक परिम्रह 
हैवण्याचा त्याग करणें, हा परिग्रहप्रमाण नांवचा पांचवा मूत्ठगुण. | 
& ज्यापासून आपल्या परिणामांत मोह उत्पन्न होऊन हिताहित विचार नाहींसा होतो अशा 
प्रकार्या मद्याचा त्याग करणें, हा सहावा मृल्गुण. 
७ हंद्रियादिक जीवांच्या शरीरापासून उत्पन्त होणास्या मांसाचा त्याग करणें, हा सातवा 
मत्दगुण, । 
८ मधमाशांनीं साठविलेल्या पोर्छीतून उत्पन्न होणास्या मधाचा त्याग हा आठवा 
मुत्ठगुण होय. ज्या गृहस्थाचा, पांच प्रकारच्या पापांचा व मद्य, मांस, मधु या तीन्हींचा त्याग 
| करण्याचा पक्का निश्चय असतो, त्यानें गुणरूप महाल्मचा पाया धातला असे 
ब्रताचा पाया समजावबें. अनादि कालापासून संसारपरिश्रमणाचें कारण मिथ्यात्व, अन्याय 
व अभक्ष्य यांचा अभाव श्ञाल्यामुक्ें, अनेक गुणग्रहण करण्याची पात्रता 
जीबाछा प्राप्त द्वोति. म्हणून बरील आठ गुणांचा अंगीकार करणें अवश्य आह. 
दुसन्‍्या कित्येक ग्रंथांत पांच उदुंबर फर्क व तीन मकारांचा त्याग करणें यालाही मूछगुण 
म्हटकें आहे. पांच उदुंबर म्हणजे, उंबर, बड, पिंपछ, पाकर आणि कठुंबर ( अंजीर ). या फलामर्ध्ये 
पुष्कछसे त्रस जीव प्रत्यक्ष दिसून येतात. म्हणून या फढ्ांंचें भक्षण करणें 
पंचोदुंबर फछाचा. मांसमक्षणासारख आहे. याशिवाय दुसरींही कित्येक फर्े आह्वित ज्यांमध्यें 
त्याग बरेच त्रस जीव मेठेले आठ्रक्कून येतात. अशा प्रकारचीं फर्के भक्षण 
* करण्याची इच्छा अहिंसा व्रताची उपेक्षा अथवा जिद्हेंद्रियाच्री लालसा 
होय. व्यांतूनही आज्ञानानें तीं वालबून खाणें छालसेची पराकाष्टा म्हटली जाते- 
दारु ही मनाठा मोह उत्पन्न करणारी व अचेतन करणारी आहे. मनाला मोह पडला 
म्हणजे धर्माचें विस्मरण होते. धरम विसरणारा पुरुष निःशंकपणें हिंसा करण्यास तयार होतो. मनाला 
उन्पत्त करून स्वस्वरूपाची सावधानता विसरत्रिणारा व विषयामध्यें आसक्ति 
मद्॒त्याग उत्पन्न करून रसनेंद्रिय व इतर उपस्थ इंद्रियांच्या विषयाच्या ढिकाणीं तीजत्र 
ब्रासना उत्पन्न करणारा जो पदार्थ त्याछा मद म्हणवें, याप्रमाणें भांग 
पिणें, अकू खाणें अथवा निशा येईल अशी कोणतीही वस्तु भक्षण करणें, अथबा निशा येणास्या 
पदार्थाच्या संयोगानें उत्पन्न होणास्या माजूम बौरे वस्वूचें मक्षण करणें, यापासन धर्मबुद्धि रहात 


नाहीं. सदैव अभक्ष्य मक्षणामथ्यें अनुरक्त होण्यानें बुद्धीची निर्मेलता व परमार्थाचा विचार नाहींसा 
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होतो. म्ृणून जिनेश्वराची आज्ञा पालन करूं इच्छिणारानीं अम्मल (घुंदी ) उत्पन्न करणाय्या सर्व 
पदार्थांचा अवश्य त्याग करावा. भांगेमध्यें श्रस जीवांची उत्पत्ति फार होते व दाहुमध्यें ती अप्र- 
माण ड्वोते. जेबतांना उत्तम कुछांतील उरुषांच्या इशैस दारूचा थेंब पडतांच ते भोजनाचा त्याग 
करितात, कदाचित्‌ दारूचा स्पर्श झालछा तर स्नान करितात, दारू पिऊन उन्मत्त ब्लाढेला पुरुष 
आईला बायको, बायकोछा आई समजून त्याप्रमाणें आचरण करण्यास तयार द्वोतो. भय, ग्लानि, 
क्रोध, काम, लोभ, हास्य, रति, अरति, शोक हे सब दोष हिंसेपासून उत्पन्न होणारे आहत. पण ह्वे 
सर्व मद्यपी मनुष्यांतही असतात, त्याअर्थी धर्म प्रहण व्हाव्ें म्हणून मद्रपानाचा त्याग करणें 
अवश्य आहे. ु 
मांस हे द्वींद्रियादि प्राण्यांचा घात करण्यापासून उत्पन्न होतें. तें प्रत्यक्ष पाहिलें असतां 
अतिशय घृणा ( चित््स ) उत्पन्न होते. मांसाचा स्पर्श व दुर्गधी यांच्या नामोच्चारणानेंही परिणामा- 
। मध्यें भयंकर चित्ठस उत्पन्न द्वोते, जे धर्माचरणाचा तिरस्कार करण्यामुत्दे 
मांसत्याग नरकाला जाणोरे आह्ेत ब ज्यांचे मनांत दया नसते तेच मांस भक्षण 
करितात. स्वयं मरण पावलेले बैल, रेडा, हरिण बगैरे पशुंध्या मांसामध्यें 
अनंत बादर ( स्थूछ ) निगोदी जीव व असंख्यात त्रस जीव असतात, बा सर्वाचा भक्षणामुद्तें घात 
द्वोतो, कच्च्या मांसांत व शिजविलेल्या मांसामचध्यें देखील अनंत जीत निरंतर उत्पन्न होत असतात. 
याचग्रमाणें प्रत्येक समयाला त्रस-जातीचे जीव उत्पन्न होत असतात. याकरितां कचचें, पक्‍कें अथवा 
पक द्वोत असलेलें किंवा वाल्ललेलें मांस जो खाते किंवा मांसाच्या पेशींना (तुकड्यांना) स्परी करितो, 
तो मनुष्य निरंतर संचय होत असलेल्या हजारों जीवांचा घात करितो असें समजोमे. मांस भक्षण 
करणाज्याढा दया नसते, आचार नसतो, त्याचे जाति, कुल, धमम, दया, क्षमा इत्यादि सर्व गुण नाहींसे 
द्वोतात, त्यामुक्लें त्याला दुर्गति ठरलेली. मांस भक्षण करण्यांत धर्म होतो, मांसानें देवता व पितर 
संतुष्ट होतात, देव मांसभक्षण करणारे आहत, श्राद्धामब्यें ब्राह्मणांना मांसापैंड भक्षण करविल्याने 
देव व पितर तृप्त होतात कौरे सर्ब शात्रांत लिहून ठेवणार महान्‌ पापी व निदयी आहत, मिथ्या- 
दर्शनाध्या प्रभावानें त्यांना अशी बुद्धि होत असते. 
मं भक्षण करणें हेँही महान्‌ पाप आहे. मधाची उत्पत्ति कशी होते व तो कोण घेऊन 
येतो ? मध हैं मधमाशांचें वमन आह. तो मिल्ठ, चांडाल कौरे छोक विकण्यासाठीं आणतात. पोछी- 
तून तो काढतांना त्याचा स्वाद ते घेतात. त्यात्रेद्ठीं त्यांचे उच्छिष्ट त्यांत 
मध-त्याग पडतें यामुर्के तो खाण्यास योग्य नब्हे. मधांत नहमीं अनंत जीत उत्पन्न 
होत असतात. मधमाशांची पोव्ठी पिकून मध काढलें जातें. अश्ञाप्रकारच्या 
मधाल। पवित्र मानून ध्याल्ा पंचामृत म्हृणणें व तें शुद्ध आहे असें म्हणणें यापेक्षां शब्दविपर्यास 
सांपडणें कठिण ! मधाचा एक बिंदु जर कोणी औषधाकरितां ग्रहण करीछ, अथवा रोग दूर 
होण्याकरितां भक्षण करील, तर त्याला नरकांतील भयंकर दुःख भोगावें छागून असंख्यात नव्हे पण 
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अनंत जन्म रोगप्राप्ति होते. मध्य, मांस, मध व लोणी हा चार महान्‌ विकृति आहत अर्से परमा- 
गमांत म्हटकें आड़े. म्दृणून जिनधर्म प्रहण करूं: इष्छिणारांनीं या चोड्डोंचा त्याग केला पादिजे, 
त्याशिवाय धर्माचरंण करण्याची पात्रता येत नाहीं. 
घर्म हा अहिसारूप आइद्दे अशी जिनेश्वराची आज्ञा वरचेवर श्रवण करीत असूनही, ज्यांना 
स्थावर ढिंसेचा त्याग करवत नाहीं, त्यांनीं त्रस हिंसेचा तरी निदान त्याग करावयास पाहिजे, 
दिंसेचा त्याग नऊ प्रकारांनीं करितां येतो. मनानें जे हिंसा करीत नाहींत, 
त्सद्विंसा-व्याग करबीत नाहींत, करणाय्यास अनुमोदन देत नाद्वीत; वचनानें हिंसा करा 
म्हणून कोणास सांगत नाहींत, सांगबीत नाहींत, व सांगणान्यास अनुमोदन 
देत नाहीत, व शरीरानें हिंसा करीत नाहींत, करवीत नाहींत, अथवा करणाय्यास प्रोत्साहन देत नाहींत. 
याप्रमार् मनवचनकायेच्या व कृतकारित अनुमोदनाच्या योगानें हिंसेचा त्याग करावा, अशा प्रका- 
रानें ज्याला त्याग करिता येतो त्याचा तो औत्सर्गिक म्हणजे उत्कृष्ट त्याग आहे, या नऊ प्रकारा- 
शिवाय जो त्याग आह त्याला आपबादिक त्याग म्हणतात. त्याचे अनेक प्रकार आहेत. अहिंसा 
धर्म मोक्षाला कारण व संपूर्ण संसार परिश्रमणा्चें दुःखरूपी रोग मिटविण्यास अम्ृतासारखा आह. 
तो प्राप्त ज्वाला असूनही अज्ञानी अशा मिथ्यादृष्टि लोकांचे अयोग्य आचरण पाहून आपण सदू- 
सद्विचार सोहूं नये. संसारांत कर्माच्या प्रेरणेमुक्०ें बेगवेगढे विचार धारण करणारे जीव दिसून येतात. 
कित्येक हिंसा करणारे, कित्येक अभक्ष्य मक्षण करणारे, कित्येक क्राधी, मानी, मायावी, छोभी, 
महाआरंभी, महापरिग्रह्दी, अन्यायमार्गी आहेत. त्या सर्बांची वेगवेगढ्ीं कृत्य पाहून आपण आपने 
चित्त बरिघडूं देऊं नये. मिथ्यात्व कर्माच्या उदयानें त्यांना आपण कोण याचा विसर पडला 
आहे. म्हणून आपण स्यांजविषयीं मनांत तटस्थवृत्ति ठेवाबी. जिनप्रतिपादित धर्म सूक्ष्म आह त्या्चें 
रहस्य न समजून थेतां धर्माकरितां हिंसा घडल्यास त्यांत दोष नाहीं, अें कोणी म्ह॒ठलें म्हृणून 
आपण हिंसा करण्यास उद्युक्त होऊं नये. देव-गुरु किंत्रा इतर कोणादी 
देव-देवतेकरितां करितां केलेल्या द्िंसेपासून पुण्य उत्पन्न होणार नसून पापच उत्पन्न 
हिंसा करूं. नये. होणार. धर्म म्हणजे सर्व प्राणिमात्रांवर दया. जर देवगुरूच्या कार्यानिमित्त 
हिंसेंत धर्म होतो असे मानलें तर “हिंसा हा धर्म नब्हे ! हैं जिनवाक्य 
असत्य ठरेल. हिंसेपासून धर्म होतो अशा विपरीत समजुतीनें प्राण्यांची हिंसा करणें योग्य नाहीं. 
कात्यायनी, चंडिका, भवानी, दुर्गा, पार्वती वगैरे नावांनीं प्रसिद्ध असलेल्या देवीना बकरा, रेडा 
बगैरे बी दिल्यानें त्या प्रसन्न होतात म्हणून हिंसा घडल्यास त्यांत दोष नाहीं. अशा मिथ्यादष्टीच्या 
भाषणाला मुछन आपण आपल्या “ अहिंसा परमो धर्म:” या तक्त्वापासून पराड्मुख होऊं नये. 
जर देवीलछा मांस भक्षण कराने असें बाटत असेल तर ती स्वतः आपल्या ह्वातांत श्र घेऊन भयं- 
कर रूप धारण करून उभी राहिलेली आहे. तिछा स्वतःछा बाटेल त्या जीवाचा वध करून मांस 
भक्षण करितां येत नाहीं काय ? जर येत असेछ तर ती याग्रमा्ें करून मांस भक्षण कां करीत 
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माही ? . आपत्याच भक्तांकड्ून दीन-अनाथ थ भयभीत जीवांना कां मारविते ? आप स्वतःघ 
_सिह-बाघ कैरे भयंकर प्राण्यांना मारून कां खात नाहीं ? हें असो.. आपण स्तः देवता ग्ह्णज 
मोठी शक्ति धारण करणारी व्यक्ति समजून कावढा, कुतरा, भिल्ठ, चांडाल्ाप्रमांणें क्षुधान्याकुल 
बनूत मांस भक्षणाची इच्छा करिते त्याअर्थी ती देवता कशी म्हणावी ? जी स्वतःच दुःखी व मांस 
भक्षणांत आसक्त झालेली ती आपल्या भक्तांना तरी कशी सुखी करणार ? अतिशय दुर्गधीने भर- 
लेल्या तियैचाच्या मांसाची इच्छा करणान्या महापापी जीवाछा देवपणा कसा असूं शकेल याचा 
थोडा तरी बिचार आपल्या मनाशीं करावा. पापी लोकांनीं खोटीं शाद्ें रचून, आपण स्वतः मांस 
भक्षण कराबें व मृढ़ लोकांनींढी देवाचा प्रसाद म्हणून मांस खाण्यास प्रवृत्त व्हार्वे म्हणून हा 
सगव्आा व्यू रचिलेला आह. याप्रमाणें भोब्या छोकांना या धूर्त व स्वतःचीं इंद्ियें पुष्ट करूं 
इच्छिणाज्या लोकांनीं विनाकारण नरकांच्या मार्गाकड़े नेलें आहे. भगवान्‌ 
भवनवासी देव जिनेश्वराच्या परमागमांत भवनवासी, व्यन्तर ज्योतिष आणि कल्पवासी चार 
कवलाहारी नाह्वीत प्रकारचे देव मुत्ठीं कबलाहार ( आपणासारखा आहार ) घेत नाहींत, ते 
मानसिक आहार घेत असतात, असें सांगितलें आहे. त्यांना क्षुपेची इच्छा 
झाली तर त्यांच्या कंठांत अमृत ब्नरूं छागतें व त्यामुक्रें व्यांना लवमात्रही क्षुपेची वेदना रहात 
नाहीं. देवांचें शरीर वैक्रियिक असून ते सप्तधातु-रद्तित असतें. अशा देवांना. मांसभक्षक म्हणणें हें 
विपरीत बुद्धिचें लक्षण आहे. जर देव मांसभक्षक आहेत असें मानलें तर कुतरा, गिधाड वगैरे 
पश्चपेक्षांदी त्यांची पायरी हलकी ठरेल. म्हणून देव-देवतेकरिता हिंसा करणें योग्य नाहीं. 
आतां कोणी मांसभक्षी गुरु असला तरी त्याला मांसाचें दान करूं नये. जो पापी मांसा- 
दिक अभक्ष्य भक्षण करितो, दारू पितो तो गुरू कसचा ? तो मांसभक्षण 
मांस-भक्षक गुरू नव्हे करवून नरकाछा पोंचविणारा गुरू झाछा. अशा गुरूला स्पर्श केल्यानें 
अथवा पाहण्पानें देखी भयंकर पापाचा बंध होईल. 
शेका-- कोणी म्हणेल कीं, आपण अन्न भक्षण करितों यांत हजारों जीव्राचा घात होतो 
त्यापेक्षां एका जीवाछा मारून खाएं बरें नन्हे का? 
समाधान-एकेंद्रिय प्रत्येक वनस्पति, प्रथ्वी, जल अप्नि, पवन हे सर्य त्रैलोक्यांत भरलेले आहत. 
ते सर्व व बिकलत्नय, देव, मनुष्य, तिय॑च यांना एकत्र करून गणना केली असतां ते असंख्यात- 
प्रमाण भरतील, पण मनुष्य तिय॑चांच्या मांसाच्या एका कणांत इतके बादर निगोदी जीव भरलेले 
आहत कीं, तैलोक्यांतील वरील सर्व प्राणी, एकेंद्रियापासून पंचेंद्रिय, मनुष्य, देव, नारकी हे जरी 
एकत्र केले तरी त्याहन अनंतपटीनें जास्त भरतील असें सर्वज्ञांनीं प्रत्यक्ष ज्ञानानें अब्रछोकन 
करून परमागमांत म्हटलें आह. अन्न-पाणी हें असंख्यात वर्षपर्यत मक्षण करीत असतां त्यांत जी 
एकेंद्रियाची हिंसा होते व्याहून अनंतपर्टानें अबिक हिंसा सूईैच्या अग्राइतकें मांसभक्षण केल्यानें 
होते. एकेंद्रियांची हिंसा आणि त्रसजीवांची हिंसा हीं दोन्दी सारखी नाहींत. यांभ्या दुःखंत व 
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ज्ञानांत फार मोर्ठे अंतर आहे. एकेंद्रियाच शरीर रस, रक्त, हाडमांस, चर्मादिक धातूनीं बनलेलें नाहीं. 
दुसरी गोष्ट अशी कीं, मांसभक्षण करण्यामध्यें जितके परिणाम कठोर अथवा निर्दय होतात तितके 
अन्नभक्षण करण्यांत होत नाहींत. आपल्या ख्लीला स्पश करण्यांत व आई-बहिणीला स्पशे करण्यांत 
परिणामामध्यें जसें मोठें अंतर असतें तद्बत्‌ मांसभक्षण करण्पांत व अन्नभक्षण करण्यांत आहे. 
सारांश, श्रस जीवांचा धात करण्यांत घोर पातकाचा बंध होतो. 
शंका- सिंह, वाघ, सर्प वगैरे जे दुष्ट व घात करणोरे प्राणी आहत त्यांचा घात केल्यानें 
अनेक जीवबांचें रक्षण होणार आह, म्हणून त्यांना मारण्यांत काय दोष आह 
समाधान - वरील समजुतीप्रमाे कोणत्याही प्राण्याची हिंसा करणें पाप आह, म्हणून दिसा 
करण्पास प्रवृत्त होऊं नये. विचार करा. तुम्ही कोणकोणत्या हिंसक प्राण्यांचा घात कराल हैं सांगा 
पोहूं. चिमणी, काबढा, पोषट, मैना, तितर हे सर्व पक्षी दिंसक आहत. सर्प, बिंचू , मुंगी, अब्ही, 
उंदीर, कुआ, मांजर, कोल्दा वगैरे सर तिथैच व मनुष्य देखील आपापल्या पापकर्माच्या उदयामुक्ठे 
हिंसकच आह्वित. या पैकीं तुम्ही किती जणाला मारूं शकाल : दुसेरें असें की तुम्ही हिंसक जीवांना 
मारण्याचा विचार मनांत आणला व्याअर्थी तुम्ही सर्व हिंसक प्राण्यांचा घात करणारे म्हणून महा 
हिंसक बनला नाहीं काय ? मग तुमच्या इतका पापी कोण राहिला / या करितां हिंसक जीवांची 
हिंसा कराबी असा विचार तुम्ही मनांत आणू नका. यापेक्षां थोडा अधिक विचार केला असतां 
असा प्रश्न उत्पन्न होतो की, जीवांना हिंसक कोणी बनविलें : याचें उत्तर अ्से येतें कीं, सत्र जीव 
पूर्वी उपाजन केलेल्या कर्माच्या स्व्राधीन आहेत. पापाची परंपरा अनंत कालापासून चालत आली 
आहे ती कोण दूर करूं शकणार ? पापी जीव कोणी केले ब पुण्यवान्‌ तरी कोणी केले ? ही सब 
कर्माची विचित्रता आदे. कालाच्या प्रभावानें पापी जीवांना पापाचें फल देण्याकरितां अनेक पापी 
जीब उत्पन्न होतात. त्यांना नाहींसे करण्याचें कोणांतही सामश्ये नाहीं. या सब गोष्टीचा विचार 
कखून दया घारण करण्याचा प्रयत्न करावा. मनांत असा ब्रिचार येऊं देऊे नये कीं, हा पापी 
जीव फार दिवस जगेल तर पापाचा बंध करील, त्यापेक्षां याछा या पर्यायांतून मुक्त केलें तर निदान 
त्याला पुष्क्ठ पापाचा बंध तरी होणार नाहीं, अशी करुणा करून पापी जीवाला मारण्यास उद्चुक्त 
होऊं नका. तुम्ही सबोवर दयाच ठेवा. 
हा जीव दुःखानें फार व्याकुछ झाला आहे, आतां मरेल तर या दुःखापासून तरी. सुठेल) 
असा मिथ्यात्रिचारही तुम्ही मनांत आणू नका. जरी तो मरण पावला तरी त्याचा येथील वर्तमान 
पयौय सुटला एबढेंच झालें. त्याचे असाता कम तर नाहींसें झालें नाही ना 
वेदनापीडित जीव येथून सुद्दन अन्य तियंच मनुष्यादिकांचा पर्याय त्याला प्राप्त होतो. व्या 
माएण्यांने दुःखमुक्त ठिकाणीं यापेक्षां अनेतपट रोग, दारिश्र म्रातत होऊन पुष्कछ काल दुःख 
होत नाहीं भोगाबें छठागणार आहे. फार काय सांगावें, जरी कदाचित्‌ सूर्य पश्चिमेस 
हे उगबला, अग्नि शीतल झ्वाला, चेद्रांच किरण उष्ण झाले, ही प्रथ्वी प्रालथी 
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उल्थी ज्नाली, पाषाण पाण्यांत तरंगु छागले, अप्निमष्यें कमछाची उत्पत्ति झाली, सूर्याचा अस्त 
.. दोण्याच्या समयीं जरी दिवस उगबू छागला, सपौच्या मुखांतून अमृत बाहूँ 
अकल्पित गोष्टी छागलें, कलद्वापासून कीर्ति हों छागली, अजीर्णापासून रोग नाहीसे 
कदाचित्‌ घट्टन येतीक , होऊं छागले, कालकूट विष भक्षण करण्यापासून आयुष्य वाहूं छागलें, 
पण हिंसा हा धरम विवादापासून प्रीति वाढली, या व अशाच कब्पांतीढी न घड्न येणाज्या 
. होऊे शकणार नाहीं. गोष्टी जरी घह्न आया तरी हिंसेपासून धर्म हवा कीही, कोणत्याहि 
.. देशांत उत्पन्न झ्ाछा नाहीं व होणार नाहीं, हैं पक्कें लक्ष्यांत ठेवायें, 
शंका- यावर कोणी शंका करितो की, जे गृहस्थ जिनमंदिर बांधवितात, जिनप्रूजा करितात 
त्यांनाही त्या क्रिया करण्यांत आरंभ होतो असे आपणांस कबूल करावें छागेल. व जेयें आरंभ आला 
तेयें हिंसा ही सुरूं झालीच, मग तुम्ही जिनमंदिरादिक कार्यें करविष्यांत धर्म घडतो असे कैसें 
प्रतिपादन करितां ? ह 
समाधान- याचें उत्तर असे की ज्या गृहस्थाछा आरंभादिकांचा व्याग असेल व ज्याचे 
परिणामांत वैराग्य उत्न्न झाल्यानें धनोपाजनादिक कार्यापासून जो बिरक्त झाला असेल त्यानें 
मंदिरादिकांचा आरंभ करणें योग्य नाहीं हें आम्हांसही कबूल आहे. पण अधद्यापि ज्याचें प्रेम धन, 
परिम्रिह आरंभादिकांवरून कमी झालें नाहीं. ज्याचा अभिमान अझून नाहींसा झाला नाहीं, आपल्या 
जातिकुलादिकामध्यें उच्चता प्राप्त होण्याकरितां, कीर्तिसाठी व उपभोग चेतां यावा म्हणून अनेक 
प्रकारच्या हवेल्या, महाल, चित्रशाल्य बगैरे बांधविण्यांत व बागबगीचे बनविण्यांत व आपणांस 
विहार करण्याची रम्य स्थानें करविण्यांत व आपल्या मुलामुलींची विवाहादि 
जिनमंदिर बांधविण्यांत कार्ये करण्यांत तो अतोनात द्रव्य खर्च करीत आहे. यातग्रमाणें जो 
पुण्यसंचय द्ोतो . नेहमी आपल्या जातीला, कुलछांतील लोकांना व नगरवासी छोकांना भेज- 
वान्या देण्यांत पुष्कल खर्च करिता, त्याला कोणी धर्मात्मा पुरुषानें पुढील 
उपदेश केछा, “ अहो तुमची प्रीति आरंभादिकावरून कमी होत नाहीं व ज्याअर्थी हा 
पासून् केवल पापबंध होतो, अभिमान वादतो त्याअर्थी याचा त्याग करून तुम्द्दी एखादें जिनमं- 
दिर बांधविण्याचा आरंभ करा. त्याच्या प्रभावानें तुमचा अज्युम राग कमी होऊन 'तुमचे परिणाम 
वीतरागतेच्या सम्मुख होतील व अहिंसा धर्माकडे मनाची प्रवृत्ति वरचेवर बाढ़त जाईल, जिनमंदि- 
रांत, अनेक जीव स्वाध्याय करून, शात्र श्रवण करून, वीतराग प्रभूचें दर्शन घेऊन, षोडशकारण 
भावनांच्या चिंतनानें पापाचार सोडतीक व शील, संयम, ध्यान वगैरे काये करून धर्माची वृद्धि 
करितील, जिनमंदिर हें अहिंसा धर्माचें आयतन ( स्थान ) आह. जिनमंदिराच्या निमित्तानें अनेक 
जीब पापक्रिया सोहन त्या ठिकाणी येतात, शात्रश्रवण करितात व ब्यामुत्ें त्यांना आपण कोण, पर 
कोण यादें ज्ञान प्राप्त होतें. यामुद्रे मिथ्यादेष, मिथ्यागुरु, मिथ्याधर्माची उपासना सोइन सर्वज्ञ 
वीतरागाच्या धर्माकड़े ह्ांची प्रवृत्ति होते. दिंसादि पंचपापापासून, सप्त व्यसनापासून, अन्याया 








पत्र ६६ चारित्राधिकार _ श्श्५ 
पासून, अभक्ष्य भक्षणापासून विरक्तता प्राप्त द्वेन, वीतराग भगवंताच्या ध्यानामर््ये, पूजेमध्यें, कायो- 
त्सर्गात, सामायिक, संयम, उपवास, शील, दान, व्रतप्रभावनादिक कार्यात तलीनता प्राप्त होऊन 
मोक्षमा्गोकडे प्रवृत्ति होते.जिनमंदिराचें निमित्त असल्याशिवाय मोक्षमागीची प्रवृत्ति होऊं शकणार नाहीं. 
ज्या पुरुषानें जिनमंदिर बनबिलें त्यानें पुष्कव्ठ जीवांवर उपकार केला, एवढेंच नव्हें पण आपणा 
स्वत/वरही पुष्कछ उपकार करून घेतला आहे. कारण देऊतठ् बांधविणारा असा विचार करीत 
असते की, “ मी आतां जिनमंदिर बांवबिलें आंहे, आतां जर अन्‍्याय्य 

मंदिर निर्माण. मार्गानें वागेन तर जगांत छोक माझ्नी निंदा करितील. आतां मी खेंटे कसे 
करणाय्याची भावना बोछू ? अभक्ष्य भक्षण कसे करूं! व्यसनप्रद्ृत्ति कशी ठेऊं ! ” कल 
करणें, शिवीगाक्ू करणें ब छोकनिंदय कर्म करणें योग्य नाहीं. या गोड्टी 

छोकछसज्जेनें नाहींशा होतातच. पण त्याला असा बिचार उत्पन्न होतो कीं, “या मंदिरांत मी स्वत/च 
नित्यश: येणार नाहीं तर इतर कोण येईल ?” म्हणून तो मंदिरांत येऊं छागतो व नित्य अभिषेक, 
पूजन, शाख्रश्रवण, जपजाप्य, व्रत आचरण, भजनादिक क्रिया करूं: छागतो. व्यामुक्रें व्याची धमो- 
वरील श्रद्धा इृढ होत जाऊन, शात्र बांचणान्या, श्रवण करणाय्या, धर्मावर प्रीति करणान्या इतर 
सहरधर्मी लोकांबर व सिद्धांताची चर्चा करणास्या विद्वानांवर व्या्ें प्रेम बाढत जातें. कोणी शात् 
वाचताना पाहून त्याला आनंद उत्पन्न होतों, आज देवव्हांत कोणाची प्रूजा आह्े, आज दर्शना- 
करितां कोण कोण आले होते, आज घर्मव्याख्यान ऐकण्यास कोण कोण बसले होते, आज कोणा- 
कोणालछा उपोषणें आहेत, या वर्षी बेलें तले (दोन, तीन उपवास ) कोणी कोणी केले, प्रोषधेपवास 
करणोरे किती आहेत, जागरण करण्यास किती छोक मंदिरांत आले होते बौरे गोष्टी सबे दिवस 
त्याच्या मनांत घोव्ठत असतात. आज देवव्यांत भजन, गायन फार गोड झ्ालें त्यामुकें फार आनंद 
झाला. या ब अशाच प्रकारच्या धर्माच्या अनेक प्रवृत्ति पाहुन त्याचा आनंद दिवसेंदिबस वाढतो. 
सर्व सहृधर्मी छोकांबर त्याचें वात्सल्य ( प्रेम ) प्रतिदिवर्शी बाढ़त जातें. हजारों लोकांमध्यें त्याचा 
प्रभाव जसजसा प्रगठ होत जातो, त्या घ्या मानानें त्याचा धर्मानुरागही वाढत जातो. तसेंच गृहस्था- 
श्रमांतील विवाहकार्यामध्यें, अनेक प्रकारची मौल्यवान्‌ बस्राभरणें करविष्यामध्यें, आपल्या राहण्याच्या 
जागेमध्यें, घरेदोें' बनविण्यामध्यें, अनेक प्रकारचीं चित्रें काइून आपकलें घर चित्रविचित्र रंगाने 
सुशोमित करण्यामध्यें बगैरे पापकार्यामध्यें त्याची प्रशृत्ति कमी होत जाते, तो मग विचार करूं 
लागतो की, “ या घरादारादिकांना घेऊन काय करावयाचें आहे ? हीं कोणाछा दाखवावयाची 
आहेत : हीं से पापाचीं कारणें असून निंद अंदत, अशी बिरक्तता त्याला उपन्न दोते. ” आपण केलेल्या 
अनेक पापकर्मोबदल त्याचें मनांत पश्चात्ताप उत्पन्न होतो. एवर्ें धन जर मी मंदिरांत छावीन तर 
पुष्कछ जीवांचा ध्मोबर अनुराग वाढेल, अशा बिचारानें तो आपकलें. द्रव्य मंदिरांत सिंहासन, छत्र, 
चामर, भामंडल, घंटा, स्थापना, कलश, पितब्व्या, तबक, झारी, धूपावडी, समवसरण इत्यादि चांदी 
, सोन्‍्याची अथवा पितल्लेचीं उपकरणें तयार करविष्याकडे खर्चू छागतो. यामुक्रे त्याचा व घर्मात्मा 
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जीबांचा धर्मावर अनुसग बाढतो. चांदवे, पढदे, वगैरे सामानामुक्ें धर्मसेबन करणान्या गृहस्थाला 
उपयोग ह्वोतो. जिनमंदिरांत द्वन्य खच केल्यानें जशी कीर्ति होते तशी लग्माकार्यांत खच केल्यानें 
होत नाहीं. सारांश मंदिर बांधविलें म्हणजे सर लोक पूजाप्रभावना, दर्शन, धर्मश्रवण करून महान्‌ 
पुण्यसंपादन करितात. याप्रमा्णे केवछ व्यवद्वारोन्मुखी जीवानें जर मंदिर आंधविें तर वर वर्णि- 
ल्पाप्रमाणें चिंतन झाल्यानें त्याचे परिणाम सुधरतात व त्याचें कल्याण होतें. 

शंका- देऊछ वांधवून त्यांत उपकरणें ठेबल्यानें अन्य जीवांवर उपकार होतो हैं खेरें. पण 
तें देऊछ बांधवितांना षट्काय जीवांची धर्माचा घात करणारी हिंसा घडते तव्याची काय वाट ! 

समाधान- दिसा ही आपके मनांत इतरांचा घात करण्याचे विचार आले तरच होते. 
देऊछ बांधविष्यांत आपण कोणाची हिंसा कराबी असे परिणाम करीत नाहीं. उछट अहिंसा धर्मा- 
कड़े आपकें ब लोकांचें लक्ष्य छागाब्रें अशीच आपली इच्छा असते. जशी यत्नाचारपूर्वक मुनीश्चरांना 
आद्वार देणान्या गृहस्थाला हिंसा घडत नाहीं; अथवा साधूंचें दशन घेण्याकरितां किंवा धर्मश्रवण 
करण्याकरितां जात असणान्या गृहस्थाला हिंसा घडत नाहीं; अथवा आपल्या पुढील साडेतीन हात 
प्रमाण जमिनीकडे पाहुन मोट्या सावधगिरीनें गमन करणास्या मुनीखरांना हिंसा घडत नाहीं; 
अथवा नित्य धर्मोपदेश करणास्या व धर्मकार्याकरितां गमन, शयन, आहार, नीहार, वंदना, 
कायोत्सग बौरे क्रिया करित असणान्या, तीथबंदना अथवा गुरुवंदनेकरितां जाणा्या मुनीना या 
सर्व कार्यामर्थ्य जीवांची बिराघना होत असूनही हिंसा घडत नाहीं, त्याप्रमाणेंच देऊछ बांधविणा- 
न्याचे परिणाम धर्ममय असल्यॉनें त्यांत हिंसेचा दोष येत नाहीं. संपूर्ण आकाश व जमीन हीं सूक्ष्म 
जीवांनीं भरछेली आह. या ठिकाणीं जो रागद्वेषाच्या अधीन होऊन दयाभाव मनांत न ठेवतां बागेल 
ज्ास, जीव प्रत्यक्ष त्याकड्ून मरो वा न मरो, हिंसा घडतेच. हिंसाभाव व अहिसाभात्र हे जीबाचे 
परिणाम अह्ेत, ते बाह्य जीबांच्या घात आधाताच्या स्वाधीन नाहींत. बाह्य जीबांच्या हिंसेनेंच 
हिंसा घडते असें नाहीं, ती आपापल्या परिणामाप्रमाणें घड़त असते म्हणून आपले परिणाम नेहमीं 
दयाई ब निर्मछ ठेवले पाहिजेत. याविषयों प्री अहिंसा अणुव्रताचें वर्णन करितांना पुष्कछ लिहिलें 
आहे, या ढिकाणीं आपणांस देऊछ बांधविणास्थाच्या परिणामाविषयीं ब्िचार करणें आहे. ज्याला घर 
दार, बंगले, बाग-बगीचे, विहिरी बेरे करजिण्यांत आपल्याकट्टन अतिशय हिंसा घडतें असें बाटतें ब 
ज्याचा लोभ कमी श्ाल्यानें धनावरील प्रेम नाहींसें झालें आहे व ज्याछा पापाचें भय वाटूं छागलें 
आहे तोच मनुष्य देऊछ बांधबिण्यास तयार होतो. प्रथमतः गृहस्थाश्रमांत व्यापारादिक कार्यामध्यें 
तल्लीन असल्यानें त्याला त्याबेढी धर्माची आठत्रण होत नब्हती. आतां त्याचे परिणाम घर्मकार्याकड़े 
बल्ले आहत, तो जरी देवव्खाचें काम चालबीत असला तरी त्रचेवर कामाबरील माणसांना सांगत 
असतो की, “ बाबानो, हैं धर्माचें काम आह. मोठ्या सावधानतेनें करा. तुम्हांस छागणोरे पाणी 
दुढ्ेरी बल्नानें गाक्ून घ्या. कछीचा चुना बौरे दोन दिवसापेक्षां जास्त दिवस ठेवण्या इतका तयार 
करूं नका. तुम्हास ज्या वस्तु इकब्टून तिकडे उचढन ठेवावयाच्या असतील त्या दिबसाच ठेबीत 
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जा ब प्रत्येक बेढ्हीं प्रत्येक काये करण्यांत तुमच्या हातून कोणाही जीत्राची बिराधना होणार नाहीं 
याची काव्ठजी घ्या. ” या प्रमाण तो गृहस्थ वरचेवर सांगत असल्यानें त्याच परिणाम तें काये 
करविण्यांत हिंसा करण्याचें नसतात हैं उधड होतें. त्याचे परिणाम, हैं काये करविण्यानें धर्माचे 
स्थान तें बनेल व याच्या निमित्तानें अखंड अहिंसा धमोची प्रवृत्ति बरढेल असेच असतात, मंदिर 
हैं धर्माचें महान्‌ आयतन आहे. या ठिकाणी गृहसंब्रधीं अनेक हिंसेचीं पापकार्ये नाहींशी होण्याने 
परिणामाची अवस्था बददून जाते. देवव्शंत पाय ठेवतांच इर्यापथ-समिति पाक्ून चाला. हैं मंदिर 
आहे, यांत कोणाचीढ्ि विराधना न होबो असा त्रिचार मनांत आणा. देबव्णांत प्रवेश केल्यानंतर जन 
असेल त्यानें भोजनाचा त्याग, पाणी पिण्याचा त्याग, तिकथेचा ( स्लीकथा, राजकथा, चैरकथा, 
भोजनकथेचा) त्याग, शिवीगार््कीचा त्याग, शयनाचा त्याग, बारा घेण्याचा त्याग व व्यापाराचा त्याग 
करावा. या शिवाय पापबंधाचीं जीं कारणें असतील त्या सर्वांचा त्याग केला पाहिज. कारण जिन- 
मंदिर हैं सर प्रकोरें अढिंसा घर्माचे प्रवतेक आहे. त्या ठिकाणी आरंभ विषयकषायांचा उद्बेक 
होईल अशा क्रिया करूं नये. 

याप्रमाणे मद्रमांसमथत्यागरूप मूलगुणाचें वर्णन करून पुढ़ें गुणब्रताचें स्वरूप सांगतात- 

गुणब्रतार्च लक्षण ह 
दिग्खतमनथदण्डब्र्त च भोगोपभोगपरिमाणम्‌ । 
अनुइंहणाहुणानामाख्यान्ति गुणवतान्यायों ! ॥ ६७ 

अथ- भगवान्‌ गणधर देवांनीं दिखत, अनथदंडब्रत, आणि. भोगोपभोग-परिमाण या तीन 
ब्रतांना गुणब्रत म्हटकें आहे. हीं तीन ब्रते अणुब्रताछा गुणाकार-रूपान वाढविणारी आहेत म्हणून 
यांना गुणब्रत अशी संज्ञा आहे. 

१ दहा दिशांना जाण्याची मर्यादा ठरबिणें याठा दिखत म्हणतात. 

२ ज्यापासून कोणतीहि कार्यसिद्धि होत नाहीं पण पापाचा मात्र बंध होत राहतो, ध्यामुद्ें 
बिनाकारण दुःख भोगावें छाग्ते, अशा कार्याला अनयैदेड म्हृणतात- 

३ एक वेव्य॑ं ज्याचा उपभोग चेतां येतों व्यास भोग, व बरचेबर ज्याचा उपभोग चेतां येतो 
त्यास उपभोग म्हणतात. या भोगोपभोगांची मर्यादा करणें यास भोगोपभोगपरिमाण व्रत म्हणतात. 
दिग्बताच लक्षण 
दिग्बलय परिगणितं रृत्वातो5हं बहिने यास्यामि । 
इति संकल्पो दितमासृत्यणुपापविनिश्नत्ये ॥ ६८ ॥ 

अथ- दाही दिशांचें प्रमाण करून त्या बाहर आपण.जाणार नाहीं. मर्यादित क्षेत्रातरहिरील 
थोड़े देखील पाप लागूं नये म्हृणून मरणापयत दिशांचा संकल्प करणें याला दिखत म्हणतात. 
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श्श्ट रत्नकरंड-भ्रावकाचार चत्र ६९-७०-७१- 


: विश्वेषार्थ- गृहस्थानें अगोदर अमुक दिशेला आपणाला अमुक मयदिपेक्षां अधिक क्षेत्रांत 
जाऊन व्यापार घंदा करण्याचें कारण पड़णार नाहीं व अमुंक दिशेलां अमुक क्षेत्राशिवाय इतर 
ठिकाणी व्यवह्गार करावयाचा की नाहीं याचा आपल्या मनाशीं विचार करावा. नंतर लोभ नाहींसा 
व्यावा व अहिंसाधर्माची वृद्धि व्हात्ी म्ृणून आपल्या मरण अवस्थेपर्यत दहा दिशांची मर्यादा 
करून त्या बाहेर जाण्याचा अथवा सा क्षेत्रांतन कोणास बोलबिण्याचा, वस्तु पाठविण्याचा अर्थवा 
मागविण्याचा त्याग कराबा. अशा तह्ेनें लोभ जिंकर्णे यास दिखत म्हटलें आहे. 

दाही दिशांछा असणान्या कोणकोणत्या देशाशीं आपण व्यवह्वार करूं शकूं याचा गृहस्थानें 
विचार करून त्यांतून ज्या दिशेंतीछ क्षेत्राशीं आपला विशेषसंबंध येईंड अथवा जितक्या देशाशीं 
संबंध ठेवावयाचा असेल त्याचा विचार करून मर्यादा बरांधावी व तदितर देश अथवा क्षेत्राच्या 
बाहेरील प्रदेशांत व क्षेत्रांत व्यवद्वार करणार नाहीं असा नियम कराबा. म्हणजे नियमित क्षेत्राबाहेरील 
क्षेत्रांतून निष्कारण होणारा पापबंध टछतो. हा नियम अपरिमित लछोभाला आव्झा घालण्यासाठीं करणें 
योग्य आहे., 
दिशांची मर्यादा 
मकराकरसरिदटवीगिरिजनपदयोजनानि मर्यादाः । 
प्राहुदिशां दशानां प्रतिसंहारे प्रसिद्धानि॥ ६९ ॥ 
अर्थ-दहा दिशांचें प्रमाण करितांना, समुद्र, नदी, वन, पर्वत, देश आणि योजन या ज्या 
लोकप्रसिद्ध मर्यादा आह्ेत व्यावाहेर न जाण्याचा नियम करावा. 
दिशांच्या मयदिपासून फायदे 


अवधेष॑हिरणुपापं प्रतिविरतेदिंखतानि धारयताम्‌ । 
पंचमहाव्रतपरिणतिमणुत्रतानि प्रपद्चन्ते || ७० |। 
अथे- दिखत धारण करण्यांना मर्यादा केलेल्या ग्रदेशाबाहेरचें थोडेंढी पाप घडत नाहीं, 
म्हणून त्यांचीं अणुव्रतें महात्रतांसारखी ह्ोतात. 
भावाथे-ज्या गृहस्थानें दाह्ी दिशांची मर्यादा केली आह त्याला स्या प्रदेशांत अणुव्रत असतेंच. 
पण मर्यादेच्या बाढ्ेरील प्रदेशांत घडणाज्या त्रसस्थावर हिंसादि पंच पापांचा त्याग जाल्यानें त्याचीं 
तीं अणुव्तें मह्त्रतांसारखी होतात. 
मर्यादेच्या बाहेरचीं अणुत्रतें मह॒त्रतांसारखी असतात असें कां म्हणतात ? मर्यादेच्या बाहेर 
व्याला मु्गच हिंसा घडत नसल्यानें तो साक्षात्‌ महात्रती आहे असे कां रणूं नये! याचें समाघान 
करण्याकरितां सूत्र सांगतात, । 
अ्रत्याख्यानतजुत्वान्मन्दतराशरणमोहपरिणामाः । 


सच्वेन दुरबधारा महात्रताय प्रकल्प्यन्ते ॥ ७१ ॥ 
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अथे-- अणुव्रती यूहस्थाछा सकलसंयम होऊं देण्यास विरोध करणाय्या प्रत्यास्यानावरण 
कर्माचा उदय मंद असतो, त्यामुक्ें चारित्रमोह्माच परिणाम मंदतर म्हणजे अधिक मंद असतात, 
व ते “ सत्तेन दुखघार ” आहेत, म्हणजे अतिमंदत्वामुक्रे त्यांच्या अस्तित्वाची जाणीव होत नाहीं, 
म्हणून अशा गृहस्थाविषयीं महात्रतांची कल्पना केली जाते. . 

भावा्थ- चरित्रमोहनीय कर्माच्या उदयाचे परिणाम जेव्हां सेज्बलन कषायरूप होतात तेब्दां 
महाव्रत धडतें, देशत्रती गृहस्थाला प्रत्याख्यानावरण कर्माचा उदय विद्यमान असला तरी संज्वलन 
कषायपरिणाम मंद होऊं शकत नाहींत, म्हणून गृहस्थावस्थेत संपूर्ण पापाचा त्याग केला तरी तें 
महाव्रत होऊं शकत नाह्दीं. त्याचे ठिकाणीं फक्त महात्रताची कल्पनाच करावीं छागते. महात्रतें हीं 
प्रत्याख्यानावरण कषायांचा अभाव ज्ञाल्यानेंच होत असतात. 

महाब्नताची उत्पत्ति 


पंचानां पापानां हिंसादीनां मनोवचःकायेः । 
कृतकारितानुमोदेस्त्यागस्तु महात्रत महताम्‌॥ ७२ ॥ 
अथे- हिंसादिक पांच पातकांचा मनवचनकायेनें ब कृत, कारित, अनुमोदना अशा नऊ 
भेदांनीं स्याग करणें हें महंत पुरुषांचें महात्रत होय. 
दिग्व्र॒ताचे पांच अतिचार 
उर्ध्वाधस्तात्तियेग्व्यतिपाताः क्षेत्रवृद्धिरवधीनाम्‌ । 
विस्मरणं दिग्विरतेरत्याशाः पंच कथ्यन्ते ॥ ७३ || 
अथे- अज्ञानामु्ें किंवा प्रमादामुक्ें केलेल्या मयदिपेक्षां पर्वतादिकावर उंच चढणें, विद्दीर, 
आड, खाण इत्यादि खोल जागेंत उतरणें, विदिशेत असणान्‍्या गुह्दादिकामध्यें प्रवेश करणें, अज्ञानानें 
किवा प्रमादानें केलेल्या मर्यादा अधिक वाढाबणें आणि केलेल्या मर्यादा विसरणें, हैं पांच दिगखताचे 
अतिचार ( दोष ) समजावे. ही हे 
प अनथदड-व्यागब्रताच लक्षण 
अभ्यन्तरं दिगवधेरपार्थक्रेम्यः सपापयोगेभ्यः । 
विरमणमनथंदण्ड ब्र्त विदुश्नतघराग्रण्यः ॥ ७४ ॥ 
अथे- दिशांच्या ज्या मर्यादा केल्या असतील, त्यांष्या आंतील बिनाकारण मन, बचन, 
कायेकडून घडणाज्या पातकांचा त्याग करणें यास गणघरदेव अनर्थदंडब्रत म्हणतात. 
भावाथे- मर्यादा केल्यानंतर पुनः ज्यापासून आपकें प्रयोजन न साधतां बिनाकारण 
पापाचा बंध होऊन त्यातदल दुःख भोगावें छागणार असे काम करणें हा अनथेदंड आहे. याचा 
त्याग करणें योग्य आहे. कारण ज्या क्रियेपासून आपलें कोणतेंही विषयोपभोगा्चे कार्य साधत 
नाहीं, कांही लाभ होत नाहीं, कीर्ति वाढत नाहीं व धमसाधनही होत नाहीं, उलट पापाचा बंध 
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मात्र होतो व त्याचें कट्टू फल दुर्गतींत जाऊन भोगावें लागतें म्हणून अनथदंडाचा त्याग करणें हैं 
ब्रत मानलें गेलें आहे. 
अनर्थदेडाचे भेद 
पापोदेशहिंसादानापध्यानदुःश्रुतीः पंच । 
प्राहु प्रमादचर्यामनर्थदण्डानदण्डधराः ॥ ७५ ॥ 
अथे- पापोपदेश, हिंसादान, अपध्यान, दुःश्रति आणि प्रमादचर्या असे पांच अनर्थदंडाचे 
भेद दंडघरांनीं ( गणघरदेवांनीं ) सांगितले आहेत. 
भावार्थ अशुभ मन, वचन कायेच्या ब्रवृत्तीछा दंड असें म्हणतात. सत्र जीवांना आपा- 
पल्या अशुभ मन, वचन, कायेची प्रवृत्ति दुर्गतीमन्‍्यें अनेक प्रकारचें दुःख देवबिते. अशा प्रकारची 
अशुभ प्रवृत्ति गणघरदेवांना नसते म्हणून त्यांगा अदंडधर अशी संज्ञा आहे. त्यांनीं याचे पांच 
प्रकार सांगितले आहेत. 
१ पापाचा उपदेश करणें हा पापोपदेश. 
२ हिंसा घडेल अशा प्रकारच्या उपकरणाचें दान देणें हें हिंसादान. 
३ खोटें चिंतन करणें हें अपध्यान. 
४ खोटें शात्र श्रवण करणें ही दु:श्रति. 
५ रागद्वेषांनीं युक्त बनून आचरण करणें ही प्रमादचर्या. 
पापोपदेशा्चे लक्षण 
तियक्क्लेशवणिज्याहिंसारम्भप्रलम्भनादीनाम्‌ । 
प्रसवः कभाप्रसंगः स्मतेव्यः पाप उपदेशः || ७६ ॥ 
अर्थ-पश्चुपक्ष्यांना दुःख उत्पन्न होईछ असा उपदेश करणें, त्यांच्या व्यापाराचा उपदेश करणें, 
ज्यापासून हिंसा व आरंभ उत्पन्न होईछ असा उपदेश करणें, कपठाचा आणि फसबिण्याचा उपदेश 
करणें बगैरेना पापोपदेश्न म्हणतात. 
विश्वेषाथ-तिय॑चांना मारण्याचा उपदेश करणें. जसें अमुक पश्चूछा अमक्या ठिकाणीं मारा, 
त्यास अमुक ठिकाणीं डाग दया, व्यास कोंडून घाला, त्याच्या मर्मस्थानी घाव घाला, त्यावर अधिक 
ओझ़ें छादा, त्याचे नाक व कान कापा, अमुक पक्ष्याठा धरून पिंजन्यांत ठेबा बगैरे उपदेश देणें 
याला तिर्यकूक्ेश पापोपदेश म्हणतात. ह 
अनेक वस्तुमध्यें पाप उत्पन्न करणारा व्यापार करण्याचा उपदेश करणें. ज्या व्यापार कर- 
- प्यापासून षट्काय जीवांची हिंसा घडेल अशा उपदेशाला हिंसोपदेश म्हणतात. 
। बागबगीचे बनविणें, विवाह करणें बौरे पापास्भाचा उपदेश करणें यारा आरंभोपदेश 
ग्हणतात, 
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_कपट करणें व मायाचारानें लोकांस ठकविणें यास प्रलंभनोपदेश म्हणतात. 
अनेक प्रकारध्या पापरूप उपदेशाध्यां गोष्टी बोछन पापाची प्रेरणा करणें. हा पापोपदेश 
अनर्थदंड आहे. ह 


दिंसादान अनर्थदंडाचें लक्षण 
परशुकृपाणखनित्रज्वलनायुधश्रूगशब्खलादीनां । 
वधहेतूनां दान हिंसादानं ब्रुवन्ति बुधा। ॥ ७७ ॥ 
अथे- हिंसेला कारण अशा पर, तरबार, फाबडे, अप्नि, शत्र, विष, बेडी, साखव्ठी इत्यादि 
प्राणहरण करणाय्या वस्तूँचें दान करणें याला ज्ञानी लोकांनीं हिंसादान म्ह॒ठलें आह. 
भावार्थ ज्यापासून हिंसाच होणार अशा वरील वस्तुशिब्राय खुरपें, हतोडा, सुरी, कव्यार, 
तमंचा, भाला, धनुष्य, बाण, बंदूक, तोफ, दारूगोत्णा, चाबुक वगरे बस्तु देणें, बिके किंबा 
दुसत्याकड्ून मायून देणें, भाड्यानें देणें या सर्वाचा हिंसादानांत अंतर्भाव होतो. 
तिसच्या अपध्यानाचे लक्षण 
बंधवधच्छेदादेदेषाद्रागाच परकलत्रादे! । 
आध्यानमपध्यानं शासति जिनशासने विशदाः॥ ७८ ॥ 
अभ- कोणाही प्राण्याला द्वेषबुद्धिनें बंधांत घालण्याचें, मारण्याचें अथवा त्याचे अवयब 
तोडण्याें चिंतन करणें आणि कामबुद्वीनें परस्नी वगरेचें चिंतन करणें यांस जैनधर्मातील विद्वा- 
नांनीं अपब्यान म्हटलें आढे. 
भावार्थ- रागद्वेषाच्या वश ज्ञाल्यामु्ें आपल्या मनांत नेहमीं “ अमक्याचा पुत्र मरो, अम- 
क्याची स्त्री मरा, अमक्यालछा दंड होवो, अमक्याचे ह्वात, पाय, कान, नाक छेदिले जाबो, अमक्याचें 
धन छुटिलें जावा, अमक्याची उपजीविका नाह्ींशी होवो, अमक्या्ची इंद्रियें नाहींशी होबोत, अम- 
क्‍्याची जगांत अपकीर्ति होबा, अमका स्थानश्रष्ट अथवा बुद्धिश्रष्ट होगा. ” असे बिचार वारंबार 
येत असतात, दुसच्याचें बरें वाईट द्वोण्यानें आपणांस कोाणताही लाभ होत नाहीं, व आपल्या 
चिंतन करण्पानें दुसन्याचेंद्वी कांढीं नुकसान होत नाहीं. अशी वास्तविक स्थिति असतांना 
बिनाकारण वाईट विचारांचें मनांत चिंतन करून पापाचा बंध कां करून ध्यावा दुसय्याचें बरें 
बाईट होणें हें त्याच्या पापपुण्यावर अबलंबून आह. त्याबदल आपण बिनाकारण दुर्षान करीत 
राहणें यारा अपध्यान अनर्थदंड म्हटलें आदे. 
दुःश्रुति अगर्थवंडार्च क्षण 


घ। 
चेतः कल॒षयतां भरुतिरवधीनां, दुःश्ुतिमंबति ॥ ७९ ॥ 
अथे- आरंभ म्दणजे असि, मसि, कृषि, विद्या, वाशिज्य व शिल्प, संग म्दणजे धनधान्यादि 
परिप्रद, साइस म्हणजे आश्चर्य उत्पन करणारी शौर्याँचीं कामें, मिध्यात्व म्हणजे ब्रह्मादैत, शानादैत, 
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क्षणिक, याज्षिकादि विरद्धार्थ प्रतिपादक शाल्ें, राग म्हणने आसक्ति, द्ेष ग्दृणजे बर, आठ मद, 


आणि मदन मरूृणजे कामवेदनेपासून उत्पन्न होणारा विकार यांचे योगानें मनालछा कलुषित करणान्या 
अशा अवधि मदृणजे शाज्ांचें श्रवण करणें याल्ग दुःश्रुतिनामक अनर्थदंड म्हणतात, , 
भावाथे- मिथ्यात्व व रागद्वेष वगैरे उपपन्न करणारें, व पदार्था्चे विपरीत स्वरूप भासविणोरें 
असे जें शात्र अथवा विकथा, त्सेंच शुंगार, वीर, हास्य प्ररूपण करणान्या व जारण, मारण॑, उच्चाटण, 
व वशीकरण करणाज्या कामोत्पादक शा्षाँचें श्रवण करणें, जंगलांत असणाज्या सर्पादिकांचें, भूता- 
प्रेतांचें ब रसकम इंद्रजालरसायन बगैरे मायाचार प्ररूपक व यज्ञयागादि हिंसा-प्ररूपक दुष्टशात, दुष्कथा, 
दुष्चेष्टा, दृष्टराग, दुष्टक्रिया व दुष्टकर्म यांचें श्रवण करणें, या सर्वास दुःश्र॒ुति अनर्थदंड म्हणतात, 
प्रमादर्चर्या भनर्थदंदवताचे लक्षण--.. 
क्षितिसलिलदद्दनपवनारमस्म विफल वनस्पतिच्छेदम्‌ । 
सरणं॑ सारणमपि च प्रमादचर्या प्रभाषन्त || ८० ॥ 
अर्थ- जमीन खोदणें व दगड फोडणें, पाणी शिंपडणें, पाण्यांत बुट्टन क्रिया करणें, प्रयो- 
जनाशिवाय अभ्रि प्रज्वलित करणें, तो मालविर्णे, वारा घेणें अथवा वान्याला प्रतिबंध करणाय्या यंत्राचा 
उपयोग करणें, विनाकारण अम्निवर यारा घाछून पेटविणें, निष्प्रयोजन बनस्पति तोडणें, प्रयोजना- 
शिवाय गमन करणें, करविणें वगैरे क्रिया करणें यारा प्रमादचर्या अनर्थदंड म्हणतात. 
विशेषार्थ- गृहस्थाला गृद्गाचारंत अनेक प्रकारचीं पापाचरणें कराबीं छागतात, त्या सर्प 
पापाचरणाचा त्याग करणें हा उत्तम पक्ष आद्वे. पण ज्याला तसें होत नसेल त्यानें ज्यांत आपकें 
ह . मुछींच प्रयोगनन साधत नसेल अशा. विनाकारण घडणाय्या पापबंधाचा 
पापक्रियेचा._ ज्यापासून असंख्यात- अनंतकाल पावेतों दुर्गतींत दुःख भोगावें छागतें अशा 
दुसन्यास उपदेश निश्चकर्माचा तरी त्याग करावा. ज्याला सध्या उत्तम कुल, जिनेंद्राचा उप- 
देऊं नये देश व उत्तमधर्म या सर्व अतिदुर्लभ वस्तूंची ग्रापि ब्ाली आहे, त्यानें 
। प्रयोजनाशिवाय घडणाज्या पापबंधाची भीति बात्गगाबी हैं योग्य आह, 
पञ्मुप्रमाणें व्यथ जन्म घालविणें योग्य नाहीं. ज्याला स्वत; घरच्या पापाचा त्याग होंत नसेल त्यानें 
निदान दुसन्याला “मजग्रमाणेंच करीत रहा, तुम्हांस पापत्याग द्ोणें फार कठिण. आहे ” असा 
उपदेश तरी करूं नये. घरेंदारें ब्रंधविण्यांत अतिशय हिंसा घडते म्हणून तीं: बांधविण्याचा त्यांना 
सफेदी देण्याचा, त्याची दुरस्ती करविण्याचा, बागबगीचे बनविप़्याचा, खडी :फोडबिण्याचा; 
बिहिर खणण्याचा, तलाव खणण्याचा, :पाणी काढण्याचा, . तलाबाला बांध घाल्ण्याचा, तलावाचा_ 
बांध फोडण्याचा, नदीला पे, आंधण्यांत्रा; -आंधलेलीः घरें-व 'ऋंजमीचे जाव्वण्याचा, श्लाड़ें तोड- 
ण्याचा, बनकठाई करेंण्यावा, ::कोलसे बनव्रिण्पाचा;: गक़त: तोडबिध्या चा, आग लछावण्याचा, मिथ्या- 
देवाचीं देवकें बांधजिण्याचा, व. ती. पाडण्याजा; अथवा 'मूर्ति-विघडबिण्याचा; शेती:करण्ज़ाज्ना, सुंदर 
धराव' विधाड' बरण्पाचप 'उपदेश-कर्ीदी करू: संत्रे. पाथप्रमागें पर्यूबा, हु: ल देण्काचा,: सरण्यात्योए 
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घट्ट बांधून घालण्याचा, डाम देण्याचा, नाकांत वेंसन धालण्याचा उपदेश पण देऊं नये.” मनुष्य- 
तिचैचा्चे आह्वारास प्रतिबंध करण्याचा, त्यांना कैदेंत ठेवण्याचा, त्यांब्या संततीचा बियोग कर- 
ण्याचा, पक्ष्यांना पिंजन्यांत कोंडण्पाचा, साप, विचू, सैंह, वाघ, उंदौर, मुंगुस, कुत्रा इत्यादि 
हिंसक प्राण्यांचा धात करण्याचा, उवा, लिखा, ढेकूण मारण्याचा, बाज, पलंग, चौफद्या उन्हांत 
फेवण्याचा, रस्त्यावर पाणी शिंपडण्याचा, जीवाला धरण्परीं यंत्रें बनविण्याचा, उपदेश पण देऊं 
नये. ज्या शाख्रांत, शुंगाराचें मुख्यत्वें वर्मन असेल, ज्यांत जारण-मारण-उच्चाटण, वशीकरण, मंत्र- 
तंत्र, इंद्रजालादि अनेक कपटक्रियांचा उपदेश असेल, ज्यांत रस, भस्में. रसायनें यांचा विधि 
वर्णिला असेल, ज्यांत वीररस उत्पन्न होईल असें वर्णन असेल, ज्यांत हिंसेचें मुख्यत्वें प्रतिपादन 
केलें असेल, अशा शाज्लाचें अध्ययन करण्याचा उपदेश करूं नये. अभक्ष्य भक्षण करण्याचा, 
रातरिभोजन करण्याचा, खोटें बोलण्याचा, चहाडी करण्याचा, चोरी करण्याचा, खोटी साक्ष देण्याचा, 
व्यभिचार करण्याचा, व्यवहारादिकांत महा आरंभ करण्याचा, रोषनाई करण्याचा, दारु उडविण्याचा 
आणि बागबगीचे पाहण्यास जाण्याचाही उपदेश करूं नये. याचग्रमाणं “या देशापेक्षां दुसन्या 
देशांत व्यापारधंदा फार चाछतो तिकड़े जा ”, असा उपदेश पण करूं: नये. परिणामांत दुर्ध्यान 
उत्पन्न करविण्यास कारण असे मेले, नाच, तमाशे, नाटक, बगैरे पाहण्याचा व व्यभिचारादि कर्म 
करण्याचा आणि परस्परामष्यें कलह लावण्याचा उपदेश करूं नये. युद्ध करण्याचा, दुसस्याला 
शिवी देण्याचा, दुसय्याची उपजीविका बिघडविण्याचा उपदेश करूं; नये. बाईट बीभत्स अशीं गाणीं 
सृत्य, बादित्र, कलह, विसंवाद श्रवण करण्याचा उपदेश करूं नये 

परदु:खदायक स्वदेशांतून अथवा परदेशांतून मुलें-माणसे व ब्लियांना फसवून आणून 
व्यापार करूं नये. त्यांना गुल्यम म्हणून विकण्याचा उपदेश करणें यास क्लेशबणिज्या म्हण- 
तात; गाय, म्हैस, घोडे वगैरे अमुक देशांतून खरेदी करून अमुक देशांत 

मेऊन बिकलें असतां पुष्कट नफा होईछ असा उपदेश करणें यारा तिथकृब्रणिज्या म्हणतात; 
शिकार करणारे व पारधी यांना “ अमुक देशांत हरिण, सूकर वगैरे पुष्कछ आहत तेथें गेल्यास 
तुम्हांस शिकार चांगली करतां येईल ” असा उपदेश देणें ही बधवणिज्या होय. शेती करणाज्याला 
जमीन खोदण्याचा व वनस्पति छेदनाचा उपदेंश देणें हा आरंभोपदेश होय. हे सर्व पापोपदेश 
आहेत. यांचा त्याग करणें योग्य आह. तंबाखू खाणें, हक्का पिणें, भांग पिणें, अंगल खाणें, घोटा 
पिणें वगैरे सब्र महान्‌ पापाला उत्पन्न करणारें आहे, म्हणून याचा उपदेश करूं नये. तंबाखू ही 
उत्तम कुलांत उत्पन्न झालेल्या पुरुषांस खार्णे योग्य नाहीं. हुक्का पिण्यांतही अनेक दोष घड़तात, 
धूर आणि पाण्याच्या संयोगानें गुडगुडीतील पाण्यांत श्रस जीवांची उत्पत्ति होते, त्या पाण्यास दुर्गंध 
येतो ब तें जेयें टाकार्बें तेथील षट्काय जीवांची हिंसा होते. चुन्याची अथवा विठा तयार करण्याची 
भट्टी बांधविण्याचा उपदेश करूं नये. ज्यांत अत्यंत पाप उत्पन्न होतें असें माहित असल असा 
,झापार करण्याचा उपदेश करूं नये. गाडी, घोडा, बैल, गाय, म्हैस वगैरे पशु पाव्ठण्याचा उपदेश 
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करूं नये. कोणी दाता, मनुष्य तिय॑चांना भोजन, वत्न, धन देत असेल त्यास अडयव्ञा आणू नये. 
कुपात्रदानाचा उपदेश करूं नये. कोणी दान करीत असेल त्यांत विध्न आणूं नये. ब्रतभंग 
करण्याचा उपदेश करूं नये. याप्रमाें अनेक गोष्टी पाप उत्पन्न होण्याच्या आहेत, त्यार्चे 
कोठबर वर्णन करावें; सारांश, ज्यापासून आपल्या: धर्म, अर्थ व काम यापैकीं एकाचीही सिद्ध द्ोत 
नसून केवत्ठ पापाचाच बंध होत असेल असा उपदेश कोणालाही करूं नये. 
ज्यापासून हिंसा घडेल अशी उपकरणें कोणाला छोभानें व प्रीतीनेंही पण देऊं नये. तीं 
दिल्यापामून थोडासा छाभ जरी होत असेल तरी त्यापासून मह्यान्‌ पाप उत्पन्न होते. जीं शर्ते 
हातांत घेतांच मनांत दुष्ट विचार उत्पन्न होतात तीं तरवार, भाला, सुरी, 
हिंसक उपकरणें. बाण, धनुष्य, बंदूक, कटथार कौरे कोणालाही देऊं नये. जमीन खोदण्यास 
देऊं॑ नयेत छागणारों हत्यारें ज्यापासून भूमीत राहणारे मोठमोठे सर्प, विंचू, किडे, 
उंदीर बगैरे अनेक प्राणी मारे जातात व कोटबबधि जीवांची हिंसा होते 
अशीं खोरीं, कुदक, खुरपीं, नांगर, हतोडा, मुद्गर हीं कोणासही देऊं नयेत. याचप्रमाणें अनेक 
त्रस॒स्थावर जीवांना चिरून टाकणारीं परञु, ( कुछ्ाड ) वाकस, करवत बगैरे हिंसक हत्यारें पण 
कोणासह्दी देऊं नये. मनुष्यतियचाना मारण्यास उपयोगी पडणारी काठी, चाबूक, छडी, कातडीं व 
लोखंड हीं कोणालाही देऊं नये. विस्तब, विष, बडी, सांखब्छी, पिंजरा, जाके व पशुपक्ष्यांना 
धरणारीं यंत्रें कोणाछा देऊं नये. कुत्री, मांजर बगैरे हिंसक प्राणी पाकूं नये. पोपट, भैना; 
तीतर, बुलबुछ, कोंबडा, कबूतर बगैरे पक्ष्यांना पिंजन्यांत अडकाबून ठेऊं नये. याशिवाय दूसरी 
अनेक पापाची उपकरणें घरांत पण ठेऊं नये. कारण तीं घरांत असलेलीं पाहुन क्ीतरी चुकून 
कामांत आणण्याची बुद्धि होण्याचा संभव आहे. 
खाली दाखविलेले व्यापार महान्‌ पाप उत्पन्न करणोरे अहेत. व्यामश्ये जरी थोडा छाभ 
होत असला तरी पापाष्या भयानें त्यांचा व्याग करणें योग्य आहे. ते व्यापार हे--- छोखंड, नील, 
मेण, मीठ, छाकडें, ताग, सातब्रण, लाख, कांतडीं, लोंकर, केश, कुझुंबा, 
कोणते व्यापार गूछ, साखर, तांदूछ, शिंगाडे, शत्र, दारूगोछ्छा, शिसें, छसूण, कांदा, 
करूं: नये आद्रक, फासे, गांजा, चरस, दासी, दास, छुरण, तूप, तेल, आंबे, लिंबू 
बगेरे वनस्पतिकाय, भांग, तंबाखु, जरदा, तिछ, पेंड, पिंजरे, घोडा, उंट, 
बैल, गाड्या, विटा वगैरे वस्तूंचा क्रमविक्रय करण्यांत व संचय करण्यांत हिंसा होते म्हणून हे 
व्यापार करूं नयेत. या सर्बाँचा त्याग करणें शक्य नसेल तर त्यांतूनही ज्यांत अधिक पाप होत 
असेल ते सोहून, धान्याचा संग्रह करण्याचें प्रमाण करून बाकी सर्वाचा त्याग करावा. ज्या कित्येक 
खोद्या आजीबिकेच्या साधनापासून मोठा पापबंध होऊन दुर्गति प्राप्त होते अशा आजीषबिकेचा त्याग 
करावा. कोतवालाचा बंदा, कोतवालाच्या हाताखालीं शिपायाचा घंदा, बनकटाई करण्याचा धंदा 
व गाडी, घोड़े, उंट, बैल भाड्यानें देवविण्याचा तव्र दछालीचा धघंदा करूं नये. 
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दलालीच्या घंद्यांत मनुष्य, बैलाला खांदा आला आहे, त्याची नाकपुडी नासून गेली आहे, 
घोड्याध्या पादीवर नाछ पदड्न त्यांत किडे पडछे आह्वत, त्यांचे पाय इतका वेत्ठ चाद्दन दमले 
अहित, जनावर बृद्ध किंवा रोगी अस़ल्यानें त्याला गाडी ओढवणार नाहीं वगैरे गोशचा विचार 
मनांत आणीत नाहीं. तो पावसान्यांतही त्यावर अतिशय ओझे लादवून गाडी ओढण्यास माग पाडतो. 
म्हणून भाड्यावर उपजीविका अथवा भाड्याची दलाली हे दोन्ही व्यापार करणें महान्‌ पापबंधाचें 
कारण आह. 
याचप्रमाणें लोभाष्या वश होऊन म्हणजे कोणी आपणांस लांच म्हणून पुष्कर द्रब्य देऊं 
करून बृद्धाचा विवाह करण्यास उद्युक्त करबिलें तरी आपण तो जमबून 
तांच घेणें किवा देणें देऊं नये. राज्याची जकात चुकबून कोणतीहि वस्तु आएं नये. दुसन्याची 
पाप आहे चहाडी करूं नये, खोटी साक्ष भरूं नये. कोणाला जामीन होऊं नये, 
वैद्यमी करून पोट भरूं नये. मंत्र-तंत्र-येत्र भूत-भूतिणी-डाकिणी यांचे 
इलाज करू पैसे मित्ठवूं नये. रसायनादि दिया धूतंपणानें दाखबून लोकाला ठकबूं नये. या सर्व 
क्रिया दुगेतीछा नेणाज्या आहत. 
नीच कृत्यें करणाय्याठा रुपये व्याजानें देऊन त्यावर आपली उपजीविका चालवूं नये. 
टाकूडविक्या, दारू करून विकणारा कलालछ, कसाई, परीट, चांभार, बिठा 


हलके पंदे भाजणारा, चुना करणारा, नीलगर, जुवा खेछ्॒णारा, घिसाडी, गवत कापणारे 
करणास्याला बौरे छोकांना व्यापार करण्याकरितां व्याजानें द्रव्य देऊं नये. मांसभक्षण 
पैसे देऊं नये करणोरे, वेहया वगैरे निंद्य कम करून उपजीबिका करणास्याला ब्याजीं 


रुपये देऊं नये. 
आपकें घर भाड्यानें देऊं नये. अद्युभ परिणाम धारण करणारे, अन्यायमार्गी, मांसभक्षी, 
मद्यपानी, वेश्यासक्त, परखीलछंपट व अन्यधर्मानुयायी रोकांशीं मैत्री ठेऊं नये. दुसय्यांच्या दोषांचें 
ग्रहण करूं नये. दुसच्याचें धन घेण्याची इच्छा करूं नये. दुसज्याचें धन ऐश्वर्य 
इतरांचे दोष. पाहुन आश्चर्य करूं नये. आपकलें दैन्य मनांत आणून त्याचें चिंतन करीत 
पाहूँ नये बसूं नये. दुसम्याच्या ख्रीकडे कामबुद्धीनें पाहूं नये. इतर मनुष्यतियचाचे 
कलह लावू नये. दुसय्याच्या पुत्र-मित्र-श्रीचा वियोग व्हावा असें चिंतन 
करूं नये. दुसरे सुरस भोजन व मौल्यब्रान्‌ वख्र-प्रावरणें धारण करितात तें पाहून आपल्या परि- 
णामांत “ते आपणास नाहींत” म्हणून दृःख उत्पन्न होऊं देऊं नये. आपणाला दारिश्र, रोग, वियोग 
प्राप्त झछा असतां परिणामांत दुःश्व उत्पन्न होऊ देऊं नये. धनवान पुरुषांशीं ईर्षा करूं नये. 
सिंह, बाघ वगैरे पग्राण्यची शिकार कराबी असें मनांत चिंतू नये. युद्धांत अमक्‍्याचा पराभव 
व्हातवा अशी इच्छा धरूं नये. परख्रीशीं संस्ग व संभाषण करूं: नये. वेश्येचें गाणें, नाच, हावभाव 
. विलास पाहण्याची इच्छा करूं; नये. शिव्यागाल्ठी बीभत्स शब्द ऐकूं नये. नटनाव्यादिकांचीं गारणी 
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व कौतुक उत्पन्न करणारे पदार्थ परिणाम बिघडविण्यास कारण आहेत म्हणून त्यांचें श्रवण करण्याचा 
व पाहण्याचा त्याग करावा. दारिश्व प्राप्त झालें तरी नीच प्रवृत्तीनें उपजीबिका करूं: नये. 
_कोणालाही याचना करूं: नये. दैन्य दाखबूं नये. निर्धनपणा प्राप्त झाला ग्दृणून आपल्या 
स्वभावांत विकार उत्पन्न ढ्ोऊं देऊं नये. नीच कुलांत उत्पन्न झालेल्या लोकांनीं करण्यायोग्य कामें 
राइणजे रंग देणें, घुर्णे वगैरे निंद्य कर्मे करण्याचा त्याग करावा. जिनालया- 
मंदिरांत विकधा सारख्या पवित्र धर्माच्या स्थानीं ख्रीकथा, राजकथा, चोरकथा, देशकथा या 
करूं नयेत. पापबंध करणाज्या आहत म्ृणून कधीही बोढ नयेत. याचग्रमाणें देवव्यंत 
देणें-घेणें, लक्न-विवाह्याचें भांडण व न्याय-पंचायत व जातिकुलाचा बिसं- 
बाद करूं: नये. अशा गोष्टी त्याठिकाणीं केल्यानें धर्मत्थानाची मर्यादा भंग केल्यामुलें नरक- 
निगोदाचें कारण असा धोर कर्माचा बंध होतो, म्दृणून धर्मायतनामध्यें पाप वाढविणारें कोणतेंही 
कम न दोईछ अशी खबरदारी ध्यावी. जिनमंदिरांत जेबणखाण, पानसुपारी, गंधपुष्प परिधान, 
शयन, उच्चासन, व्यापार, विवाह, भांडण, शिवीगात्ठ, थट्टा, अविनयाचें भाषण, आरंभ उत्पन्न 
दोणारें भाषण बगैरे करण्याविषयीं प्रदत्त होऊं नये. खोट्या शात्रांचें श्रवण करूं नये. त्यापासून 
बिषयलालसा व हास्य, कौतुक व कामपीडा जागृत होते. भोजनाच्या अनेक स्वादामध्ये 
प्रीति उत्पन्न होते. ञ्ली-पुरुषांच्या पापी दूराचरणाच्या गोष्टी, भूतप्रेताच्या खोटबा गोष्टी, हिंसा 
करण्याचें मुख्य करून प्रतिपादन करणारे वेद, स्मृति वगैरेच्या' कथा, कल्पित अनेक कादंबन्या, 
फारसी पुस्तकावरून छिहिलेले ग्रंथ ज्यास किस्सा म्हणतात ते, हे सब दुर्ध्यान उत्पन्न करणारे 
आद्वेत, यांचें श्रवण करूं नये. भारत-रामायणाच्या कल्पित कथा पण ऐकू नयेत. कषाय उत्पन्न 
करणारी रागीट पुरुषांचीं बोलणीं, अभिमानी पुरुषांचीं गबनें भरलेली भाषण, मायाचारी पुरुषांची 
कुटिल वचनें, लोभी पुरुषांचीं छोभ उत्पन्न करणारीं प॑भाषणें, मथ्यमांसादि अभक्ष्य भक्षकांचीं रसा- 
स्वादांची प्रशंसा करणारीं बचनें, मध्य, अंमल, भांग, तंत्राखु, हुक्‍्का वगैरे पदार्थाचीं स्तुति करंणारी 
वाक्यें श्रवण करूं नयेत. धर्म नाहीं, परलछोक नाहीं, कांहींहीं नाहीं असें प्रतिपादन करणास्या 
नास्तिकांचीं बचने पापब्ंधाला कारण म्हणून तीं श्रत्रण करूं नयेत. ब्रिनाकारण आरंभ करूं: नये, 
विसंबवाद करूं नये. 
केरकचरा, चिखल, कांटे, ठिंकत्या, मल, मूत्र, कफ, उच्छिष्ट, पाणी, अप्मि, दिवा बगेरे 
पदार्थ भूमि पाहिल्‍याशिवाय एकदम टाकूं नये. घाईधाईनें दगड, लांकूड, आसन, आंथरूण, पलंग, 
घातूचें पात्र, तबला, चौरंग, पाठ, बस्र बौरे जपिनीला खरडून उचदढूं 
जमिनीवर पदार्थ नयेत किंवा सरकाबूं नयेत. असें करण्यांत पुष्कछ जीवांची विनाकारण 
ठेबतां, उचलतांना . हिंसा होते, ती आपण सावधानतेनें क्रिया न केल्यानें घडत असते. म्हणून 
सावधानता ठेबाबी नेह्वमी कोणतीही वस्तु ठेवतांना अथवा बेतांना यत्नाचारपूर्वक क्रिया कर- 
ण्याची काव्णजी ध्यावी. विनाकारण जमीन कुरतडीत बसर्णे, झाडाची 
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डह्ाव्ली तोडणें, दिखे गबत उपठणें अथवा कुचलणे, झाडाचों पानें फरछें तोडणें, चिरणें, पाणी 
शिंपडणें बगैरे क्रिया पापाचें मय बात्य्यून करण्याची खबरदारी ध्यावी. गृहाचारांत जितक्या 
वस्तु, पात्र बगैरे आपणाला उपयोगांत आणाबी छागतात तितक्या सर्व वस्तु पाहुन, शोघून मोठ्या 
सावधगिरीनें ध्याब्या. व ठेवाव्या. सारांश ज्यापासून आपणाकद्ून हिंसा घडणार नाहीं, भर्थात्‌ 
कोणव्याहदी जीवास दुःख होणार नाहीं अशी ब्रागणुक ठेवावी 
मोजनपान, औषध, पकान्नादिकांचें आपल्या डोच्ांनीं प्रत्यक्ष पाहुन शोधून भक्षण करांबें, 
गडबडीन व आत्यसानें पदाये नीठ पाडिल्याशिवाय जेऊे नये. गमनागमन क्रिया करीत असतां 
आपले पायाखालील जमीन पाहून इलुदछु जावें. यामुद्ें दयेचें रक्षण होऊन 
भोजनांत व आपल्या शरीराला कोणतीही पीडा होत नाहीं. हिताहिताचा विचार न 
बोलण्यांत करितां, सुपात्र-कुपात्राचा विचार न करितां कोणाशींढी एकदम बोदे नये- 
सावधानी ठेवावी . बोलण्याचा प्रसंग आलाच तर व्यांतील गुणदोषांचा विचार करून बोला्वें. 
ह कोणी आपणांस कांहीं विचारिलें तरी त्याचें एकदम उत्तर देऊं नये, यावर 
विचार करून आपणास जबाब देईन असें सांगावें. नंतर आपल्या फुरसतीप्रमाे निश्चितवेद्ठीं धर्म 
अर्थ-कामाला विरुद्ध होणार नाहीं असा विचार करून नम्रतेनें व्याच्या प्रश्नाचें उत्तर बार्वे. शीघ्र- 
तेनें उत्तर देण्यांत त्याबेद्तीं आपल्या मुख्हांतून काय शब्द निधेल याचा भरवंसा नसतो व कषायाच्या 


. उदयानें योग्यायोग्य विचारही रहात नाहीं, म्हणून विचारणाराला पूर्णपणें बोद्द थाबें व तें शांत- 


पणानें ऐकून ध्याें, बोलणाराचा सब अभिप्राय लक्ष्यांत ध्यावा व मग त्याल् उत्तर दावे. केव्हांदी 
एकांतवादी म्हणजे एकाच गोष्टीचा हड्ट धरून राह नये. यामुक्०ें अथवा पक्षपात केल्यानें दोष 
येतो, याप्रमाण इहपरलोकाच्या सुखाकरितां प्रमादचर्या नामक अनर्थदंडाचा त्याग केला .पाहिजे 
अनर्थदंडांत किती गोष्टीचा समावेश होतो याची वर लिहिल्यावरून कांहींशी कल्पना येईल. अर्थात्‌ 
त्यां किंवा तत्सम निरर्थक घडणास्या क्रियांचा त्याग करणाराला हें अन्थदंड ब्रत घडतें 
अनर्थदंडामध्यें सर्वांत मोठा अनर्थ उत्पन्न करणारी चतक्रीडा आहे. जूबा द्वी सब व्यसनांत 
मुख्य आह. .ती. सर पापांचें संकेत-स्थान आहे. यापासून अतिशुय आपत्ति प्राप्त होते. ही सब 
........ , . अनीतीत मोठी अनीति आहे. याचा परिणामही फार वाईट होतो.. आपड़ें 
जूबेचा त्याग सब घरदार जूबा खेत्ण्यांत धालवूनही दुसन्याचें धन धेण्याची ,इच्छा उत्फन 
गा होते. जुग़ारी पुरुषाला असा: जबरदस्त ,लोभ उत्पन्न होतो की, .कोणत्याही 
प्रक्ारानें. कां होईना:प्रण दुसन्‍्याचें घन आप्रणाल्ा प्राप्त कसे होईछ यादें रात्रद्रिवस-तो चितन-क़रीत 
असतो. आपके श्वन गेल़ें तर जावो,-अपकीर्ति प्राप्त झालीः तर' होवो, दगंशि्र प्राप्त झालें तरी बेहरेत्तर 
पण मरी: ज़रः दुसस्याचें घन द्वल्य “जिंकेत तरचः सराम्लें जन्माका, 'येणें.सफल झाल़ें; अशीः त्यापवी 
चिततमा असते, छोमकप्नायाची- तीतब्रता अस णें ही मद्ठानः हिंसा आदे.. जुगाउग्ाचे प्ररिणाम ल्िर्दश्न:्अस - 
तात. तो नेंहमी दसन्यालें नुकसान शच्छित असतोः जुच्यांतः धनः+हँस्टें 'तरःतो चोरी करण्यास प्रदत्त 





॥ ; 
क्र 
हैक 
&ः 
रक 
हु 
; 
५५ 
फ 
ही. 
2 


0) 
लि 


है # चपक: पुर कर कप स्पीड हक 2० 


नह 


हि 
'त 
के 
हर 


१ 





> अड ४2 कला कप सु 5 5 5 


"कुकी कीडड अक ६2 8 ४ कै ५ कई 


| है३८ | रत्नकरैंड-आवकाचार ह पत्र ८० 


 होतो. एवढ्यानेंच थांबत नाहीं. याही पुढ़ें त्याची मज़ल वाढते, चोरी करूनड्दी मनाइतकें द्रव्य न 
मिव्दार्ले तर तो मनुष्याल्ा ठार मारून तें प्राप्त करून घेतो. जुगारी पुरुष परस्पराछा फार दुःख 
देतात. त्यांची परस्परांत मारामारी होते. ते एकमेकांछा कपट करून फसबवितात. ज्यावर अति प्रीति 
करीत असतील त्यालाही कपटानें फसवबून त्यापासून द्रव्य काढून घेतात. जुबा हें कपटाचें अप्र- 
स्थान आहे. यांत दजारों युक्तया रचून परस्पराला फसविण्याचा क्रम एकसारखा चाढलेला असतो. 
डुगार व्यसनांत तल्लीन झालेला मनुष्य आपला पुत्र, स्री, मुठडगी पण पैजेला छावतो व त्यांत द्वार 
झाली म्हणजे मुलगी, त्री अथवा पुत्र पण देऊन टाकतो. जुगारी मनुष्य आपस्या मुलीचा दरिंद्री 
व व्यसनी पुरुषाशी विवाह्द करून देतो. जुबेच्या नादांत आपकलें राहण्याचें धर विकून ठाकतो 
किंवा गद्गाण ठेवतो, लक्षाधीश असला तरी या व्यसनानें तो मिकारी बनतो. यामुछें त्यांस भयंकर 
आतरौद्गष्यान घडतें व त्यापासून मरणानंतर दु्गेति प्राप्त द्वोते. कदाचित्‌ जुगारीत धन मिव्ठालें तर 
त्याछा आपल्या शह्बाणपणाचा गव॑ ह्वोतो. त्याचें घन कुमार्गातच खर्च होतें. त्याला महान्‌ रौद- 
ध्यानाच्या प्रभावानें मरणोत्तर कुयोनिमध्यें श्रमण करांबें छागतें. जुगारी मनुष्य भांग, दारु वगैरे 
पितो. बेश्यासक्त होतो. त्याचें द्रव्य सत्कार्यात खर्च होत नाहीं. जुगारी पुरुषाला न्यायानें धन 
उपार्जन करून आपली उपजीवबिका करितां येत नाहीं. जुगारी माणसाचा विश्वास जगांत कोणीही 
धरीत नाहीं. त्याची पत रहात नाहीं. त्याला कोणी धन देत नाहीं. जुगारी कधींही सत्य भाषण 
करीत नाहीं. त्याच्या मनांत कधीढी झुभपरिणाम उत्पन्न होत नाहींत. आपल्या पूर्वोपार्जित कर्मा- 
प्रमाणें न्‍्यायानें प्राप्त होणाज्या धनांत त्याला कर्धीददी संतोष प्राप्त द्वोत नाहीं. तो एखाद्या एकटया 
मनुष्याला मारून त्याचें द्रव्य हरण करितो. आपले जबकूचे आप्तवर्ग असले तरी त्यांनाही एकटेच 
गांठून मारद्ाण करून त्याजपासून अलंकार वगैरे उपटून नेता. जुगारी माणसाचा विश्वास मूर्ख 
मनुष्यही धरीत नाह्टी, परधन प्राप्त करून थेण्याच्या तीत्र इच्छेनें तो कुदेवाला नवस करितो, 
मिथ्याधम धारण करितो, संतोष, शील, निराकुलता वमैरे सदूगुणांवर पाणी सोडतो. अतिलोभामुद्ें 
त्याची बुद्धि विपरीत होते. परमार्थाची त्याछा ओछख रहात नाहीं. धर्मावर श्रद्धा स्वप्नांतही असूं 
शकत नाढ्ढीं. याप्रमाणें सर्व पापाचें मूक्त अशा हा जुगाराचा त्याग करावा. कोटबरवधि उपाय केले 
तरी जुगाय्याध्या बुद्धीला प्राप्त ज्ालेला बिपरीत-पणा नाहींसा होत नाहीं. त्याला परछोकी दुर्गति 
प्राप्त व्ड्वावयाची यांत शंका नको. जुगान्यानें तीव्रलोभामुलें आपल्या आध्म्याचा घात केला आहे, 
असे समजाबें. 

कित्येक लोक जुब्यावर द्वव्य लाबून द्वार-जीत करीत असतात. मनुष्यजन्म व्यर्थ घालवूं 
इष्छिणारे ते अज्ञानी लोक धन लावून जुबा खेव्ठत नसले तरी ऋरीडा म्दणून पत्ते, 
गंजीफा, सोंगटब्ा - वगैरे खेब्तत असतात. यांत द्वार-जीत झ्ाली म्हणजे 

गंजीफा, पक्ते बगैरे त्थांना मोठी ईर्षा उत्पन्न होते. त्यांना त्यांत हर्ष-विषाद व रागद्वेष फार 
खेली जुगार होत उत्पन्न होतो. खेव्शत असकात्ता ते अनेक प्रकारष्या कपटयुक्ति 'योजतात- 
खेक्कतां-खेव्ठता बाप-लेक॑ पण -आपापसांत कलद करूं: लागतात. व खेल्ल- 
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ण्यांत हारजीत ज्ञाली असतां त्यांप्या परिणामांत तीव्रपणा उत्पन्न होतो. हें असले वाईट न्यसन 
आह कीं, यांत मनुष्य तल्लीन झ्ञाला म्हणजे त्याचीं व्यवह्वारांतीछ लिह्िणें, व्यापार, सेवा बगैरे सर्व 
कामें दुलेक्ष्य ज्ञाल्यानें बिघट्टन जातात. तरीढी तो खेब्यण्याचें सोडीत नाढी. जो चूतक्रीडा करितो 
त्याला दुसरा कोणताही उद्योग करितां येत नाहीं. त्याठा दारिद्य जबछ येऊन ठेपलें असें समजाें. 
जुवेबाज मनुष्य नीच लोकांशीं संगति करीत असतो. त्यावे््वी त्याला, त्या पुरुषाच्या गुणातगुणांचा 
विचार रहात नाहहदीं, न्दावी, धोबी, कछाल वगैरे सब छोक दूत खेल्कण्यांत सामील असलेल दिखून 
येतात. ज्यांभ्या अंगाची अतिशय दुर्गधी येत आहे, ज्यांच्या अंगावरून प्रत्यक्ष उबा खालीं पडत 
आहत अशा घाणेरड्या पुरुषाबरोतवर देखील जुगारी मनुष्य खेत अप्ततो, अन्य अधम लोक 
ज्याठिकाणीं बसत असतील त्याठिकाणीं आपण जाऊन बसतो. रस्त्यानें जात असतां कोठे खेल 
चाललेला असेल तर तो पह्ात उभा रहातो. कोणी बसा म्हटलें नाहीं अथवा बसण्यास जागा 
नसली तरी सवारी उभ्या-उम्यानेंच पहात रहाते. त्याला या व्यसनाच्या नादांत खार्णे-पिणें, देणें- 
बेणें कौरे कशार्चेही मान रह्मत नाहीं. तो मांसभक्षी व नीच कर्म करणान्यांत सामील होऊन सत्र 
खेर पाहतो, फार काय, पण आपलीं स्तर कामें ब्रिघडलीं, प्रत्यक्ष आई-बाप मरण पावले तरी तो 
आपला डाब सोडून उठत नाहीं. अशा या तीत्र परिणामानें नरकतियच गतीचाच त्याला बंध होतो. 
च्यांत कांहीं लाभ होत नाहीं व विनाकारण खोटा वादवरिबाद कराबा छागतो असे खेछ खेल्लण्यांत 
द्रव्याची हारजीत होणाय्या खेल्झापेक्षांही तीत्र पापत्रंध घडतो. खरोखर ज्याच्या द्रव्याची हानि होत 
'असेल तो निदान थोडक्यांत उमजेल, पण ज्याला कांहीं ब्र्बे-ध्यावें लागत नाहीं तो मात्र सर्व 


दिवस खेव्ठण्यांतव मग्न झालेला दिखून येतो. या व्यसनापायीं धर्माचें नांब माह्वित असलें 


तरी तें गोड लागत नाहीं. त्याची बुद्धि ब्रिपरीत होते ब त्यामुद्रें त्याला पापक्रिया, अन्याय, असत्य 
विकथा यामब्येंच गोडी बाटते. विचार करा, हा मनुष्य जन्म, हें उत्तम कुल, हैं निरोगी शरीर व 
हा अमूल्य धर्म अनंतकाल गेला तरी प्राप्त झ्लाले नाहींत. कांहीं अपूर्व पुण्पाईनें हा संयोग प्राप्त 
झाला आहे त्या अर्थी आतां यांतील एकेकर क्षण कोट्यवधि रुपये दिल्यानें पुनः प्राप्त द्वोणारा नाढीं. 
असा समय सिद्धांताचा स्वाध्याय, जीवादिक द्रव्याची चर्चा, अनित्याशरणादि द्वादश भावना, घोड श- 
कारण भावना, पंचपरमगुरूंचे नमस्कारात्मक जाप्य व व्यांचें स्मरण, या योगानें सफल करावयाचें 
सोडून, जर पत्ते, गंजीफा, सोंगठ्या-बुद्धिबत् वगैरे खोत्या मार्गात घाछविछा व धर्मपराइमुख 
होऊन महान्‌ पापाचा बंध करून मरण पावला तर तुमचें जिणें व्यर्थ हाय. अशा रीतीनें दुर्माग- 
प्रवर्तन केल्यामुद्कें त्याचें फल नरकतियैचादि गतीमष्यें उत्पन्न द्वोणें ढें तुम्द्दाला भोगार्वे छागेल. 
भगवंतांनीं परमागमांत स॒प्त व्यसनाचा ज्याला त्याग असेल तोच पुरुष धमे ग्रहण करण्यास 
योग्य होतो असें सांगितलें आहे, ज्याला द्वीं व्यसनें असतील त्याची बुद्धि स्थिर रद्मात नाढीं. तो 
सदैव पापकार्यात निमम्न असतो. अन्यायानें आजीविका करण्यांत व्याचा कार जातो. जगांत 


न्यायमार्गनिं वायून आपल्या कुलाछा योग्य अशा प्रदर्कर्मानीं आपली उपजीबिका कराबी, शुद्ध 
रू, १७ 
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आहार, साथी रहद्दाणी, न्याय्यव्यवह्ार, प्रयोजनाशिवाय परगृहीं अगमन व परलोक-प्राप्तीसाठीं 
धर्माचरण ढ्वींच कार्ये मुख्यत्वेंकरून गृहस्थाला करणें योग्य अद्वित, या कार्याशिवाय जी इतर 
प्रवृत्ति त्याला व्यसन म्हणावयाचें. चतक्रीडा, मांसभक्षण, मद्यपान, वेश्यासेवन, शिकार, चोरी, 
परत्नीचा उपभोग हीं सात व्यसनें महान्‌ घोर पापबंध करणारीं आहेत. या व्यसनाकडे प्रवृत्ति 
होणें हें फार सोपें आहे. पण यापासून अलिप्त राहणें फार कठिण आह. या व्यसनापासून झ्नालेला 
पापबंध छौकर नाहींसा ह्ोत नाहीं. बतब्यसनायें जें वर्णन केलें त्यांतवव पैज लावणें याचाही 
अंतर्भाव द्वोतो. याशिवाय या दह्वावीस वर्षामध्यें अक्ूचा सट्टा चाद्धू झाला आहे ( अलीकडे अफूचा 
सट्टा बंद आहे तरी इतर सोनें, चांदी, कापूस, जबस वगैरेचे सद्ढे चाछूं आहेत. ) यांत कमी 
मेहनतीनें अधिक घन संपादन करण्याचा मोह असल्यानें मनुष्याच्या अंतःकरणांतील संतोषबृत्ति 
नाहींशी होते. याचाही जुगारांतव समावेश होतो. मद्य, मांस, शिकार या क्रिया जैनाच्या कुलांत 
नाहीतच, पण ज्यांना यांचा नाद छागतो त्यांना हैं जबरदस्त व्यसन जडतें, 
याशित्राय अभक्ष्य पदार्थाचें भक्षण करूं नये. विटलेल्या अन्नाचें भोजन, कातड्याचा 
स्पश ज्ञालेलें तूप, तेल, पाणी बगैरे, रात्रिभोजन हे सब अभक्ष्य दोषांसारखे 
अभक्ष्यत्याग आह्वित म्हणून यांचाही त्याग करावा. भांग, तंबाखु, जरदा, अफू, हुक्का 
या सर्वामुक्ठें मनुष्य पराधीन होतो, यापासून ज्ञान नष्ट होतें, परमार्थ-बुद्धि 
नाहींशी होते म्द्ृणून या पदार्थाचें भक्षण करणें हें दारु पिण्याइतकें दोषाई आदि म्दृणून त्याचा 
त्याग करावा. 
अन्य जीबांवर दया न करितां त्यांचा उपजीबिका बिघडवून टाकणें, त्यांचें द्रव्य छुटविणें, 
त्यांना मोठा दंड करविणें हें सब शिकार करण्यासारखें आहे. दुसय्याचा 
शिकारीचे पर्याय मानभंग करविणें व त्याचें घर छुटठविणें हें पण शिकार करण्याहुन अधिक 
वाईट आहे म्हणून असलीं कर्मे करूं: नये. 
वेश्यासमागम करणान्याच्या सर्व क्रिया मनास भ्रष्ट करणान्या आह्वेत. बेश्या, चांडाछ, मिछ्, 
मह्वार, म्लेंच्छ बगैरे सब लोकांकट्डन उपभोगिली जाते. वेश्या मग्य-मांसाचें भोजन नेहमी करतें 
अशा नीच अधम द्रब्यलोभी वेश्येचें अधरपान करणास्याची जात, कुछाचार बगैरे सर्ब भ्रष्ट होतात 
म्हृणून वेश्येचा त्याग करावा. बेश्यासमागम करणाराछ चोरी, जूबा, 
बेश्या त्याग मद्यपान वगैरे स्व व्यसने जडतात, ब्ाच्या द्रव्याची सर्वस्वीं हानि होते. 
तो धर्मपराइमुख होतो. त्याच्या बुद्धीत पाछठ पडतो. मायाचार, असत्य, 
कपट वगैरे करण्यातिषयीं तो तत्पर होतो. निद्य कर्माची ग्लानि नाहींशी होते. त्याची छाज नष्ट 
होते, बेश्येचें स्वरूप, तिचे हातभाव, विलास बगैरे पाहण्यांत व तिचेंच चिंतन करण्यांत स्याचें 
प्रेम अमर्याद बाढतें. कुछाची मर्यादा स्वयैष नाहींशी होते. बेश्यासक्त पुरुष शेंबडांत पडलेल्या 
माशीमप्रमाणें स्वतःछा त्यापासून सोडबिण्यास असमर्थ असतो. 


4७3४5 ४७४४४ ४७४७४ ७४७७६ ४७ &&>#«ऋ ७#<ू+- 2225» 59525 52% 02226 5 23 50 कक 3, 2 ००२० ७ जद कक जे जे सा के 








पत्र ८१ चारित्राधिकार १३१ 


' चोरी करणें ढेंढी व्यसनच आदे. चोराला रात्रंदिवस दुसन्याचें भय असतें व दुसस्यांना 
चोराचें भय असतें. प्रत्यक्ष आईला देखील आपला पुत्र चोर निघाला असतां त्याचें भय बाठतें. 
चोराची इद्दलोकीं मान, प्रतिष्ठा व अब्र नाहींशी होते. राजा चोरांना तीज्र 
चोरी शासन करितो. चोराचे हवात, पाय, कान, नाक वगैरे अवयब तोडले 
जातात. चोराचे परिणाम कधीद्ी शांत नसतात. चोराल्य योग्यायोग्य 
कृतीचा विचार रद्दात नाह्ीं. यामुद्ले त्याछा धर्मध्यान, स्वाध्याय, धर्मकथेचें श्रवण वगैरे मुर्ठींच होत 
नाहीं. कदाचित्‌ तो शास्रश्रवण करित असल तरी त्याचें मन परद्वव्याकड़े धांव घेत असतें. त्याढा 
धर्माची यत्किचितही श्रद्धा नसते. ज्याची जिनधर्मावर श्रद्धा असते त्या पुरुषाछा चारित्रमोहनीय 
कर्माच्या उदयामुक्हें, त्रत, त्याग, संयम वगैरे क्रिया घडल्या नाहींत तरी अन्यायानें धन प्राप्त करून 
धेण्याची इच्छा होत नाहीं. चोरी करण्यानें दोन्ही छोक भ्रष्ट ह्ोतात म्हणून कोणीही न दिलेल्या 
दुसन्याच्या धनाची इच्छा करूं नये. 
परञीची इच्छा हें व्यसन तर सर्व अनर्थाचें मूल आहे. परख्लीलंपटाछा इह्परलोकीं जीं 
घोर संकटें, आपत्ति, अपकीर्ति, अपयश, मरण, रोग, अपवाद, धनह्वानि, 
परणी सेवन राजदंड, जगाचें बैर, दुरगतिगमन, मारण, ताडन, बंदिगृहबंधन बगैरे 
प्राप्त होतात. यांचें वर्णन बचनद्वारें करितां येत नाहीं. 
सारांश, याप्रमार्णे बर्णिलेल्या सात व्यसनापासून अलिप्त राहणें योग्य आहे. यांचा त्याग 
केला म्हणून आपकलें कोणतेंही नुकसान होत नाहीं. उछट या व्यसनांचा ज्यांनी त्याग केला त्यांची 
सब दुःखें नाहींशीं होतात, अपकीर्ति ठछते व त्याची नरकादि दुःखापासून सुटका होऊन सुख 
प्राप्त होते. 
अनर्थदंडबताचे अतिचार 
कन्दर्प कौत्कुच्य मौखर्यमतिप्रसाधनं पंच । 
असमीक्ष्य चाधिकरणं व्यतीतयोड्नथेदण्डकृद्विरतेः ॥ ८१ ॥ 
अर्थ- कंदर्प, कौव्कुच्य, मौखय, अतिप्रसाधन आणि असमीक्ष्याविकरण है. पांच अन्थेदंड- 
ब्रताचे अतिचार आहेत. 
भावार्थ- १ चारित्र मोहनीय कर्माच्या उदयानें उत्पन्न होणान्या विशेष रागभावामुलें द्वास्य- 
मिश्रित बीमत्स बचन बोलणें यास कंदर्प म्हणतात. २ व्याच कर्माच्या उदयानें प्राप्त होणाज्या तीत्र 
रागामुछें बीभत्स शब्द उच्चारून, मनवचनकायेनें बीभत्स ( निंद् ) क्रिया करणें यास कौव्कुच्य 
म्हणतात. ३ निरर्थक बडबड करणें यास मौखर्य म्हणतात. ४ अधिक वस्तूंचा विनाकारण संग्रह 
करणें यास अतिग्रसाधन म्हणतात. ५ निष्कारण मनवचनकायांची प्रद्ृत्ति करीत राहणें यास 


. असमीक्ष्याधिकरण म्हणतात. याचे तीन भेद आहत. रागद्वेष उत्पन्न करणान्या काब्य- छोक, 
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गाण्याँचें चिंतन करणें यास मनअसमीक्ष्याधिकरण म्द्ृणतात, दुसप्याच्या मनवचनकायेला त्रिघड- 
विणान्या खोटबा गोष्टी सांगणें यास बचनअसमीक्ष्याधिकरण म्दणतात. कांहींही प्रयोजन नसतां 
जाणें, येणें, उठणें, बसणें, पकरणें, आपटणें, फेंकणें, फलपुष्पपत्रादि तोडणें, विदारण करणें, टाकर्णे 
बगैरे यास कायअसमीक्ष्याधिकरण म्हणतात. याप्रमाणें अनर्थदंड ब्रताचे पांच अतिचार अद्वित 
ते सोडावे. 
भोगोपभोगपरिमाण ब्रत 
अक्षार्थानां परिसंख्यानं भोगोपभोगपरिमाणम्‌ | 
अरथवतामप्यवधौ रागरतीनां तनूकतये ॥ ८२॥ 

अथे- परिद्वाचें जें प्रमाण केलें असेल त्यांत देखील छालसा कमी व्हावी म्हणून प्रयो- 
जनभूत इंद्रियांच्या विषयांची मोजणी करून ठेवणें याठ्ा भोगोपभोगपरिमाण ब्रत म्हणावें, 

भावार्थ - संसारी जीवांची इंद्रियांच्या विषयांवर अतिशय प्रीति असते. व्यामुल्ठें ब्त, संयम, 
दया, क्षमादिक अनेक गुण त्याल्वा प्राप्त होत नाहींत. अणुब्रत घारण केछेल्या पुरुषानें हिंसा, 
असत्य, चोरी, परल्रीसेवन, अपरिमाणपरिग्रह यापासून उत्पन्न होणारी अन्याय्य-विषयावरील प्रीति 
कमी केलेली असते. व्यामुेंच त्याल्ा ब्रती अशी संज्ञा ग्राप्त होते. न्याव्य विषय देखील तीज रागाला 
कारण आहत अर्से जाणून ज्याला त्या विषयींही अरुचि उत्पन्न झाली असेल त्यानें ती आपली 
आसक्ति कमी करण्याकरितां म्हृणून प्रयोजनमूत अशा इंद्रियांच्या विषयांचेंही प्रमाण बांधावें 
ग्हणजे त्याढ्य भोगोपभोगश्रमाण ब्रत घड़तें. बती पुरुषाला ईंद्रियांच्या विषयामधील निरर्गल प्रबृ- 
त्तीचा निरोध करून भोगोपभोगांचें प्रमाण करण्यानें महान्‌ संबर होतो. म्हणजे संवराला भोगोप- 
भोगाचें प्रमाण हेँंढी एक कारण आह. 

भोगोपभोगार्च लक्षण 
शुक्ला परिहातव्यों भोगो अकत्वा पुनश् भोक्तव्यः । 
उपभोगो5्शनवसनप्रभृतिः पांचेन्द्रियों विषय! ॥| ८३ ॥ 

अथै- एक बरे७ ज्या बस्तूचा भोग बेतलछा असतां पुन्हां त्या भोगण्या योग्य रह्मत नाहींत, 
अर्थात्‌ त्याज्य होतात अशा बस्तूंना भोग म्हणतात, ज्या वस्तु बरचेवर भोगतां येतात व्यास 
उपभोग म्हणतात. अन्न, पान, पुष्प, मंध इत्यादि पंचेंद्रियाचे विषय हे भोग आहेत. व बख्र, डाग- 
डागीने, घर, वाहन वगैरे उपभोग आहेत. 

भावाथे- जे पदार्थ एकबेत्ऑं भोगतां येतात पुनः भोगतां येत नाहींत ते भोग म्हणावें. 
वरचेवर ज्यांचा भोग थेतां येतो त्यांना उपभोग म्हणावें, जसें जेबण हें अनेकप्रकारचें असलें तरी 
एकबेछच भोगतां येतें. याच्रमाणें करचंदनाचा लेप शरीराछा छावणें, अथवा फुलांचा हार 
गब्यांत घालणें, चमेली, हीना, मोतिया बगैरे सुगंधित शत्तरें वापरणें, नाटक खेल वबगैरे पाहणे, 
ईंद्रजालांचे खेल, स्तवनाचे व गाण्याचे शब्द ऐकणें बगैरे सर्व एकब्रेछ भोगतां येतात, हे पंचेंद्रियांचे 
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विषय भोग म्दणवितात. व वच्न, आभरण, खत्री, सिंहासन, पलंग, महाल, वाद्यें, चित्रें बगैरे वरचेवर 
वापरता येतात, म्हणून यांना उपभोग म्हणावयाचें. या दोहोंचें प्रमाण करणान्‍्याला हैं ब्रत॑ घडतें. 
: आतां ज्यांचें प्रमाण करणें योग्य नाहीं पण ज्यांचा यावजीब त्याग केला पाहिजे असे 
पदाये कोणते हें सांगतात. - 
त्रसहतिपरिहरणार्थ क्षौद्रं पिशितं प्रमादपरिहतये । 
मर च वर्जनीयं जिनचरणो शरणमुपयातेः ॥ ८४ ॥ 
अथै- जिनेंद्र भगवंताच्या चरणाला शरण गेलेल्या सम्यग्दृष्टि पुरुषांना त्रसहिसेचा त्याग 
करण्याकरितां मध, मांस ब प्रमाद म्हणजे हिताहित विचाराबिषयीं असावधानता न याबी म्हणून 
मद यांचा त्याग करावा. 
भावाथें- भगव्नंताच्या आज्ञेत्रमाणें बागणात्या पुरुषानें त्रसजीवांची हिंसा न व्हावी म्हणून 
मध आगणि मांसाचा अवश्य त्याग कराबा. व बेसावधगिरी न व्हावी म्हणून दारूचा त्याग कराबा. 
ज्याछा या तीन गोष्टीचा त्याग नाहीं तो जिनाज्ञापराड्मुख असून जैन नब्हे. 
त्याग करण्यायोग्य पदाथे 


अल्पफलबहुविघातान्मूलकमार्दाणि शृंगबेराणि । 
नवनीतनिंबकुसुमं कैतकमित्येबमवहेयम्‌ || ८५ | 
यदनिष्ट तद्गभतये्रच्चानुपसेव्यमेतदपि जद्यात्‌ । 
अभिसन्धिकृता विरतिविषयाद्योग्याद्रत भवति ॥ ८६ ॥ 
अधे- ज्या पदार्थाचें सेवन करण्यापासून फलप्राप्ति थोडी पण त्यांचि भक्षण करण्यानें अनंत 
सीवांचा घात होतो असे पदा कांदे, मुब्ठे, आलें वगैरे कन्दमूकछ, व लोणी, लिंबाचीं फुलें, केवडा 
ब केतकीची फुलें, इत्यादि अनंतकाय आअह्वित. यांचा त्याग करावा. एका शरीरांत अनंत जीव 
असणें याछा अन॑तकाय ग्हणतात. आपकल्या प्रकृतीस मानव्रत नसतील असे पदार्थ मक्षण करूं 
नयेत. व सेबन करण्यास अयोग्य पदार्थ असतील व्यांचाही त्याग करात्रा. जरी अनिष्ट आणि 
अनुपसेब्य पदार्थार्चें सेबन केढें जात नाहीं तरी अभिग्रायपूर्वकक ( समजून उमजून ) योग्य 
विषयांचाही त्याग केला म्हणजे व्रत घरडतें. 
विशेषार्थ- ज्या पदार्थापासून फक्त जिह्ेशा रुचि प्राप्त होणें एवढेंच क्षुक्षक फल प्राप्त 
होणार, पण त्या पदार्थाचा एका केसाइतका सूृक्ष्ममण भक्षण करण्यानें अनंतानंत बादर जीत्रांचा 
घात होतो असे कंदमूलछादि पदाये, लिंवाचीं व केवड्याचीं फुलें बगैर 


अनिष्ट पदार्थ भक्षण करण्याचा त्याग करणें अवश्य आह. याचगप्रमार्णे दुसरींढीं फुलें त्रस- 
खाऊ नयेत. जीबांनीं भरलेली प्रत्यक्ष आपण पाह्तों, त्यांचाही त्याग केला पाढिजे, 


कित्येक पदार्थ शुद्ध आहत पण त्यांचें भक्षण केल्बापासून आपल्या शरीरांत 


इक मे जे सेंड कड़े डा पक रे केस कक है कक कल कम 
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बेदना उपपन होतात, अथवा शूल उत्पन्न होतो, उदर उत्पन्न द्वोतो, बातपित्तकफादि दोषांची ब्द्धि 
होते, रक्तांत बिकार ग्राप्त द्ोतो असे पदार्थ भक्षण करूं नयेत. याचप्रमाणें इतर दुःखाला कारण 
अशा इंद्रियविषयांचें सेवन करूं: नग्रे. ज्याला अत्यंत आसक्ति असेल, जो इंद्रियलम्पट असेल तो 
अनिष्ट वस्तूंचें भक्षण करीलच, आपणाला यापासून तीत्र बेदना प्राप्त होऊन कदाचित्‌ मरण 
देखील प्राप्त होणार असें माहीत असूनह्ी, त्या दुःखाला न जुमानतां जो जिह्वेब्या लालचीमनें 
अनिष्ट पदार्थ भक्षण करितो, त्यास इंद्रियाच्या तीत्र आसत्तिमुद्रे महान्‌ पापाचा बंध होतो. अनेक 
प्रकारच्या भोजनांच्या आस्वादामध्यें प्रीति केल्पानें व अनिष्ट भोजन केल्यानें रोग बृद्धिगत होतात 
ब आर्तष्यान प्राप्त द्वोजन दुर्गतीछा जाबें छागतें. याकरितां अनिष्ट पदार्थाचें क्षण न करणें 
हेंच उत्तम. 

कित्येक पदार्थ आपल्या कुछाला, व्यवह्राल्ा व धर्माछा मलिन करणारे अह्वेत. ह्ांचें सेवन 
करूं: नये. ते पदारथ अनुपसेब्य आद्वित असे समजावें. शंख, दृस्तिदन्त, केश, कस्तूरी, गोरोचन 
इत्यादि पदार्थानीं स्पर्शिलेलें अन्न व पाणी सेवन करूं नये. उंटिणीचें व गाढविणीचें दूध, गाईचें 
मूत्र, कफ, मलमूत्र, लाठ, उच्छिष्ट हें सेवन करूं नये. म्लेंच्छ, मिल्ल, 
अनुपसेब्य पदाय॑ अस्पृश्यशूद्र यांनीं स्पर्श केलेलें, अश्ुद्ध जागेंत पडलेले, चर्मस्पर्श झालेलें, 
खाऊ नयेत बुत्रा, मांजरांनीं स्पर्शिलेलें, मांसमक्षी व मथपानी लोकांनीं बनविलेलें असे 
कोणतेंद्ी अन्न भक्षण करूं नये. छोकार्निंय भोजनही प्रहण करूं नये. या 

सर्वाना अनुपसेन्य म्हटलें आहे. 
किडके धान्य भक्षण करण्यायोग्य नाहीं. या्चें भक्षण केल्यापासून बुद्धिमब्यें बिपरीत- 
पणा प्राप्त द्वोतो, सन्‍्मार्ग व धर्म यापासून भ्रश्टता येते. * राजवार्तिक ! प्रन्धांत ढछिहिलें आहे कीं, 
भोग पांच प्रकारचा आहे, तो असा-ज्यांत त्रसजीबांचा घात होत असेल, 
किडके धान्य. जो प्रमाद उत्पन्न करणारा असेल, जो अनिष्ट असेल, अनुपसेन्य असेल ब 
खाऊं नये ज्यांत बहुबध ह्वोत असेल, असे पांच प्रकार आहेत. यांचा यावज्जीब त्याग 
करावा. ज्यांचा यावज्जीव त्याग करणें शक्‍य नसेल व्यांचा काछाची मर्यादा 
बांघून त्याग करावा. कित्येक वस्तुमध्यें त्रसजीबांचा धात होतो, किल्मेक वस्तूंत अनंतजीब एकत्र 
द्वोऊन त्यांचा घात द्वोतो. जसे किडलेल्या अन्नांत आब्या; किडे बगैरे हजारों जीव उत्पन्न होतात. 
किडलेलें अन्न खाण्यांत अप्रमाण त्रसजीवांचा घात होतो. जो धान्यसंग्रह करून ठेबितो त्याछा तर 
किडलेल्या अन्नांतील हिसेपेक्षा अगणित पाप छागतें, याकरितां पापाला मिणान्या जैन गृहस्थानें 
चांगले शुद्ध पदार्थ दोन मह्दिन्यापुरतें बिकत घ्यावेत, ते संपल्यावर त्याचग्रमा्ें पुनः ज्यांत कीड 
लागली नाहीं असे धान्य खरेदी करावें. थोर्डे बेतल्यानें तें चांगल्यारीतीनें पाहतां व शोधितां येतें. 
थोब्या धान्याचें काव्लजीपूर्वनक शोधन करतां येतें. चांगला तपाप्त करून न किडलेलें धान्य घ्यावें, 
अधिक धान्याचा संग्रह केला तर तें कातब्जजीपूर्वक नीट पाहतां व शोधतां येत नाहीं. ह्यांत कीड 
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छागली तर ज्यास्त नुकसान होणार म्हणून परतह्ी करतां येत नाहीं. मग वरचेवर त्या पदार्थाना 
ज्यास्त कीड छागत जाते, ब आपणास तर खाणें भाग आह. त्यामुद्के दररोज ते पदार्थ बरचेवर 
पाहातें छागतात. त्यांत असणारे अब्या, किडे वगैरे पालडून काहून स्वच्छ करावे रागतात. ते 
किडे दररोज एका पात्रांत भरून बाहेर सडकेवर टाकून थ्ावे लागतात. त्याठिकार्णी त्या किड्यांचा 
मनुष्यांच्या अथवा पश्ुूंच्या पायाखालीं चेंगरून घात होतो. याप्रमाणें प्रतिदिवर्शी असंख्यजीबांच्या 
हिंसेचें पातक मार्थी घ्यात्रें लागतें. दुसरें; एकदा धान्याला कीड छागली म्हणजे ग्रतिदिवशी त्यांत 
पहिल्याहून दुष्पट, चौपट, शंभरंपट, हजारपट लहानमोठे किडे उत्पन्न ह्वोत जातात. ते सब घरांत, 
स्वैपाक घरांत, भिंतीवर, दारावर, खाण्यापिण्याच्या वस्तूंत, जमीनीवर, छतांत वगैरे ठिकाणी पसरू 
लागतात. म्हणून लोभामुक्रें, आठ्सामुें व अभिमानामुक्ें धान्याचा संग्रह अधिक करूं; नये. 
मूंग, पावटे, उडीद व इतर पदार्थ ज्यावर पांढरी फुली उत्पन्न होते, त्यांत त्रसजीब असतात 
म्हणून ते खाऊं नयेत. पावसाब्याचे चार महिन्यांत ज्यांत जीव उत्पन्न होण्याचा संभव असेल 
अशा वस्तंचा संग्रह करूं नये. शहरांत अथवा मनुष्यवस्तीमध्यें राहण्यांत 
मोड आलेलें धान्य या गोष्टीचें सुख होते की, आपणास जरूर छागेल त्यावेरी पांच-चार 
व मर्यादाबाह्य.. दिवसांचें धान्य निर्दोष, बिनकिडकें असे दह्ा-पांच जागीं चौकशी करून 
मिठाई त्याज्य ब्रिकत थेतां येतें. वर्षाकाछंत ग्रूछ-साखरेंत किडे, मुंग्या बगैरे उत्पन्न 
होतात. सुंठ, अजमोदा-ओवा, बेलदोडा, सुपारी बगैरे पदार्थाना कीड छागते. 
मनुके, पिसते, चारोत्ी, खोबरें बगेरे पदार्थात अग्रमाणजीब उत्पन्न होतात. थंडह्बेच्या संयोगानें 
गुढांत पुष्कर जीब उत्पन्न होतात. हद, धणर्णे, मिर्ची, अमसूल यांतही पुष्कठ जीब उत्पन्न 
होतात. पुष्कछ दिवसाचे लाड्ू, घेवर, बर्फी बगैरे मिठाईमर्थ्येही जीव उत्पन्न होतात. या सब 
गोष्टीचा विचार मनांत आणून नेहमीं वस्तूंचा अव्पसंग्रह करावा. नेहमीं प्रत्येक पदार्थ पाहुन शोधून 
ध्यावा, याप्रमा कालजीपूर्वक क्रिया करणें यांतच अहिंसा धर्म साधिछा जातो. 
पीठही पावसाब्व्यांत तीन दिवस, हिंवाब्यांत सात दिवस व उन्हाब्यांत पांच दिवस, 
यानंतर भक्षण करूं: नये. पीठ कर्धीही साठवून ठेऊं नये. त्यांत पुष्कछ जीत्र उत्पन्न होतात, दाल, 
तांदूछ ज्यावेढीं तुम्हांस शिजवाबयाचे असतील त्यावेत्लीं दोन तीन वेव्यं ते 
पीठाची मर्यादा शोधून मग शिजवाजेत. भ्रश्नोत्तर श्रावकाचारांत 'सर्वाशर्न च न ग्राह्म॑ दिन- 
दययुतं नै” सब प्रकारचें भोजन एक रात्र उलछटल्यानंतर जर दुसरी रात्र 
उल्टली तर ते अभक्ष्य होतें असे म्हटलें आहे. यांत पाण्यांचा संसगे झालेल्या पक्कान्नाचाही समात्रेश 
होतो. याचप्रमाणें पुडी, मालपुवे, शिरा, बडे, कचोरी बगैरे पदार्थहली अभक्ष्य आहत. यांत पाण्याचा 


4 टीप:--- बरीछू छोकांत दोन दिवसानंतरचें भोजन भक्षण करूँ नये असा अशन शब्दाचा अथ 
दिला आहे पण तो चुकीचा वादतो. दाद्वभात वगैरे पदार्य सहातासानंतर बहुतेक त्रिटत जातात ग्हृणून ते 
अभश्ष्य होतात. श्री सदासुखजीनीही पुढें तशा अनाचा निषेध केलेछा आदहच. पण बरी प्रश्नोत्तरमाछेच्या 
लोकावरून गैरसमज करून घेऊन दोनदिवसावें आंतील भोजन भक्ष्य समर्ज॑ नये 
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अधिक संसर्ग असल्यानें त्यांती७ रस चलित होतो. चपाती, खिचडी, भाजी बगैरे पदार्थ आधल्या 
दिवशीचे भक्षण करूं नयेत. पण जर व्याच दिवशीं दे पदार्थ बिटले असतील तर तेही भक्षण करूं 


जयेत. रात्री तयार केलेलें कोणतेंद्ी अन्न मक्षण करूं: नये. । 


दही पहिल्यादिवर्शी विरजलेलें दुसप्या दिवसापरयत खाद. पुदें खाऊं नये. द्विदल दही ब 

ताकाशी मिद्कून खाऊं नये. हें खाण्यांत हिंसेचा दोष छागतो. कारण हे मिश्रपदार्थ मुखांत जातांच 

व्यांत लालेच्या संयोगानें सम्मू्छन जीवांची उत्पत्ति होते. दूध धार काढल्या- 

दह्ीदूधाची मर्यादा बरोबर गाकून दोन घटिकांच्या आंत तापवाबें. दोन घटिकानंतर झ्यांत 

संमूछन त्रसजीबांची उत्पत्ति होते. छोणी हेंही ताकांतूनकाढल्याबरोबर 

तत्काल तापबून त्या्ें तूप कराते व तें शोधून भक्षण कराबें. तूप, तेल, पाणी बगैरे कात- 

ब्याच्या बुदलींत ठेबढेले भक्षण करूं नयेत. कारण त्यांत ठेविल्यानें असंख्यात जीवांची उत्पत्ति 

होते. बुदलीं ही पशुंच्या शरीरावरील चामडें आंतील मांस काइून ठाकून 

बुधरीतील तेल, त्याला बडबून मातीचा साचा बनवून त्यावर तयार करितात, अशाप्रकारच्या 

तूप व्ज्य कातब्यानें बनविलेल्या भांड्यांती तेल, तप कौरे पदार्थ खाणें हें मांस 

भक्षण केल्याप्रमाणें आह. याची ग्रबृत्ति या देशांत मुसलमानांचें राज्य 

शाल्यापासून सुरूं ज्लाली आह. जर कोठें चर्मस्पर्शाशिवाय तूप, तेल मिक्तत नसेल तर तुपाशिवाय 

भोजन करा. फाल्गुन महिन्यानंतर तित्शांत व झिंधाड्यांत पुष्कछ त्रसजीब उत्पन्न होतात म्ह्णून 
त्या महिन्यानंतर ते भक्षण करूं नयेत. 


पाणी दुद्वेरी बस्रानें गाक्कून प्यावें, दुसन्याठा पण गादून पाजोरें, पश्चूछा देखिक गाकून'च 
पाजाबें. अगाल्तिजलानें स्नान, भोजन, वश्न धुणें बगैरे कोणतीही क्रिया करूं नये. पाण्याविषयीं 
अतिशय काछ्वजी घेतली तरच दया पाली जाते. भांड्यायें मुखापेक्षा तिप्पट 
सर्वत्र वल्नगालित लांत्र व दु्देरी नवें कापड घेऊन ते दुसन्या पात्नांत गाछाबें व गाछणें घुबून 
जल वापराबें तें बिसकलेलें अगालित पाणी जेथून आणिलें असेल तेथें नेऊन टाकाे, 
पाण्याविषयीं आपण इतकी काव्ठजी बाल्गली म्हणजे आपण जलकाय 
जीवाची दया केली असे म्हणतां येतें. गृहस्थाढा या मयदिबाहेर जास्त सावधानी ठेवता येणार 
नाहीं म्हणून पाणी सांडतांना, घेतांना वरीछ क्रिया सावधानतेनें कराबी.गाव्ठलेल्या पाण्याची दोन घटि- 
कांची मर्यादा आह. व्यानंतर पुनः तें उपयोगांत आणाबयाचें झास्यास गाललें पाहिजे, तापबिलेदें 
पाणी दोन प्रहर म्हणजे सह तासपर्यत प्राष्क ( शुद्ध ) असतें. उकल्ली फुटेपर्यत तापबिलेलें आठ 
प्रहरापयत ( चोबीस तास ) शुद्ध असरतें, पुरदें तें निदपयोगी होतें. 


कित्येक फव्ठामध्यें त्रसजीबांचा घात होतो म्हणून तीं खाऊं नयेत. जसें बोर हैं केबद्ठ 
किब्यांचें घर आहे. मेंड्यामध्यें पुष्कछ आब्या उत्पन्न होतात. बांगी, टरबूज, कोहावा, जांभूल्ठ, 





४ २३५ २३४१0 53% 22% 447०0: 24055 2 2० और ही कट किए आज 





5 607 2026: # २7० # ७०४ ४०७० ६४८६४ ४5% ४ ४४४७७ अंदर ४) 2 0 79? 4 


छत्र ८५-८६ चारित्राधिकार १३७ 


आह ( पीचफल ), बडवाल, (१) गोल अंजीर, कठूमर ( जंगली उंबर ), 
अभक्ष्य फव्ठ उंबराचें फल, पीछ ( औषधी फल ), बठाटे, जामफल ( टींडू ) अज्ञातफल, 


बे 
व फुल किडकें फछ, चलितरस, साराफल, झाकभाजी, कन्दमूल, आलें, सलगम, 


प्याज ( कांदा ) लसूण, गाजर, किशोय्या, कचनार, महुआ, क्षीरवृक्षाे 
फल, खिरनी वगैरे, ढिंबोब्या, केवडा, केतकी इत्यादिकांचीं फुंडें, यामधील दोष प्रत्यक्ष किंा 
शाज्रावरून समजून येतात. शाद्रांत वनस्पति दोन प्रकारची वर्णिली आहे. एक प्रत्येक बनस्पति 
व दुसरी साधारण वनस्पति, एका शरीरांत एक जीव असणें, यास प्रत्येक वनस्पति म्हणतात. व 
एक शरीर असून ज्यांत अनंतानंत जीव असतात त्यास साधारण वनस्पति म्हणतात. साधारण बन- 
स्पति भक्षण करणें यांत अनंतानंत जीब्ांचा धात होतो. म्हणून ती खाबूं नये हैं योग्य आह. 
ज्या वनस्पतींत रेषा प्रकट झाली नसेल, ज्याची की उमलली नसेल, ज्यांत पैली (परे, कांडें) 
प्रकट झाली नसेल व जी तोडिली असतां अगदीं बरोबर तुटली जाते, बेडीवांकडी 
साधारण वनस्पाति तुठत नाहीं, अथवा जी कापिली जात नाहीं व फुटछी जात नाहीं, ज्यांत 
अजून तंतू प्रगट झाला नाहीं तिला साधारण वनस्पति म्हणाबें. यांच्या 
अहंख्यात प्रदेशांत अनंतानंत जीव असतात. 
ज्या बनस्पतीत धारा, रेषा, कली, वेरीं बगेरे फुटलेल्या दिसत असतील तिला प्रत्येक बन- 
स्पति म्द्ृणावें. जी वनस्पति तोडली असतां बांकडी तिकडी तुटते. चाकूनें कापल्यासारखी 
अगदी साफ तुटत नाद्ढमीं, व जींत तार रेषा प्रगठ झाले असतील व्या 
प्रत्यक वनस्पति सब प्रत्येक बनस्पति जाणाब्या, कित्येक वनस्पति प्रथमतः साधारण असून 
अंतमुहर्तात त्याच प्रत्यक होतात व कित्यक साधारणच राद्यातात. पान, 
फूछ, बी, डहाव्ठी, [ कूंपछ ] कोंव॑र्छीं पानें बगैरे सर्वांची साधारण प्रत्येक ओछखण्याची हीच खूण 
आहे. पानें जर सारखीं विभाग्ी जातीछ तर त्यांना साधारण म्हणावें. इतर सब वृक्ष साधारण 
नव्हत. निया, कूंपल जर समभंग होत असतील, त्यांत रेखा प्रकट झाल्या नसतील तोंपर्यत त्यांना 
साधारण म्हणतां येईल, त्याशिवाय इतर साधारण नाहींत. याग्रमाणें वनस्पतीमध्यें कोणी साधारण 
कोणी प्रत्येक असतात. म्हणून अशा वनस्पतींचें भक्षण करण्यांत अनेक त्रस जीबांचा धात ह्वोतो- 
जिनधर्म धारण करणान्यांनीं पापाच्या भीतीमुद्ठे हरितकाय वनस्पतींचा त्याग करावा. 
कोणी जिद्यालंपट बनूँ नये. ज्यांना सर्व तच्द्ेचे हरितकाय त्याग करण्याचें सामर्थ्य नसेल 
त्यांनीं कंदमूठादि अनंतकायाचा तरी यावज्ीब त्याग करावा. पंचोदुंबर फव्ठामध्यें प्रत्यक्ष त्रस जीव 
भरलेले दिसतात. यातप्रमाणें फल, पुष्प, शाकमात्रांत ही जीब भरलेले दिसून 
' कंदमूलादि अनंत येतील. अशा सब भाजीपाल्यांचा, दह्मबीस ज्या आपणांस योग्य बाठतील 
काय फलभाजीचा त्या ठेबून, त्याग करावा. याशिवाय सर्व वनस्पतिकाय अद्ाबीस व्मंख 


त्याग कराबा कोटि आदित, ज्यांचा तरी नियम करून आपल्या डोक्यावरील पापाचा 
₹, १८ 





| 





/ आल टपकन कर माफ जल 


ख 


न 8 पा अ 





श५्३८ रत्नकरंड-आवकाचार पत्र ८५-८६ 


बोजा कमी करावा. दरितकायांचें प्रमाण करून बाकींचा त्याग करणाय्याला कोव्यवधि 
अभक्ष्यांचा दोष टाव्ठतां येतो, हरितकायेत कोणतींही पाने भक्षण करण्या योग्य नाहींत. त्रस 
जीवांची उत्पत्ति टाव्य्तां येइेठल अशा इतर पुष्कर पदार्थांचा व्याग करावा. त्याग केल्याशिवाय 
निरर्गल राहिलयानें असंयमपणाचे आखस्रव होतात. याकरितां हरितकाय भक्षण करण्यामध्ये नियम 
करणें जरूर आहे हें आपणांस दिसून आर्लेच असेल. 


ज्या अन्नावर बुरसा आछा असेल, जें अन्न नासलें असेल, ज्यावर निव्ठा, हिरवा, तांबडा 

बुरसा आला असेल तें अन्न मक्षण करूं नये. त्यांत अनंतानंत जीवांचा घात होतो. मोहाला कारण, 

प्रमादाल्या उत्पन्न करणारी, ज्ञानाठा बिघडविणारी, जिह्ढा व उपस्थइंद्रियाछा 

बुरसलेलें अन्नव बिकलछ करणारी भांग, तंबाखु, (छोंतरा ) अम्मछ, हुका, जरदा वगैरे 

अंमलीपदार्थ अभक्ष्य पदार्थाचें खाणें, पिणें जिनधर्मानुयायी पुरुषाछा योग्य नाहीं. या 

खाऊं नये. अम्मली पदार्थापासून पराधीनपणा प्राप्त होतो. यांतून अछू खाणान्या मनु- 

ष्याला जर एक क्षणभर ती प्राप्त ज्ञाली नाह्टीं तर त्याछा जमिनीवरून पाय 

उचलणें अशक्य होतें. ती न मित्छाल्यास जनावरासारखे पाय ज्ञाडं लागतो, निर्देज होऊन वांटेल 

त्याजपाशी मागूं छागतो. त्याच्या डोब्यांतून अश्रु येऊे छागतात. अफ्ू मित्छाली म्हणजे त्याला घुंदी 

चढते, जिभेची तृष्णा वाढते, व स्वाध्याय, धमश्रवण, बत, संयम, उपोषण तर होण्याचें नांवच नको. 

ल्याची बुद्धि धर्मापासून पराइमुख होऊन उत्तम आचरणांचा नाश द्वोतो. सारांश अफू खाण्याची 
संबवय इतकी वाईट आह्े म्दृणून तिचा त्याग करावा. 


हुक्का पिणान्याची अवस्था पहा. हुक्क्याच्या मलिनिपणानें व दुर्गंधीने गुडगुडीच्या पाण्यांत 

तंब्राखु व धुराध्या संयोगानें जीवांची उत्पत्ति होते. तें पाणी जेथें टाकाब्ें तेथीठ षट्काय जीबांची 

हानि होते. सदाचरणी पुरुष हुक्का ओदणान्या पुरुषाच्याजवछू दुर्गधीमुद्०े 

हुका पिऊे नये. बसत नाद्वीत. बारंबार हुक्का ओढणास्या मनुष्याच्या घरांत सदैव तिस्तव पेट- 

लेल्य असतो. हुक्का नीच पुरुषांनीं ओढावा. उत्तम पुरुषांनीं ओढणें योग्य 

नाहीं. हुक्का पीणान्यांना गाडीबान, सैस, मेणेबाले भोई, वगैरे लोकांची संगती आवडते. उत्तम पुरुषांची 

सोबत त्याछठा आबडत नाहीं. हुक्केचे व्यसन असणान्या मनुष्याला ओदण्याची तक॒फ झाली असतांना 

ती न मिव्ठाल्यास बर वर्णिलेल्या छोकांजबद्बून चिलीम मायून आणतो. तो ओढल्याबांचून रहात नाहीं. 

तो पुढें पुर्दे या व्यसनाध्या इतका स्वाधीन ह्वोतो कीं, त्याछा हुक्ा न ओढव्य तर मोठा रोग उत्पन्न 

होतो असे बाटतें, अथवा पोढांत गोला उठतो अथवा मलाबरोध होतो अस्से बाठतें. याप्रमाणें आप- 

ल्याच कृतीमु्ें अनेक मोठमोठी दुःखें व्यसनी पुछृष ओढून घेतो व यामुक्े त्यांस ब्रत, उपोषणादि 
उत्तम कार्यावर पाणी सोडाबें छागतें. 


तंबाखू हैं महान्‌ अद्युद्ध द्रन्य आदे. हें तोंडांत धरून अनेक लोक मलमूत्र विसर्जन करीत 





५ ३२ ० इक & ७ ३ & ७ 8 क के € हक 5 ७ 5 हक औ 2 8 0$+4&$ ४ 








इत्र ८५-८६ चारित्राधिकार १३९ 


असतात. ही बहुतेक नागवेलाच्या पानाबरोबर खात असतात. प्रसंगीं पान न मिव्ठास्थास ती 
तशीच तोंडांतून चघव्ठल्याशिवाय त्याला चैन पडत नाहीं. कोणी पुरुष 
तंबाखूचे दुष्परिणाम रस्त्यांतून मोठा डौलदार पोषाख घाछन जात असतां तोंडांत पानमुपारच्या 
विड्याबरोबर तंबाखु चघव्ठीत पिचकान्या थुंकीत जाण्यांत त्यांना फार 
अभिमान वाटतो. ल्यावेद्धीं त्यांना त्या विड्याबरोबर छावलेछा चुना किती दिवसांचा असून त्यांत 
किती धाण असते याची कल्पनाही मनांत येत नाहीं. नीच जातीचे छोक आपले हात पाय न धूतां 
अंग खाजवीत खाजबीत जरदा तयार करण्याकरितां तंबाखु मव्यीत असतात. त्यांना उश्याची ग्लानि 
नसते. जरदा खाणारे लोक आपकल्या घरांतील प्रत्येक जागा थुंकून घाण करितात. रस्त्यानें जात 
असतां पशुदेखील आपकलें तोंड हलबीत नाहींत. परंतु हे व्यसनी पुरुष पशूपेक्षां देखील कनिष्ठ 
ब्रनून रस्त्यानें तंबाखु खात जात असतात. यांच्या तोंडाची दुर्गंधी येते. यांच्या तंबाखूची पिचकारी 
जेथें पड तेथील माशा, डांस, किडे, मुंग्या बगेरे मोठमोठे त्रस जीव मरण पावतात व पंचस्थाव- 
रांचा घात होतो. ब्रत, संयम, उपवास, खाध्याय, जपजाप्य, झुभभावना अशा पुरुषाला घडत नाहींत- 
जरदा भक्षण करणान्याची बुद्धि आत्महित करण्याकडे वत्ठत नाहीं. ते संयम धारण करण्यास अयोग्य 
होतात. त्यांचे ठिकाणीं दया, क्षमा, शी, सतोष, इंद्रियविजय बगैर उत्तम गुण कर्षीहि उत्पन्न होत 
नाहींत.ते नेहमीं पापक्रिया, मायाचार, कपटक्रिया यामध्येंच तल्लीन असतात. त्यांची अनेक व्यसनाकडे 
प्रद्ृत्ति होते. तंबाखु खाणाराला दुसस्‍्यापुदें हात पसरण्याची छाज बाटत नाहीं. तो नीच पुरुषापाशीं- 
देखील याचना करून पण तंबाखु खातो. मद्यमांस खाणारे ज्यावेत्हीं मय पीत असतात ब हुक्का पीत 
असतात त्यावेर्क्वी दखील व्याजपासून जरदा अथवा विडी मागून ओढण्यास व्यास शरम बाटत नाहीं- 
जर्दा खाणान्या पुष्कछ माणसांना निरखून पाहतां त्यांतून एकालाहि परमार्थबुद्धि अथवा परलोकासा्ी 
निमेठ आचरणाची बुद्धि होत नाहीं. या तंत्राखूच्या भक्षणापासून हीनाचाशाची बृद्धि होते. 
व्यसनी पुरुषाची अशी स्थिति होते कीं नाहीं याबइल तुम्हीं आपल्या मनांत त्रिचार करून पहा 
जर याचा अनुभव तुमच्या मनास वाटव्य तर जरदा किंवा तंब्राखु खाण्याचा त्याग करा. तंबाखूचें 
व्यसन असणाराछा जर एक दिवस तंबाखू नसली तर ततब्ठमछ होते, पोटांत दुखूं छागत व अनेक 
रोग उत्पन्न होतात. सारांश, तंबाखू खाणें म्हणजे अनेक ग्रकारब्या मोठमोठ्या रोगाला आमंत्रण 
करणें आंहे. याकरितां याचा त्याग करावा. 
भांग पिणें हैं पण आपस्या मोठेपणाचा नाश करणारें आहे. भंगड मनुष्याचा दर्जा कमी 
होतो. त्याची जिह्लेंद्रियाची लेपटता बाढत जाते. त्याचीं इंद्रियें शियिल होतात्त. प्रमाद उत्पन्न होतो. 
पुष्क्ठ वेव्ठ झोंप घ्यावी, पुष्कछ गोड पदार्य भक्षण करावे अशी इच्छा 
भांग पिके नये. उत्पन्न होते. तो पापी इंद्वियांच्या विषयांचे स्वाधीन होतो.. त्याचें ज्ञान 
शिथिल द्वोतें. तो वह्िमी बनतो. भांग पिणाय्या मनुष्याठा गोड भोजनाची 
अतिशय इच्छा होते व तें मिछालें म्हणजे आपण सुखी ज्लालों असें वाटतें. त्याला आत्मज्ञान 
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अथवा धर्माचें ज्ञान मुब्लीच असत नाहीं. बाह्य आचरणद्ि त्याचें भ्रष्ट होते. भांगेमध्ये हजारों त्रस 
जीब उत्पन्न होतात. पावसाब्यांत व्यांत अपरिमित त्रस॒जीवांची उत्पत्ति होते. मंगड लोक तयार 
क्लेलेली भांग न गाव्ठतां तशीच घोटल्याबरोबर पितात, 


याचग्रमाणें अक्ठ खाणें, हें ही शरीराछा अपायकारक आह त्यामुल् शरीराचा आकार बिघ- 

इन जातो व सदाचार नाहींसा होतो असा नियम आहे. निशा (धुंदी) सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्राचा 
घात करणारी आहे. हे स्व अंमली पदार्थ अनर्थदंडांत येतात ब ब्यसनांत 

अफु खाऊं नये. मोडतात, ब अभक्ष्यामध्येंहि यांचा अंतर्भाव आहे. याकरितां ज्याला मनुष्य- 
जन्म, जिनधर्म व उत्तमकुल प्राप्त झालें आहे व त्याची सफलता कराबी असें 

बादत असेल व्यानें वर वर्णन केलेल्या व्यसनांचा व निशा येणाय्या अम्मी पदार्थाचा त्याग कराबा. 
रात्री भोजन करण्याचाही त्याग करणें कां योग्य आहे या विषयीं थोडा विचार 

करूं. या. रात्रीं भोजन करणान्याला प्रथमतः यत्नाचारपूर्वक क्रिया करितां येत नाहींत ब त्यामुद्ें 
त्याला जीवहिंसा घडतेच. रात्रीं किडे, मुंग्या, माशा, चिलटे, मुंगछे, बगरे 

रात्रीं जेऊं नये. जीव अन्नांत येजऊन पडतात. दिवा छाबून भोजन करूं म्हटले तर 
दिव्याच्या सयोगानें दूर दूरचे जीव येजन अन्नावर पडतात. दुसरें असे 

कीं, जिनधर्मी पुरुषांनीं जर रात्रीं जंबण्याचा प्रधात पाडला तर पुढच्या पिढीचा सन्मार्ग बिघड- 
विल्यासारखें होणार आहे. जैनांनींहि जर इतर लोकांप्रमाणें यात्री चूल पेटविणें, स्वयंपाकाची 
जागा सारबून अथवा धुवून साफ करणें बौरे हिंसा होणारीं कमें केलीं तर त्या कृत्यापासून 
प्रत्यहीं अनिवाये हिंसा उत्पन्न होऊन अनेक जीवांचा घात होत राहील. मग अशा प्रकारचीं 
कम करणाज्याला जैन नांव तरी कसे शोभेल ? व त्याजकड्टून जैनधर्म तरी कसा पाकछिला जाईल ! 
यावर कोणी म्हणेल कीं, आम्ही रात्रीं आरंभ करणार नाहीं पण कोरडें फरात्ठ, छाड्टू, पेढे, बर्फी, 
जिलबी, पोहे, दूध बगेरे भक्षण करूं. यांत तर आरंभ होत नाहीं ना? याचें समाधान असे, 
दिवसा भोजन कराबयाचें सोड्ून रात्रौ भोजन करणाराघ्या मनांत तीज राग उत्पन्न होतो व भोजना- 
विषयी इतकी उत्कट इच्छा उत्पन्न ढ्वोणें हीच महान्‌ हिंसा आहे. जसें अन्नाच्या घासाविषयीं प्रीति 
व मांसाच्या घासात्रिषयीं प्रीति या दोन्द्दी जरी प्रीतीच खज्या पण त्या समान नव्हेत, याचप्रमाणें 
दिवसा भोजनाचा अनुराग हा रात्रीं भोजनाच्या अनुरागासारखा नाहीं. रात्रिभोजन करणान्याा 
पश्चप्रमाणें हिंसा-अदिंसेचा विचार राहत नाह्ढीं, त्याला त्रत तपश्चण होऊं शकत नाहीं. 
अनादि कालापासन बिदेह क्षेत्रामध्यें व भारत क्षेत्रांत चौथ्या काछापासून जैन दिवसांच भोजन 
करीत आले आह्वत. दिवसांतून एक वेढ्ः किंत्रा फार तर दोन वेव्ं जेवण्याचा त्यांचा क्रम चालत 
आलेला आहे. ते रात्री भोजन कर्धीहि करीत नसत. अ्से असून आतां जर ते रात्रिभोजन करूं 
छागले, रात्रीं चूल पेटविण्याचा आरंभ करूं छागले, जमीन सारबूं छागले, रात्रो पाणी सांडू लागले व 
जागा ज्लाइन काढूं रागलछे तर त्यांना भोजन करण्यांत, शाकभाजी तयार करण्यांत, पुरुषाला जेऊं 
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घालण्यांत, मागाहून बायका-पोररें, गडी-माणसें जेबण्यांत, धृण्यांत, सारबण्यांत, झ्लाडण्यांत व भांडी 
स्वच्छ करण्यांत दोन प्रहर रात्र उल्टून जाईल. या सब क्रिया करण्यांत अनेक जीवांचा संदार 
होईल, अशा स्थितींत जैनांनीं यत्नाचारपूर्वक क्रिया करावी म्हणून आचार्यानी सांगितलेलें व्यय 
झालें, रात्री क्रिया करण्यांत किडे, मुंग्या, मुंगछे बगैरे ताठांत येजऊन पडतात. चूलींत पडतात, शाक- 
भाजीत पडतात ब पाणी भरून ठेवलेल्या भांड्यांतही पडतात. दिव्याच्या अथवा चुलींतील विस्त- 
वाष्या निमित्तानें माशा, मच्छर, चिलटे, पतंग वौरे अनेक जीवांचा दररोज होम होऊं छागतो. 
दिवसांहि आरंभ व रात्रींहि घोर आरंभ या योगानें सतत पापक्रिया घडत राहते व ट्याध्या उदया- 
मुल्ें कुटुंबांतील सब जीवांवर विविध संकटें प्राप्त होतात. रात्रींदेखी ज्याला, मोठमोव्या धंद्या- 
रोजगारापासून क्षणभर जर विश्रांति मिव्ठत नाहीं त्याला घर्मसेवन, शात्रपठण, तक्तचर्चा, शंका- 
समाधान, सामायिक, जपजाप्य, झुभध्यान बगैरे क्रिया कशा साधणार ! या सर्व कारणांकरितां 
जिनेंद्रमार्गाला अनुसरून बागणारीं माणसें रात्रीं भोजन करीत नाहींत, अशी ही सनातन व उत्तम 
अजशी आजपर्यत चालत आलेली रीत आहे. जैन छोक रात्रीं मोजन कधींही करीत नाहींत अशी सर्वे 
इतर व्लेकांत ग्रम्िद्िही आहे. अशा प्रकारची उत्तम परंपरा, आपली कीर्ति, व भोजनाची चुद्धता 
सोइन कोणी क्षुबापीडित होऊन रात्रीं दूध, पेढे, बर्फी, बगैरे पदार्थ फराव्ठ म्हणून अथवा औषध पाणी 
घेईछ तर त्यानें आपल्या उत्तम जैनपणाला, उत्तम आचाराछा, उत्तम धर्माला जढ़ांजलि दिली असे 
म्हणाबें, तो सन्मार्गापासन भ्रष्ट व उन्‍्मत्त आह असे समजावें, त्याच्या बाह्य अभ्यंतर सर्व क्रिया 
अधर्माकडे प्रवृत्ति कराविणाय्या आहत असे समजावबे. 
खय्या जैनानें रात्री तयार केलेलें अन्न दिवसां मक्षण करू नये. याचप्रमाणें त्यानें मिष्या 
धर्म धारण करणाय्या मांसभक्षी छोकांबरोबर भोजन करूं नये. नीच जातीशीं मैत्री ठेऊं नये. देव« 
तेल्य अर्पण केलेलें अन्न भक्षण करूं नये, हस्तिदंताचे चुडे व छोंकरीचें 
हिंसक छोकाबरोबर_ वख्र नेसून _तयार केलेलें अन्न ग्रहण करूं नये. मांसभक्षण करणास्यार्चें 


अन्नव्यवहार घरीं आपण स्वतः स्वयंपाक करून जेऊं नये. नीच जातीर्ें घरीपण जेऊं 
करूं नये नये. अताराचे घरचा अक, माजूम, सरबत व इतर कोणतेद्दि पदार्थ भक्षण 
५ कं. 
करूं: नये. 


जलचर, स्थलचर, नभश्वर पंचेंद्रियादिक जीबांच्या मांसाचेही अर्क कादले जातात. पुष्कछ प्रका- 

रची दारू बनवून व्याला अर्क असें नांव दिलेलें असतें; पुष्कब् जीवांच्या अंड्यां्ताल रसानें पण अनेक 
बाटल्या भरलेल्या असतात, म्हणून कोणतेहि अर्क घेऊं नयेत, अतार छोक 

कोणतादी अर्क मघ, सरबत, मुरब्बा, माजूम, रसायनें व अनेक जीबांची इंद्रियें, जीभ, काव्ठीज 
घेऊं नये व शुष्कमांस पण बिकत असतात. अशा नीच पुरुषांच्या येथी८ कोणतीडी 

बस्तु उत्तम कुछांत उत्पन्न झालेल्या माणसाची बुद्धि भ्रष्ट करते. म्ल्लेच्छांनीं 


हिंदुस्थानांतील सत्र छोकांस आपलें उच्छिष्ट सेवन करवून भ्रष्ट करण्याकरितांच की काय हीं 
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दुकानें चालबिली असावीत अससें वाटतें. कोव्याबधि कसायांच्या दुकानाइतकें एका अताराचें 
( निषिद्ध औष्ध बिकणात्याचें ) दुकान आह्े असे समजावें. 
या देशांतीछ राजे लोकांनीं हिंदू धर्माच्या रक्षणाकरितां संबत्‌ १८२२ पर्वत अताराचीं 
दुकानें धाढूं दिलीं नाहींत. पण पुर्दें काल्बशात्‌ पापप्रवृर्त्ता फैलाबत चालली. आता तर उत्तम 
| कुलांतील लोक पण यांचेकट्टन अर्क, इंजेक्शन व औषधादिक घेऊन खाऊं 
मदमांसयुक्त इंग्रेजी लागले आह्ेत. उच्च लोक म्लेंच्छाचें उच्छिष्ट व मांस, मदिरा भक्षण करूं 
औषधें घेऊं नये... लागले, आतां ब्राह्मणपणा, वैश्यपणा, महाजनत्व कोठें राहिलें ? सर्व कुलें 
भ्रष्ट झालीं. व या अभक्ष्य भक्षणाच्या प्रभावानें छोकांची बुद्धि सत्यधर्म- 
पराइसुख बनली. डाक्टरांच्या औषधानेंच रोग नाहींसा होतो असा तरी नियम कुठें आहे ? 
यांचीं वाईट औषधे पीत असूनढ्वि छोक धर्मश्रष्ट होऊन मरण पावतात असें दिसून येतें. ज्याला 
दुर्गतीचा बंध जाला असेल व्यालाच त्यांच्या औषधापासून आराम झाला आहे असे समजावें, 
राजा अरविंदाला दाहज्बर झाला असतां अनेक उपाय केले असतांही तो नाहींसा ज्ञाला 
नाहीं. अखेर ल्याच्या राजवाड्याच्या छतावर लढणात्या पार्कीच्या शरीरांतीछ रक्ताचा थेंब शरीरावर 
पडला त्यावेक्वींच त्याठा समाधान वाटलें, तेब्हां त्या दुष्ानें आपल्या 
राजा अरबिंदाचें मुल्गंस सांगितलें की, मला रक्ताची एक विहीर भरून द्या म्हणजे मी त्यांत 
उदाहरण क्रीडा करीन व त्या योगानें माना सर ज्वर नाहींसा होईल. तेव्हां त्याच्या 
मुलांनीं पापाछा भिऊन लाखेच्या रंगानें एक विहीर भरून दिली. राजाछा 
विहीर पाहून फार संतोष झाला. ब तींत तो दररोज क्रीडा करूं छागला. जेव्हां मुलानें कपटबुद्धिनें 
आपणास रक्ताची म्हणून छाखेच्या रसाची बिहीर भरून दिली असें राजाला समजलें त्यावेद्धीं 
त्याछा अतिशय क्रोध आला व आपल्या हातीं सुरी घेऊन मुलांचा वध करण्यास तो पक्रत निघाला 
असतां रस्त्यांत पडछा व आपल्याच हातांतील सुरीच्या धावानें मरण पावून नरकास गेला, याच प्रमाणें 
ज्याची दुर्गति व््ावयाची असेल त्यालाच डेक्टराच्या औषधापासून आराम वाटेल व त्याचीच 
प्रशत्ति तें औषध घेण्याची होईलछ. याकरितां प्राण गेला तरी बेहेत्तर ! पण सहा महिन्याच्या बाल- 
काला देखील डाक्टराचें औषध देणें योग्य नाहीं. एकदां धर्मविधात जाला म्हणजे अनंतकाल 
गेला तरी पुन; धर्म प्राप्त होणार नाहीं. याकरितां जिनधर्म धारण करणाय्यांनीं आपल्या शरीराचे शतश: 
तुकडे तुकडे झाले तरी अभक्य भक्षण करणें योग्य नाहीं. 
बाजारांतील दुकानचें पीठ ( चून ) क्धीहि मक्षण करूं नये. कारण दुकानदार लोक तें 
पीठ चांभार, खाटीक वगैरे छोकांकदून दब्ॉवितात. शिवाय तें तशाच माणसाकडे तयार केलेलेंही 
मित्ठतें. दुकानदार बिकत बेतात. त्यामध्यें दीर्धकाल राहिलयानें अनंत जीव 
बाजारी पीठ उत्पन्न ह्ोतात. याचप्रमाणें अतिशय नासलेलें व किडकेंदेखील अन्न विकत 
खाऊं नये घेऊन दुकानदार दब्य्बीत असतात. दुकानदाराकट्टून अस्पृश्य व इतर 
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लोक तें नेत असतांना आपले हात त्यांत घालतात. क्धी की लम्मकार्याँत नेलेलें पीठ उरस्पानें 
तें दुकानदारास परत बिकतात. दुकानदार तें पुनः पिठांत मिव्ययून विकतात. म्दृणून तें खाणें 
योग्य नाहीं. 
घर्मशा्क्नेतील अथवा दुकानदारांच्या येथील भांडीकुंडी पितकेचीं, कांशाची व तांब्यालोखंडाची 
खयंपाकजेवणाला घेऊं नये. कारण दुकानदार छोक भाड्याध्या आशेनें 
भाडोत्री भांडी.. कोणाही मांसभक्षी अथवा दुराचारी लोकांना तीं देत असतात. ज्याला आपनें 
घैऊँ नये आचरण निर्मल ठेवाबयाचें असेल त्यानें दोनचार मांडीं प्रवासांत नेह्रमीं 
आपसल्याबरोबर ठेवावीं. व जेयें जाणें पडेल तेयें पैसा अधिक देऊन पीठ 
ताजें तयार करवून ध्याबें. जर दब्यण्याचें साधन कोठें उपलब्ध नसलें तर खिचडी अथवा गब्हाची 
खीर करून खावबी.- 
बाजारची मेवामिठाई पण भक्षण करूं नये. त्यांत असलेल्या तृप-साखरेला कांहीं मर्यादाच 
नसतें. छोभी व निद्य कम करणास्याला आचरणाची मर्यादा रह्मयात नाहीं. 
बाजारची मिठाई हे हलवाई मैदा भिजवून सडबितात तव्यामुर्लें तो आंबट द्वोतो. व्यांत अनंत 
खाऊं नये जीव उत्पन्न होतात. त्याची जिलेबी केली जाते. या वस्तु भक्षण करण्या- 
योग्य नाहींत. 
दक्यांत साखर वगैरे मित्वून पुष्कछ वेत्ठ ठेऊे नये. त्याची दोन मुह्ूर्ताची मर्यादा आदे. 
त्यानंतर खाऊं नये. आपल्या भाऊबंद आप्तमित्राबरोबर एका ताटांत बसून जेवूं नये. कुतरा, मांजर, 
मनुष्य बगरे कोणार्चेह्दी उच्छिष्ट भक्षण करूं नये. गाई, बैल, म्हैस वगैरे 
स्वेसामान्य पश्मृंच्या उश्चा पाण्यानें स्नान करूं नये. मग तें पाणी पिण्याचें तर छांत्र 
वर््यावर्ज विचार राहो. अन्नाची, साखरेची, छापशीची बनविलेलीं मनुष्यतियँचाची आकृति 
भक्षण करूं नये. देवदेवी, व्यंतर, क्षेत्रपाठू बगैरेच्या प्रूजेष्या संकब्पानें 
तयार केलेलें अन्न ग्रहण करूं नये. मांसमक्षण करणान्याच्या पात्रांत भोजन करूं: नये. आपकी 
भांडी मांसभक्षण करणाय्याला देऊं नये. न्हाव्याच्या पात्रांतीछ पाण्पानें इमश्र करवूं नये, रजस्वछा 
स्रीनें स्‍्पदी केलेले भांडें जेबण्यास घेऊं नये. विकार उत्पन्न होतील अशीं वद्भाभरणें अनुपसेन्य 
जाणून ग्रहण करूं; नये. उत्तम कुछामघील पुरुषांस योग्य नव्हेत अ्शी वेश्येचीं अथवा विटपुरुषांचीं 
वापरण्याचीं बदलें, शिपाई अथवा इतर म्लेंच्छ लोकांनीं घालण्याने पोषाख, खामी, योगी, फकीर, 
भांड बगैरे छोकांचे पेहराव परिणाम बिघडविणोरे आहत. त्यापासून आप- 
बन्नप्रावरणांचा. णांस व इतरास विकार उत्पन्न द्ोतात, म्दणून अशीं वस्नप्रावरणें न बापरतां 
विचार आपस्या पदबीस योग्य व जगांत संभावितपणाला शोभणारी अशीच बस्र- 
प्रावरणें वापरणें योग्य आहे. सारांश, हवा कीं, संसार-परिश्रमणाला कारण 
पैचेंद्रियांच विषयावरील छालसा ही मुख्य आहे. त्यांतही जिद्ढाइंद्रिय व उपस्थइंद्रिय या दोद्दोंची 
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१४४ रत्नकरंड- भ्रावकाचार मूत्र ८५-८६ 


छालसा इद्परछोकांछा बिघडविणारी आहे. या दीन इंद्रियांची छालसा ज्याला अधिक आहे तो 

संसारांत मनुष्यजन्मांत असूनही पशुसारखा आह. कारण पश्ुु याच दोन 

इंद्रियनिग्रह्माचा . इंद्रियांच्या छालसेनें परस्पर भांडून मरण पावतात. मनुष्य जन्मांतही कलह 

विचार करणें, मारणें, मरणें, निलेज्ज होणें, उच्छिष्ट भक्षण करणें, दीन भाषण 

करणें, दान घेणें, अभक्ष्य मक्षण करंणें, इत्यादिक सर्व नीच कर्माठायीं 

प्रवृत्ति रसनेंद्रियांच्या छालसेनेंच ह्ोत असते. विचार करा भोगभूमीतील व देवलोकांतील नाना- 

प्रकारच्या भोगांनीं जर कर्षी तृत्ति झाली नाहीं तर आतां ह्याछा यत्किचित्‌ जिह्नेचा स्पशमात्र 

स्वाद फारच थोडावेछ टिकणारा आह, यापासून तृत्ति कशी होईल ? हा स्वाद घास गिव्लल्यानंतर 

रहात नाहीं व पहिल्यांदाह्ी नसतो. अशा प्रकारच्या तृष्णेला बाढविणास्या आहारांतीछ रुब्घतेचा 

त्याग करावा. इंद्रियांवर नियंत्रण ठेऊन सरस, नीरस भोजन जसें कर्मानें प्राप्त होईछ त्यांत संतोष घारण 

कराबा. जे अभक्ष्याचा त्याग करितात व फक्त धर्मप्राप्तीसाठीं शरीराचें रक्षण व्हात्रे याच हेतूनें भोजन 

करितात ते सब, पापांचा त्याग केल्यानें देवछोकाला पात्र होतात, 

ज्याला भोगोपभोगांचे प्रमाण करावयाचें असेल त्यानें अगोदर आपले परिणाम इृढ राहतीछ 

किंवा नादीं याचा पर्रूण विचार करावा. आपल्यांतील रागद्वेषांचा अंश इतका कमी झाला आह, 

याहून जास्त घटण्याचा सध्यां संभव नाहीं. तसेंच आपलें सामथ्य अमुक प्रकारचा संयोग, 

दुःख, वियोग, प्राप्त झालें असतांना सहन करण्याइतकें आह्े, यापेक्षां अधिक दुःख सहन करणोरे 

आहे कीं नाहीं / या सर्व गोडीचा विचार करून व्रत ध्याबें. देशाची परि- 

शक्त्यनुसार स्थिति आपस्या निर्वाहात्य योग्य अशी आहे किंवा नाहीं? काल बेल 

ब्रतग्रहण अनुकूल आह्े कीं नाहीं ? आपली अवस्था ब्रत धारण करण्यायोग्य आह 

कीं नाहीं ? आपणाला कोणी प्रसंगीं सहाय होण्यासारखें आद्वे कां ? आपकें 

ब्रत कोणी बिघडबिण्यास कारण होईल काय £ याचाह्ी विचार करावा. शरीर निरोगी आह काय ! 

शुद्ध आह्वार मित्ठेल किंवा नाहीं ! भोजन वगैरे आपल्या स्वाधीन आहे किंवा पराधीन आह : 

अशा प्रकारचें ब्रत करण्यापासून अथवा अमुक प्रकारचा त्याग केल्यापासून आपल्या स्री-पुत्न-धनी 

वगैरे लोकांना दुःख होईल कीं काय ः आपण स्वतंत्र आहोंत किंवा परतंत्र आह्वोंत ः याह्दी पण 

गोष्टीचा विचार करून ज्यायोंगें आपलें परिणाम निर्मल राहुन व्रत सांभाछवलें जाईल असाच 
मर्यादित कालापुरता नियमरूप त्याग करावा अथवा यमरूप म्हणजे यावज्जीब त्याग करावा. 

कित्येक पदार्थ यावजीब त्याग करण्यासारखे आद्वित. जसें- ज्यांत त्रस जीवांचा उधड उघड 

घात द्वोत असेल, अनंत जीवांचा नाश होऊन आपल्या कुलांत ते पदार्थ सेवन करण्यायोग्य 

नसतील, ज्यापासून मद उत्पन्न होत असेल, मद्य, मांस, मध, छोणी या 

यमरूप त्यागाचे. चार महाविकृति, व रात्रिभोजन, झतक्रीडादि सप्तब्यसनें, कोणीही न 

पदार्थ दिलेल्या पररब्यांचें प्रहण, त्रसहिंसा, स्थूल असत्य, अन्याय्य परिग्रदद, 

अनगल पाणी, आणि अनर्थदंड द्वे यावजीव त्याग करण्यायोग्य आहत. 
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यांचा निग्रम करिता येत नाहीं. या सर्व क्िय्रांपासुन सदैव प्रापबंध होतो. याचा त्याग केला म्हृणून 
शरीराछ कोणताहि त्रास उत्पन्न होईछ अससे नाड्ी, किंवा मोठें संकट प्राप्त होतें अशांतलाद्दी भाग 
नादीं. यांचा त्याग करण्यासा्ी धनाची जरूरी लागत नाहीं. मोठी शक्ति अंगांत असली. पादिजे 
असे नाहीं. यजमान अथवा स्त्री, मित्र, पुत्र, कुटुंबादिकांच्या सहाय्याचीही अपेक्षा लागत नाहीं 
“यांचा त्याग. करण्याकरितां कोणाची सह्ला घ्यावी छयगत नाढहीं. यांचा त्याग करण्यांत शीत, उष्ण 
क्षुधा, तृषा वगैरेची बाधा, पीडा सोसावी. छागत नाहीं, दे सर्ब आपल्या स्वाधीन आद्दे. यांचा त्याग 
करण्यापासून परिणाम शुद्ध होऊन मनाला आनंद होतो. याकरितां अशी दुलंभ सामग्री प्राप्त न्ञाली 
असतां भोगोपभोगांचें प्रमाण बांधणें हैं श्रेष्ठटम कर्तव्य आह्दे 
प्रबछ कर्माच्या उदयानें मनुष्य प्राण्याछा कदाचित्‌ परदेशांत पराधीन होऊन राहण्याचा 
प्रसंग आला, भयंकर रोग प्राप्त ज्ञाल्यानें पराधीन व्हावे लागलें, म्हातारपण प्राप्त झाल्यानें उठण्या 
बसण्याची शक्ति क्री झाली, पुत्र, मित्र, बंधुबगे यापैकीं कोणाचेंही सह्दाय्य 
संकटाकाली.. न मिलाले, डोछे आंधके झाले, कान बहिरे झाले, फार दिवस टांबणारा 
घात्रू नये. रोग येजन प्राप्त ज्ञाका, कैदखान्यांत दुष्ट॑च्या स्वाधीन होऊन रहावें लागलें, 
दुष्ट छोकांनीं झुद्ध आहार त्रिधडवून टाकछा व जबरदर्स्तानें आपल्या- 
बरोबर जेऊं घातलें, तरी अंतरंगांत त्यानें ब्रतससंयमाचे परिणाम सोईं नयेत. बाह्यतः अशा संकट 
प्रसंगीं पंचनमस्कार-मंत्राचा। जप चाढूं कराबा. म्हणजे तो या मंत्राच्या ध्यानप्रभावामुक्ें शुद्ध 
होतो. कारण बाह्य शरीरादिक पवित्र अथवा अपबित्र असो. तें मल्मूत्र रक्तानें भरलेलें असो, 
अशाही स्थितीछा न जुमानतां जो मनुष्य परमात्म्याचें एक सारखें स्मरण करीत असतो तो बाह्मतः 
व अंतरंग दोन्द्दी बाजूंनीं पवित्रच आहे अर्से समज़ावें. कारण शरीर हैँ सात धातु, मलमूत्नांनीं भर- 
लेलें अनेक रोगांचें घर आह, हें एका क्षणांत कुश्रोगानें व्यापून जातें, याबर हजारों फोड उत्पन्न 
होतात, त्यांतून मल्मूत्र, रक्त वाहूूं छागतें, अशा अवर्स्थेत व्यवहारशुद्धि कशी रह्दाबी १ व निर्धन 
एकव्या पुरुषाला सद्दाय्य तरी कोण द्वोणार ! याकरितां धर्मबान्‌ पुरुषांनी अशुभ कर्मान्या उदयाने 
प्राप्त होणाज्या संकटाला व रोगाला चैये धारण करून तोंड थाबें. घावरून दुःख करीत बसूं नये." 
शुभ कर्माचा उदय द्वी एक प्रकारची निजरा आह असें समजून अंतरंगांत बीतराग भाबानें 
संसारदंहभोगांचें स्वरूप चिंतन करावें, द्वादशभावनांच्या चिंतनानें कर्माच्या उदयाहून आत्मस्वरूप 
वेगके आंह अशी जाणीब होते. आणि आत्मा हा ज्ञाता द्रश शुद्ध आदे असे समजूं लागतें. राग 
द्वेष, हष, विषाद, ग्लानि, भय, लोभ, ममता वगैरे आत्म्याचे मल घुबून टाकून आपणांस शुद्ध मानावें 
म्हणजे त्याला खरी शुद्धता प्राप्त होते ।॒ 
भोगोपभोग परिसमाण अताले दोन भेद 
नियमों यमश्र विहितों देघा भोगोपभोगसंहारे । 
नियमः परिमितकालो याव्रज्जीद यत्रो ल़ियते ॥ ८७॥ 





: ॥ रैं: १९ 
टू 
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१३ रत्नकरंड-आंवकाचार पत्र ८८ 


. अर्थ-भगवंतांनीं मोग आणि उपभोग कमी करण्याकरितां यम आणि नियम अशा दोन 
प्रकारचें मोगोपभोग परिमाण ब्रत सांगितलें आह. त्यांतून काछाची भर्यादा बाँघून त्याग करणें याढा 
नियम, व झरीरांत प्राण आह तोंपयँत त्याग करणें याठा यम असें म्हटलें आहे. 


भावाथै-ज्यांचा एक बेल उपभोग थघेतां येतो अशा आह्ारादिक पदार्थाना भोग म्हणावें. 
ज्यांचा वारंबार भोग थेतां येतो अशा बत्रमरणादिकांना उपभोग म्दणावें., या भोगोपभोगांचे यम 
आणि नियम असे दोन भेद आह्वित. त्यांतून ज्या भोगोपभोगांचे एक मुद्ठत, दोन मुह्त, एक प्रददर, 
दोन प्रहर, एक दिवस, दोन दिवस, पांच, दहा, पंधरा दिवस, एक, दोन, चार, सदा महिने, 
एक वर्ष, दोन वर्ष याप्रमाणें काछाची मर्यादा करून त्याग करणें त्याढा नियमप्रमाण म्हणतात. 
जी वस्तु आपल्या नित्य उपयोगाची असून शुद्ध असेल तिची मर्यादा बांधूनच नियमरूप त्याग 
करावा, पण जी वस्तु आपल्या उपयोगाची नाहीं व परिणामह्दि त्रिधडविणारी असून सदोष असेल 
तिचा यावज्ीब यमप्रमाणरूप त्याग करावा हे योग्य आहे. 
या भोगोपभोगप्रमाण ब्रतापासून अनेक प्रकारच्या पापांचें आज्लव येण्याचें बंद होतें. इंदियें 
ब॒श द्वोतात. रागभात्र अतिमंद द्वोतो. व्यवहार शुद्ध होतो. मन वश होतें, व्यवहार व परमार्थ दोन्द्दी 
निर्मल द्वोतात. यामुक्रें हें त्रत आत्म्याचें हित करणारें आहे अ्से होतें. 
या ब्रताचे विरुद्ध भोग असतील ते तर सोडाबेच. पण जे अविरुद्ध असतीछ ते पण 
फायदे आपकलें शक्तिप्रमाण, देश काल पाह्ून कांहीं दिवस सोडाबे. रात्रीची मर्यादा 
करून त्यांतून ही पुनः एक घटका, दोन घटका, चार घटकांची मर्यादा करून 
सोडीत गेल्यानें कर्माची निजरा द्ोते. 
थार वरताविषयीं विशेष 
भोजनवाहनशयनस्नानपवित्रागराड्गकुसुमेषु | 
ताम्बूलवसनभूषणमन्मथसंगीतगीतेषु ॥ ८८ ॥ 
अथै-भोगोपभोगप्रमाण ब्रतामध्ये दररोज नियम करीत जावें. मी आज एक वेछ, दोन बेल, 
तीन वेत्ठ, अथवा चार वेत् आहार घेईन, याहून अधिक बेत्ठ घेणार नाहीं. किंवा आज सबंध 
दितरसांत अमुक जातीचें अन्न, इतके रस व इतके प्रकार भक्षण करीन, अधिक प्रकार भक्षण कर- 
णार नाहीं, वाहन म्हणजे दी, घोडा, उंट, पालखी, रथ, गाडी, नांव, जहाज यांचें प्रमाण बांधावें, 
पलंग, बाज वगैरेवर शयन करण्याचा नियम करावा. मी पलंगावर शयन करीन अथवा जमिनीवर निजेन. 
आज एक किंवा दोन बेव्ठां स्नान करीन अथवा आज स्नान करणार नाहीं. पवित्र असा अंगराग म्हणजे 
केशरचंदन कप्रेराची उठी छाबीन किंवा छावणार नाहीं. फु्ले किंवा फुलांची माठ्शा, डागडागीने वगैरे 
परिधान करीन अथवा करणार नाहीं. विडा (तांबूल) बेलदोड़े, लवंग, सुपारी वगैरे खाईन किंवा खाणार 
नादीं, बच्चांचें प्रमाण म्हणजे आज इतकीं वर्खे वापरीन, अधिक वापरणार नाहीं. कामसेबन कर- 
प्याचा, नाच पाहण्याचा, गाणीं गांण्याचा, वेश्यागीत करविण्याचा, सिंद्यासन, खुर्ची, चौरंगावर बगैरे 
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बसण्याचा नियम करावा. याप्रमाणें नेहमीं आपत्या उपयोगांत येणाज्या भोगोपभोग पदार्थाचा नियम 
करणास्याछा मोजनपान करीत असूनद्दी संवर घदून येतो. 
- काछाची मर्यादा सांगवात - ह 
अद्य दिवा रजनी वा पक्षो मासस्तथतुरयनं वा । 
इति कालपरिच्छित्या प्रत्याख्यानं भवेश्वियमः ॥ ८९ ॥ 
अर्थ-अब्य म्हणजे आज एक घटका, एक प्रहदर, एक मुहृते, दिया म्हणजे दिवस्र, रजनी 
म्हणजे रात्री, पक्ष म्हणजे पंघरवाडा, मास म्हणजे एक महिना ऋतु म्हणजे दोन महिने, अयन 
म्हणजे सहा महिने याप्रमाण कालाचे प्रमाण बांधून त्याग करणें यास नियम म्हणतात. 
यात्रमाणें भोगोपभोगपरिमाण ब्रताचें वर्णन करून पुढ़ें या ब्रताचे अतिचार सांगतात. 
भोगोपभोग ब्ताचे अतिचार 


विषयविषतो& नुपेक्षानुस्म॒तिरतिलोल्यमतितृपालुभवी । 
भोगोपभोगपरिमाव्यतिक्रमाः पंच कथ्यन्ते ॥ ९० ॥ 
थे-विषय हे संताप वाढबिणारे- आह्वेत, यांच्या निमित्तानें मरण देखील प्राप्त होतें. म्हृणून 
पंचेन्द्रियांच्या विषयाला विष म्हटलें आह. यांत आपल्या परिणामांतील राग कमी न होणें याला 
अनुपेक्षा अतिचार म्हणतात. पूर्वी जे विषय भोगिले असतील झ्ांचें वारंवार स्मरण करणें यांस 
अनुस्मृति अतिचार म्हणतात, बिषय भोगीत असतांना अतिशय आधाशीपणानें अथवा आसक्तीनें 
भोगणें याठा अतिलौल्य अतिचार म्हणतात. भविष्यकार्ली विषय भोगण्याची अतिशय इच्छा 
लागून रहाणें याला अतितृष्णा अतिचार म्हणतात. आगि विषय भोगीत नसून ही “ जणूं काय 
प्रत्यक्ष आपण विषयोपभोग घेत आहोंत ” असे परिणाम होणें यास अनुभवातिचार म्हणतात. 
याप्रमाणे भोगोप भोगपरिमाणत्रताचे हे पांच अतिचार टाकून ब्रत शुद्ध करावें. 
याप्रमाणें श्रीस्वामिसमंतभद्राचाय-विरचित रत्नकरंड श्रावकाचाराच्या मूलशछोकांच हिंदी 
भार्षितील बचनिकेच्या अनुवादांतील हा तिसरा अधिकार संपला 
आतां चार शिक्षा्रताचें स्वरूप-निरूपण करण्याकरितां सूत्र सांगतात--- 
्ि देशावकाशिक शिक्षात्रत 
देशावकाशिकं वा सामयिक॑:प्रोषधोपवासी वा | 
वैयाइत्यं शिक्षाततानि चत्वारि शिश्नि ॥ ९१ ॥ 
अथे- देशावकाशिक, सामायिक, प्रोषधोपवास आणि वैयाबृत्य हीं चार शिक्षात्रतें आद्वेत 
भावाथै- या त्रतापासून -गृहस्थपणांत राहून मुनित्रताचें शिक्षण मित्ठतें म्दृणून यांना 


शिक्षात्रत असें म्हटलें आदे. 
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ने देशेस्य । 
पत्यहमणुवरतानां पतिसंहारी विज्ञालस्य ॥ ९२॥ 
अधे- अथुऩतें धारण करणात्यांनीं दररोज कालाची मर्यादा करून बिस्तीर्ण प्रदेशाची मर्यादा 
कमी करीत जाणें हैं देशावकाशिक ब्त होय, 
भावार्थ- दिखतामध्यें परवीं दद्वा दिशांना जाण्यायेण्याची, ब वस्तु नेण्या आणण्याची जी 
मर्यादा याबज्जीवपयेतची केली द्वोती, तींतून आता दररोज कांढीं क्षेत्र, काछाची मर्यादा करून 
कमी करणें याल्य देशाबकाशिकत्रत म्हणतात. जर्से पूर्व दिशेला दिखतांत दोनशें कोसांची मर्यादा 
यावज्जीब केली द्वोती.त्यांवून आतां दररोज दह्यवीस, पांचपंचवीस कोसांची मर्यादा कमी करावी म्द्ृणजे 
शत मर्यादा केलेल्या प्रदेशापेक्षां कमी प्रदेशांत जाणें येणें कौरे क्रियेकरितां त्या बाढेर जाणार 
नाई, असें जाणें भेणें ब ब्यवद्वाराचें प्रमाण वरचेवर कमी कर्रत जाणें याठा देशावकाशिक- 
ब्रत म्दृणाे. नम | 
देशावकाशिकत्तांतीछ क्षेत्राच्या मर्यादा 
गृहद्ारिग्रामाणां क्षेत्रनदीदावयोजनानां च | 
। देशावकाशिकस्य स्मरन्ति सीम्नां तपोड़द्धाः ॥९३॥ 
अर्थ- तपोडद्ध र्दणजे गणधरदेवांनीं घ,, कटक, गांब, क्षेत्र, नदी, वन आणि योजन 
अशा देशावकाशिकत्रताब्या मर्यादा सांगितल्या आद्वत. या हृद्दीचें उल्ंघन करणार नादीं असा 
नियम करावा. 
देशावकाशिक ब्रतांत काछाची मर्यादा 
संवत्सरसतुरयनं मासचतुर्मासपक्षमृक्ष॑ च । 
देशावकाशिकस्य श्राहुः कालावर्धि प्राज्ञाः ॥ ९४ ॥ 
अथै- वर्ष, ऋतु, अयन, महिना, चार महिने, पंधरवडा, सूर्यनक्षत्र अथवा दिवसनक्षत्र 
याप्रमाणें देशावकाशिक व्रताध्या काछाचें प्रमाण करावें असें ज्ञानी पुरुषांनीं सांगितलें आह. 
...देशावकाशिकाचा प्रभाव ॒ 
सीमान्तानां परतः स्पूलेतरपंचपापसंत्यागाव । 
देशावकाशिकेन च महाजतानि प्रसाध्यन्ते ॥ ९५॥ 
अथे- देशाबकाशिक बत धारण करणाच्यानें ज्या मर्यादा केल्या असतीछ त्याच्या बाहेरील 
सूक्ष्म पांच पातकांचा त्याल्ा त्याग ज्ञाल्यामुक्रे व्याचीं अणुवरतेंदेखील महत्रतासारखीं होतात. 
प्रेषणशब्दानयन रूपामिव्यक्तिपुद्वलक्षेपी । 
देशावकाशिकस्प व्यपदिश्यन्तेब्त्ययाः पश्च || ९६ ॥ 








रे 
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.. अर्थ- भापण केलेत्या मयदिष्या बाढेर आंपल्या कांढीं प्रयोजनाकरितों आंप॑त्यों चाकरास 
मित्रास, मुछाबाव्ठास पाठविणें व त्यांस “ हैं काम केरून या !? असे सांगरण याला प्रेषणनांबंचा 
अंतिचांर म्हणतात, मयदिच्या बाढ़ेर असलेल्या पुरुषाबरोंबर बार्तालाप ( संभाषण ) करणें व त्याछा 
शद्गांच्या खुणेनें समजावून देणें यास शब्दातिचार म्दृृणतात. मयदिच्या बाहेरील माणसास बोलाबणें 
व॑ वस्न-प्रावरणादि पदाथ सांगून आणवून थेणें हा आनयनातिचार होय. बाह्य क्षेत्रामंध्यें उभा 
असलेल्या पुरुषाछा खूण करण्याकरितां आपलें स्वरूप दाखविणें हा रूपांभिव्येक्ति अतिचारं आदे 
आणि मयदिच्या बाहेरील क्षेत्रांत वश्र किया खड़े, लांकूड वगैरे फेकून आपण येथथें आद्वोत अर्स 
त्यास समजाबिणें याला पुद्नलक्षेपातिचार म्हणतात. याप्रमां देशावकांशिकव्रताचे दे पांच अतिचार 
सोडणें योग्य आह ु मा 

सामायिक ध्ताचें स्वरूप 
आसमयमुक्तिमुक्त पश्चाघानामशेपभाबेन । 
सर्वत्र च सामयिकाः सामयिकक नाम शंसन्ति ॥ ९७ ॥ 
अथे- सामयिक म्हृणजे परम शांतभावाला प्राप्त झालेल्या गेणधर देवांनीं सामायिक नामक 
ब्रताची फार प्रशंसा केली आदढ्े. त्यांनीं सर्वत्र म्हणजे मर्यादा केलेल्या व मर्यादा न केलेल्या अशा 
दोन्‍्ही क्षेत्रांत ममनवचनकाय, कृत, कारित, अनुमोदना यांहीं करून कांहीं कालपावेतों संप्रूणे पंच 
पापांचा त्याग करणें याछ्ा सामायिक अर्से म्हटलें आह. 
भावाथै- कालाची मर्यादा करून संपूर्ण पापांचा, कांहीं वेब्ठ त्याग करणें हें सामायिक दोय- 
सामायिकामधील आसन. 
मूर्धरुहमृश्टिवासो बन्धे पर्यडकबंन्धनं चापि । 
स्थानमुपवेशन वा समय॑ जानन्ति संमंयज्ञाः ॥ ९८ ॥ 
अथे- सामायिक करणारानें आपके केश मोकत्ठे असल्यास बांधावें, द्वातावर हात ठेऊन 
मुश्बिंध करावा. वस्र मोकव्ठें असल्यास त्याला गांठ घालावी, पद्मासन किंवा उभें कायोत्सर्गासन 
घालावें, सामान्यपर्ण प्रासनच असावें. हें सामायिकार्चे चिह् आद्दे असे शात्रकार म्दणतात. 
भावाथे- सामायिक करणारानें काछाची मर्यादा केली असेल तॉपयैत पांच पातकांचा 
संपरर्णपणे त्याग करून उसमें रहावें. अथवा पयेकासन घाद्वन बसावें. पर्यंकासनांत आपल्या डाब्या 
हातावर उजवा द्वात ठेवावा. आपले मस्तकावरील केश बांधात्रे व वस्र विखरूं नये म्हृणून त्याला 
गांठ द्यावी. 
सामायिकाछा योग्य स्थान 


एकान्ते सामयिकं निव्यक्षिपे वनेषु वास्तुषु च | 
चैत्यालयेषु वापि च परिचेतव्यं प्रसश्नधिया ॥ ९९ ॥ 
अथे- सामायिक करणें तें एकांत ठिकाणीं, निरुपद्रव स्पत्हीं, बनांत, धरांत, देवव्यंंत कराये 
कियवां इतर अशाच ठिकाणोीं ग्रसन्न मनाने करवं 


>> थ 
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..आवार्थ- ज्या जागीं मनाला विक्षेप चंचलता उत्पन्न: करणारी सामग्री नसेल, पुष्कब्य्से 
असंयमी लोकांचें जाणें येणें नसेल, अनेक प्रकारचे लोक जमून वादबिवाद करून गडबड करीत 
नसतील, ख्री नपुंसक यांचें जाणें येणें नसेल, आजुबाजूला नाच-रंग गाणें-बजावर्णे होण्याचा संभव 
नसेल, पश्चुपक्ष्यादिकांचा आया ठिकाणीं उपद्गव नसेल, फार थंडी, कडक उन्हं, सोसाव्याचा वारा, 
व दुधार पाऊस द्वोण्याचा संभव नसेल, डांस, मच्छर, किडा, मुंगी, भुंगे, मधमाशा, सर्प विंचू वगैरे 
प्राण्यांपासून बाधा होण्याचा संभव नसेल, अशीं ठिकाणें सामायिक करण्यास योग्य अह्वित, तें 
एकांत स्थान असो, निर्जन वन असो, जुन्या बगीच्यांतील बंगला असो, घर असो, देऊछ असो 
अथवा धर्मात्मा लोकांचें प्रोषधोपबास करण्याचें स्थान असो. त्या ठिकाणीं चित्त प्रसन्न करून 
सामायिक करावें. ्। 

ह सामायिकाची भाणखी सामग्री 
त्मविनिषृत्त्या । 
सामथिक बन्नीयादुपवासे चैकश्वक्ते वा || १०० ॥ 
सामायिक प्रतिदिवर्स यथावदप्यनलसेन चेतव्यम्‌ | 
ब्रतर्पंचकपरिपूरणकारणमबधानयुक्तेन ॥ १०१ | 


अर्थ-शरीराची हालचाल आणि मनाची व्यप्रता बंद करून, अंतःकराणाचे बिकल्प सोडून, 
उपवासाच्या दिवशीं किंवा एकभुक्तीच्या दिवशीं सामायिक धारण करायें, आव्य्स सोड्टन दररोज बर्‌ 
सांगितल्या प्रमाणें तें बाढवीत जाते. कारण तें पांच ब्रतांना परिपूर्ण करण्यास कारण आहे. 


विशेषार्थ-सामायिक करण्याविषयीं उद्युक्त झालेल्या श्रावकांनीं संप्रर्ण आरंभादि पाप क्रियांच | 

त्याग करून व मनाचे विकल्प सोड्नन सामायैक कराबें. कोणी पर्वति- 

सामापिक करितांना थीच्या निमित्तानें उपोषण करितात, कोणी एक भुक्तीष्या दिवशीं करितात. 

मनाचे विकतप सोडावे कोणी पग्रतिदिवशीं करितात, अथवा पूर्वाह्य, मध्याह व अपराह्द अशा 

तीन कालीं दोन घटकांची मर्यादा करून करितात. 

: सामापैक हैं एकांत जागीं निश्चक पर्यकासनानें बसून अथवा कायोत्सर्गासन ( उभे राहून ) 

े घाढून, अंग उपांग चंचल होणार नाहींत अशा रीतीनें, क्राष्ठपाषाणाच्या 

' प्यैकासन घाछून... अचल मूर्तीप्रमाणें .निश्चल होऊन, दहा दिशांकडे न पांहतां, आपल्या 

निश्चल बसावें. अगोपांगाकड़े न पाहतां, कोणाशीहि न बोलतां, संपूर्ण पंचेंद्रियांच्या विषया- 

पासून मन आंवरून, से चेतन अचेतन पदार्थावरील रागद्ेष हष, विषाद, 

. बैर, स्नेद्द वगेरे सोइन करावें. त्यावेरीं सर्व॑जीबांविषयी मैत्रीभाव ठेवावा व उत्तम क्षमा धारण 
कराबी व मनांत पुढील विचार आणावे. | गम  म 


८ मी सर्व जीवावर क्षमा धारण करितों, मामें जगांतील कोणाद जीतांशी बैर नाहीं. मी 
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उपार्जन केकेलें करमच माहलें वैरी असून म्यां अज्ञानानें क्रोप, छोम, अभिमान धारण करून विना- 
ह : कारण विपरीत विचार मनांत आणिले, माह्या अभिमानाला पुंष्ठी 
सामायिकाचे वे दिली नाहीं व्याला, ज्यानें माज्ञी स्तुती केली नाहीं व माश्या कर्तव्याची 
चिंतनाचा प्रकार प्रशंसा केली नाहीं त्याला, मान्ना ज्यांनीं आदरसत्कार करून उत्पापन 
करून योग्य स्थान दिलें नाहीं त्याला, कोणी माल्ले दोष प्रगट केले त्याला, 
कोणी माझया म्हणण्याप्रमाणें बागला नाहीं म्हणून त्याठा, वत्न भोजनादिक व धनधान्यादिक 
सामग्री प्रात होऊ दिली नाहीं त्याला याप्रमाणें सर्वाना बैरी मानिलें ही सब माहया मी 
कषायापासून उत्पन्न झालेली बैरबुद्धि आतां सोड्न मी क्षमा धारण कारितों। व त्या सब जीवांनींदी 
अज्ञानामुकें कषायांच्या स्वाधीन झ्लालेलों समजून मजबर क्षमा करावी, 
बैर बुद्धि सोइ्डनयाप्रमाणें वैरविरोधाची बुद्धि सोड़न मी सर्वाषिषयीं साम्यधारण करून 
क्षमा घगावी सामयिकाचा अंगीकार करतों व जें दोन धटिकांचें ( पंचेचाव्ठीस मिनि- 
टार्चे ) प्रमाण केलें आह तेव्रद्या वेल्ठेंस मनवचन कायेनें सब पंचेंद्रियांचे 
विषय व आरंभ यांचा त्याग करून पंचपरमेष्ठीचें ध्यान करीत राहतो. ” याप्रमा्ें सामायिकाचे 
बेढीं प्रतिज्ञा करून पंचनमस्कारांच्या अक्षरांचें ध्यान करीत, व्यांच्या गुणांचें स्मरण करीत, जिने- 
खराच्या प्रतित्रिंबाचें चिंतन करीत रहावें आणि आपकल्या ज्ञानदर्शन-स्वभावाहून राग द्वेष भिन्न 
आद्वेत असा विचार करावा, 
द्वादश अनुप्रेक्षा व षोडशकारण भावनांचें चिंतन करांवें. चार मंगल पर्दे, चार उत्तम पर्दे, 
चार शरणपदां्ें स्मरण करावें, चोवीस तीयथकराचें स्तवन करावें, एकेका तीयकराची स्तुति ब 
पंचमगुरुंचें स्‍्तवन यांच्या अर्थावर एकाग्रतेनें विचार कराबा, प्रतिक्रमण 
अनुप्रेक्षा व षोडशकरीत असतां सब दिवसभर घडलेल्या दोषांचें सायंकार्ढी चिंतन करोर्वें, 
कारण भावनांचें. व रात्रीं घडललया दोषांचें सकार्यीं चिंतन करावें. हा दुर्लभ मनुष्यजन्म व 
चिंतन यांत प्राप्त झालेला परम बीतराग सर्वज्ञांनीं उपदेशिलेला हा धम, अनंत 
काव्ांत आपणास प्राप्त झाला, याबदल धन्यता मानून यांतीछ एक पलदेखील 
धर्मचिंतनाशिवाय व्यथ न जात्रा असा सदैत्र मनांत विचार करीत रहावें, 
आज जिनदर्शन, स्तवन, पूजन, ध्यान, धारणा, धर्मचिंतन, स्वाध्याय, पात्रदान वगैरे 
क्रियांत आपला किती वेत्ठ खर्च झाला व व्यापारारंभक्रिया, इंद्रियांच्या विषयपोषक-क्रिया, व व्याव- 
हारिक विकथा, प्रमाद, निद्रा, कामसेवन, भोजन, पान बगैरे क्रियेमध्यें किती 
दररोजच्या पाप- काल गेला याचा आपसल्या मनाशीं विचार करीत असार्वे. आपल्या मनवचन 
पुण्याचा दिशेव कायांची प्रवृत्ति रागादिकसंसारकार्याकडे अधिक झ्ञालली किंवा परमार्थकडे अधि 
पह्वावा क झाली हैं पदावें. याप्रमाणें सते दिवसाच्या कतंव्या चें सायंका््दीं चिंतन करावें 
व रात्रौ घडलेल्या कार्याचें सकात्यीं चिंतन करावें. कारण व्यवहारांत नेहरमीं 
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आपण अ्से पाहतों कीं, जो पांच रुपयांचें भांडबछ घेऊन धेदा करतो तो पण दररोज संध्याकार्दठी 
आपणास नफा तोटा किती झ्ञाला हैं पाहृत असतो. ज्यांना पूर्व पुण्याईच्या प्रभावानें या जन्मीं प्राप्त 
झाल़ेला उत्तम धर्म, सत्संगति, मलुष्यजन्म, ईद्रियपरिधूर्णता हेंच कोणी एक धन याचा व्यवहार 


करणोरे ज्ञानी पुरुष आपल्या आत्म्याची होणारी हानि किंवा वृद्धि कशी पाहणार नाहींत? जर तो- 
आपला नफा तोटा पादणार नाहीं तर परलोकाहून आणलेल्या त्याष्या धर्मधनाचा नाश होईल, ब 
व्याछ्ला नरक तियचादिक वा नरक निगोदादि दुर्गतीमध्यें पडाबें छायून नष्ट ब्हाबें छागेल. या- 
करितां धर्मधनाष्या इद्धिसाढी एका दिवसांत दोन बेल तरी निदान त्या धर्मधनाच्या संरक्षणाची 
काव्ठजी घेतली पाहिजे. 
.. कपायामुक्लें जी आपठी मनवचनकायेची दुष्ट प्रवृत्ति झाली असेल त्याबइछक वरचेबर 
आपली निंदा करून बेतली पाहिजे. ती अशी “ ओरेरे मी आज दुष्ट चिंतन केढें, शरीरानें दुष्ट क्रिया 
केली, वचनानें निद्य बीभत्स शब्द उच्चारिले या योगानें अश्युभ कर्माचा बंध 
पापक्रियांचा. ्नाला, धर्माछ्य दूषण छाबिलें, अपकीर्ति करून बेतली, त्या कर्माची आठ- 
पश्चात्ताप करावा वण होप्यानें मछा फ़ारच वाईट बाटत आहे. मां हृदय पश्चात्तापानें जलूत 
आहे. मोहकर्म महान्‌ बलवान्‌ आहे. मी आपल्या दुष्ट परिणामाला, पाप 
उपन्न होतें त्यामुरें दुर्गतीछा जायें छागतें, यापासून कोणतेंही प्रयोजन सिद्ध होत नाहीं, आयुष्य 
क्षणभंगुर आह, मी केलेलें कर्म मछाच भोगावें छागणार आह, बगैरे स्व मी जाणतों, एवढेंच नव्दे 
पण रात्रंदिवस यांष्या दुष्परिणामांचें चिंतन करीत असूनही अजून माइ्या मनांतून अन्य जीवां- 
विषयीं वैर व विषयावरील प्रेम नाहीसे होत नाहीं. हा जबरदस्त मोह्गाचा प्रभाव आहे. या मोह- 
कर्माचा नाश करून विजयी ज्ञालेल्या पंचपरमेष्टीचें भी स्मरण करितों. ल्यायोगानें मोहकर्मापासून 
उत्पन्न झालेले रागद्वेषादिक भाव व कामादि विकार, क्रोच, मान, माया, छोभादिक नाहींसे होतील. 
ज्याप्रमाणें जिनेंद्रदेबांनीं बीतरागता प्राप्त करून बेतली आहे तशीच मलाही प्राप्त होगो. याच 
आभिप्रायानें मी शरीरावरीछ ममत्व सोट्टन पंचपरमेष्टीचें ध्यान करीत आहे. 
जज्ञानामुद्रें पूरी ज्या भूमिच्छेदनादि द्वियांनीं प्रथ्वीकायघात केला असेल, अबगाहन, 
सिचन, स्नान बगैरेंनीं जलकायिक जीबांची विराधना केली अस्लेल, विश्वविणें, पेटविणें, कुटणें बौरे 
द्वियांतीं अप्निकाय जीवांची हत्या केली असेल, आणि पंखे बगैरे साधनांनीं 
न्नरसस्थावर वायुकाय जीवांचा घात केला असेल, कंद, मूल, साल, पान, फूल, डहाह्ी, 
द्विंसेबइल पश्चात्ताप  फांटे, गवत, बेल, बेछफल वगैरे तोड़न अथवा ज्लार्डेझुडपीं उपदृून, शिज_ 
.... बून, वाटून वगैरेनीं वनस्पतिकाय जीवांची विराधना केली असेल, त्या सष 
क्रियांपासून उत्पन्न प्लालेल्या पापकर्माचा नाश परमेष्ठीच्या जाप्याध्या प्रभावापासून होऊं दे. ब व्या 
परमेष्टीष्या ध्यानप्रभावानें मान्ने परिणाम पदुकायजीवांच्या घातापासून परांड्मुख होऊन संयम- 
भावाची प्राप्ति होऊं दे. अरे चिंतन कराबें. याचप्रमाणें « माश्या जाण्यायेण्यादि क्रियांत, उठण्या- 








बज १०१ ... आरिषाजिकार: , १परे 


बसण्यांत; संकोचविस्तातदि कियेंत, जेक्णाखाण्पांत, पदार्थ उचलण्यांत, ठेवण्यांत; चूछःपेटविणें, 
जमीन साखणें, पाणी शिंपडणें बमैरें श्ियांत; सेवा,. कृषि वाणिज्य, लेखन, शिल्प .वगैरेज्तीं उप- 
जीविका करण्यांत, गाडी, धोडा इत्यादिकांचें . बाहन ठेवण्यांत -सजकडून यत्नाचाररहित प्रदृत्ति 
झाल्यमु्ें दींदिय, त्रींद्रिय, चतुरिंद्रिय, पंचेंद्रिय जीबांची विराधना झ्ञाली असेल ती मिथ्या होबो ”. 
४ आरंभादिक व्यवद्वारांत अनेक प्रकारच्या पापक्रियांपासून कल्याण होत नाहीं, संसारामध्यें 
श्रमण करावें लागतें, नरक प्राप्त होतो, एकेन्द्रिय तियच योनीमध्यें अनंतानंतकाल क्षुधा, तृषा, मारण, 
ताडन, बंधन, छेदन, वगैरे अनेक दुःखें भोगावीं छागतात.याकरितां या आरंभांत घडणान्या हिंसेपासून 
उत्पन्न ज्ालेल्या कर्माचा नाश होण्याकरितां व पुढें आरंभी हिंसा न घडाबी म्हणून मी आतां पंच- 
नमस्कार-पदांन[ शरण जातों. 
अज्ञानामुर््लें अथवा प्रमादामु्ठें म्यां असत्य वचन उच्चारिें, शिवी दिली, बीभत्स भाषण 
केलें, मर्मच्छेदी शब्द बोललों, कर्कश व कठोर वचन उच्चारिडें, कोणाछा चोरीचा, कोणाला व्यभि- 
चाराचा कलुंक लाविला, धर्मात्मा, ज्ञानी, तपस्वी, शोलबान्‌ पुरुषावर 
असत्यवचनाचा. दोषारोप केला, ह्मांची निंदा केली, देवगुरुधर्माची निंदा केली, मिथ्या- 
पश्चात्ताप धर्माचें पोषण केलें, हिंसेची प्रवृत्ति व्हावी असा उपदेश केला, मिथ्या- 
धर्माचा प्रसार व्हावा म्हणून खठपट केली, ख्लीकथा, राजकथा, भोजन- 
कथा, देशकथा इत्यादि वरिकथा करून घोर पापांच्या प्रतिपादनांत आपली वाणी खर्च केली, जया 
सर्वाबदल मी आतां पश्चात्ताप करितो. म्या घोर कर्माचा बंध केला, त्याचें फठ नरकांचें दुःख, व 
पश्ुगतींतील घोर दुःख अनंत काल भोगाबें छागणार आहे, व अनंतकालपावेतों बढिरा, मुका, 
आंधरा, नीचकुलोत्पन्न द्वोजन दारिद्र भोगावें छागणार आहे. म्हणून आता तरी, असत्य व दुष्ट 
बचन बोलण्यापासून पापाचा नाश करण्याकरितां व थापुर्ढे अशी दुष्ट वचनग्रवृत्ति पुनः क्षीही 
न व्हावी यासार्ठी पंचनमस्कार पदाला शरण गेलों आहे. 
अज्ञानामुल्नें किंवा प्रमादामुब्ठें पूर्वी म्यां दुसन्‍्याचें न दिलेलें, जमिनीवर पडलेलें, विसरलेलें 
द्रव्य घेण्याची इच्छा केली असेल, कपटानें कोणाछ्य ठकबिलें असेल, जबरदस्तीनें एखाब्ाचें द्रव्य 
ठेऊन घेऊन ज्याचें त्याला दिलें नसेल, ज्याचें द्वब्य त्यांस देण्याकरितां मी 
परवस्तु ग्रहणाचा इतरांस फार दुःख दिलें असेल अथवा स्वतः सोशिलें असेल, यापासून घोर 
पश्चात्ताप पापाचा बंध मला झाला. त्याचें फछ नरकतियचादिक गतीत अनंतकाल- 
पर्यत भ्रमण ब दारिद्रानें पीडित द्वोजन दुःख भोगणें हें प्राप्त झालें आहे. 
याकरितां चोरी करण्यापासून प्राप्त झालेल्या कर्माचा नाश व्हयवा म्हणून व पुढें मछा कोणी दिल्या- 
शिवाय परधन पेण्याची इच्छा न व्द्यात्री एतदर्थ पंचपरमेष्ठी पदांचें चिंतन करून त्याव्य शरण जातों. 
परब्षीचें स्वरूप, वज्ञाभरण, अलंकारादिकांकडे रागभावानें पाहण्याची इच्छा केल्पानें, वे 


प्रत्यक्ष पाहिलयानें, तिजशीं संगम केल्यानें जें भयंकर पाप उपार्जन केलें त्याचें फल अनंतकाल 
र, २० 
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परसख्रीदोष. नरकगतीमध्यें कामरूप अम्नीनें दर्ध होोणें, असंख्यात जन्मांत कामबेदनेनें 
आल्गेचना पीडित होणें, दारिश्वादिक दुःख मोगर्णे, व अनेक प्रकारच्या रोगांनीं 
शरीर व्यापलेलें असणे, बगैरे प्राप्त द्ोणार आहे, याकरितां परख्रीच्या इच्छे - 
पासून झ्ालेल्या पापकर्माच्या नाशार्थ व पुढ़ें परस्नीची इच्छा न व्दयावी मूणून मी पंचपरमगुरूच्या 
पं॑चनमस्कार-पदांचें ध्यान करितों. 
मी महान्‌ अज्ञानी; माप्नी परिप्रहावर जबरदस्त ममता; म्या दारीरादिक पुद्ठलांना माह 
असे मानून हेंच माझें स्वरूप आहे असे जाणलें, रागादिकभाव मोहकर्माच्या उदयानें होणारे 
असून ते माक्नेच आद्वेत असे समजलों. परद्वव्यावर अतिशय आसक्ति ठेवून 
परिप्रह्ठ आलोचन . धनधान्य कुटुंबादिकांची वृद्धि झ्वाली म्हणजे आपलीच वृद्धि झाली, यांचा 
नाश होण्यांत आपला नाश ज्ञाला असें मानिलें; अश्नूनही घर, जागा, 
बाजार, आजीविका, द्ली, पुत्र, धनघान्य, आभरण वल्नादि हजारों वस्तु यावरील मोह नाहींसा 
होत नादीं. त्या परवस्तु समजूनही आपल्याच आह्वित अशी विपरीत बुद्धि नाहींशी जाली नाहीं. आत्म- 
ज्ञान, परज्ञान, पापपुण्याचें ज्ञान, परलोक-ज्ञान हें नाहींसें झाल्लें आढे, कंढीं प्राण येऊन ठेपला तरी 
ममता कमी होत नाह्ीं. जगांमध्यें कोणीही परिप्रह आपल्या बरोबर नेछा नाहीं, व तो आपल्याबरोबर 
येणार नाहीं असें जाणूनही प्रतिदिव्शी तो बृद्धिंगत करण्याचे प्रयत्न चाद्ूं आह्वेत. मी मरेतोंपयैत 
यश्किचित॒हि ते कमी न हावें अशी माझ्नी तीव्र इच्छा आहे. या परिप्रहरूप दावाप्रीला संतोषरूपीं 
जलानें विज्वविण्याची इच्छा नाहीं. संपूर्ण पापाचें मूल एक परिप्रहाची इच्छा हेंच आहे. म्यां 
मूर्खानें याच्या संप्रहासाठीं तीब इच्छा धारण करण्यानें, अनंतकाांत दुर्लभ अशा मनुष्यजन्मांत 
जिनधम प्राप्त झछा असूनही तो आचरण करण्याचें मनांत आणिदें नाढीं त्यामुरें नरकतियैच-_- 
गतीचें दुःख प्राप्त करून बेतलें, आतां यात्रदक मला फार पश्चात्ताप होत आहे. या भयंकर 
तापाचा नाश करण्याचा उपये फक्त पंचपरमेष्ठीन्या चरणक्मलछाल्य शरण जाण्याखेरीज कोणताही 
उरलेला नाहीं. व पुढेंही परिप्रह्पासून विरक्ति उत्पन्न करण्याची बुद्धि देणारा भगवान्‌ पंचपरमेष्ठी 
शिवाय दुसरा कोणी समर्थ नाहीं, या सर्व कारणाकरितां व परिप्रहाचा नाश होऊन परमसंतोष 
श्रात्त व्द्यावा म्हणून पंचनमस्काराचें ध्यान करून कायोत्सग करितों. 
सामाथिक करणारा गृहस्थ कसा दिसतों 
सामायके सारम्भाः परिग्रहा नेव सन्ति सर्वेडपि । 
चेलोपसृश्मुनिरिब गृही तदा याति यतिभावम्‌ ॥ १०२ ॥ 
अथ-गृहस्थाला सामायिकाच्या वेढीं सर्व प्रकारचे आरंभ व सर परिप्रहंंचा त्याग असतो 
यामुक्कें तो बच्न गुंडालललेल्या मुनीसारखा यतिपणाला प्राप्त होतो. ( म्हणजे मुनापेक्षां बत्नच काय तें 
याला अधिक असतें. बाकी परिणाम सारखे असतांत. ) ह 
भावार्थ-सामापिकाच्या असंगी गृदस्थाला संपूर्ण आरंभ व परिप्रह नसतात पण तो गृहस्प 
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असस्पानें फक्त सस्र अंगाबर असते म्हणून वल्लाशिवाय इतर बाबतीत तो मुनितुत््य असतो. मुनीला 
नप्नमपणा असतो, यानें बल धारण केलें आहे, एबढाच काय तो फरक. पण यामुद्ेंच या गृहस्थाला 
साक्षात्‌ मुनि म्हृणता येत नाहीं. | । 

आतां अशा स्थितींत उपसग [ परीषह ] प्राप्त श्वाछा असतां मुनीग्रमा्णे चैये धारण करावें: 


भिऊं नये असे सांगतात. 
परीषदह जय 


शीतोष्णदंशमशकपरीषहमुपसगेमपि च मोनधराः। 
सामायेक॑ प्रतिपन्‍ना अधिकुर्वीरन्‍्नचलयोगाः ॥ १०३ ॥ 
अर्थ-सामापैक धारण करणोरे गृहस्थ मनवचनकायांच्या योगांना स्थिर करून मौन धारण 
करितात, आणि थडी, ऊन, डांसमच्छरादिक प्राण्यापासून होणारा त्रास, अथबा कोणी उपसगे 
केल्यास तोही सद्दन करितात. 
भावाथे-कसलाही थडीवान्याचा, उन्हा पावसाचा त्रास झाला आणि वाघ, सिंद्द, व शत्रु- 
कट्टन उपसर्ग दिला गेला तरी तो चैर्यानें सहन करावा, धाबरूं नये. साम्यभाव व मौन सोडूं नये. 
सामापिक करीत असतां संसाराच्या व मोक्षाच्या स्वरूपा्ें चिंतन करावें तें असे:-- 
संसार व मोक्षार्ये स्वरुप 
अशरणमशुभमनित्य॑ दुःखमनात्मानमावसामि भवम्‌ । 
मोक्षस्तद्विपरीतात्मेति ध्यायन्तु सामयिके | १०४ ॥ 
अर्थ-सामायिक करणास्यांनी सामायकाच्या वेढीं कोणी येथें शरण [रक्षण करणारा ] नाही 
शा पापरूपी, नाशबंत, दुःखदायक, आत्मस्वरूपरद्वित संसारांत मी पडलों आहे आणि मोक्ष याच्या 
विरुद्ध-स्वरूपाचा आहे असा बिचार करावा. 
विशेषार्थ- सामायिक करतांना असा विचार करावा कीं, हा चतुर्गति भ्रमणरूपी संसार 
| अशरण आह. यांत अनंतानंत जन्म मरण करीत असतां अनंत काल निधून 
अशरण गेला. सर्व पर्यायांत क्षुघा, तृषा, रोग, वियोग, ताडन, मारण भोगीत असतां 
त्यांतून मुक्त करणारा कोणीढी भेटला नाहीं. यावरून संसारदुःखापासून 
रक्षण करणारा कोणी नाहीं असा निश्चय होतो. 
संसार जसा अशरण आहे तसाच अज्जुभद्वि आह्वे. कारण अशुभ कर्माच्या बंधनानें दुःख 
भोगणारा, अशुभ देहरूप पिंजय्यांत फसलेला, अशुभ कधायस्वरूपीं 
अश्युभ अश्जुभभावांत लीन होऊन निरंतर अश्ुमाचाच बंध करणारा व अशुभाला 
भोगणान्या जीवाला हा संसार कारण आहे म्हणून संसार अशुभ आहे 
असेंच ठरतें. 
संसारांत अनंत काल परिश्रमण करीत असतां कदाचित्‌ उच्च कुलांत जन्म, उत्तम क्षोत्रांत 
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चॉस्तव्य, इंद्रियेपरिपूर्णतां, सुंदर रूप, श्रबछ बुद्धि, जगांत प्रृज्यपणा थ मानमान्यता, राज्यसंपलि 
: धनसंपदा, सदूगुणी नित्रांचा सहवास, आज्ञाघारक पुत्र, मनोहर ज्ली, पांडित्य 
अनित्य शौये, बल, आज्ञा, ऐश्वर्य, मनोबांछित मोग व नीरोग शरीर कर्मोदयानें जीवारू 
प्राप्त झलालें तरी ते क्षणमात्रांत विजेप्रमाणें, इंद्रधनुष्याप्रमाणें अथका इंद्र- 
जालाप्रमाणें खात्रीनें नाहींस होणोरे आद्वत. ते पुनः अनंतानंत काल गेल्श तरी प्राप्त होणार नाहींत 
ग्हणून संसार अनित्य आह ढेँढ्ी सत्य अड्डे, 
सब कालीं कमबंधनामुद्रें देहरूपी पिंजस्यांत अडकलेला जीब, अनंतानंत जन्ममरणादिकांनी 
युक्त होऊन अनंतकाछ गेल तरी दुःखापासून मुक्त द्वोत नाहीं ग्हणून हवा संसार दुःखरूप आदे. 
संसार-परिश्रमण हैं आत्मस्वरूप नब्हे म्दृणून संसार अनात्मरूप आहे. याश्रमाणें सामायिक 
करणान्या गृहस्थानें संसाराचें चिंतन करावें 
संसारांत मिथ्याज्ञानाच्या प्रभावामु्ें अनंतकालापासून मला फिराबें छागलें, त्यापासून मक्त 
होणें द्वाच मोक्ष द्वोय. तो आत्म्याचे सदैव चिंतन करण्यापासून प्राप्त होणार 
मोक्षार्चे स्वरुप आदे. तो प्राप्त झाल्यानंतर अनंतानंत काल गेला तरी पुनः संसारांत येण्याचें 
कारण उरत नाहीं. मोक्ष शुभ आह, नित्य आह्े, अबिनाशी आहे, अनंता- 
नंतकाल टिकणारा म्दृणजे शाश्रत आहे, अनंतज्ञानादिस्वरूप व अनाकुछतारूप आह. स्वस्वरू- 
पात्मक आह, परस्वरूपाचा नाहीं. असेही चिंतन करावें. 


शांत परिणाम ठेबून दोन घटका जर दररोज सामायिक केले तर मोठमोठ्या कर्माची 
निजरा द्वोते. या सामायिकाचें माद्दात्म्य इंद्राछा देखीछ वर्णिता यावयाचें नाहीं. याच्या प्रभावानें 


अभव्य जीव देखील स्वर्गातीछ अल्युच्न ग्रैववकापयत जाऊन उत्पन्न होतो. 


सामायैकाचें. सामायिकासारखा दुसरा धर्म झाला नाह्दी व होणारही नाहीं म्हणून याचें 
माहात्म्य अंगीकरण करण्यांत आत्म्याचें द्वित आह. ज्याला सामायैकाचा पाठ मखो- 
द्त येत नसेल त्यानें आपलें मन एकाग्र करून निश्चयानें सर्व आरंभ परि- 
ग्रह्मंचा त्यग करावा व फक्त पंचनमस्कार मंत्राचें निर्वेकार मनानें ध्यान करीत जरी दोन घटका 
धर्ण केल्या तरी त्याला देखीऊ बर बार्गिल्याप्रमा्णे फलप्राति द्वोणार आह. 
सामायिकाणे पांच अतिचार 
वाकायमानसानां दुःप्रणिधानान्यनादरास्मरणे । 
सामयिकस्पातिगमा व्यज्यन्ते पश्च मावेन ॥ १०५ ॥ 
अथे-सामायिक करीत असतां संसारासंबंधी कांहीं गोह्ी बरोलण्याकडे बचनप्रवृत्ति करणें 
हा वचनदुअणिषानातिचार. ज्यायोंगें संयम-श्र्ट होईछ अशी शरीराची हालचाल करणें हा 
कायदुअंगिधानातिचार. मनामब्ये आतरौद्रष्यानाचा विचार आणणे हा मनोदुप्रणिधानातिचार. 


न 








सामायिक निरुत्साहानें अथवा निरादरानें करात्रयाचे ६. अनादरातिचार आणि सामावैक- करींत 
असतां देवबंदना बगेरेचे पाठ अिसरून जाणें अथवा- क्रायोत्सग करावया्ें विसंरणं हा अस्मरणा- 
पिचास असे पांच सामायेक भावनेचे अतिचार (दोष ) आहत. .. ह हेड हट 
पर्व॑ण्यशम्यां च ज्ञातव्यः प्रोषधोपवासस्तु । 
....... चतुरम्यवहयाणां प्रत्याख्यानं सदेच्छामिः ॥ १०९ ॥ 
अथे- प्रोषधोपवास करण्याच्या इच्छेनें अश्मी आणि चतुर्दशी या पर्व॑तिथीच्या दिवशी 
दिवसा व रात्रीं चार प्रकारध्या आहाराचा त्याग करणें याला ग्रोषधोपबास म्हृणतात 
विशेषार्थ-एका महिन्यांत दोन अश्मी व दोन चतुदेशी या चार पर्वतिथि अनादि काछा- 
पासून चाहत आल्या आहत. या पर्वतिथीत गृढ॒स्थानें ब्रत व संयम धारण करून रहें. धर्मात्मा 
व संयमी जे जीब आह्वेत ते सदाकाल व्रती असतातच. पण पधर्मावर प्रीति करणान्या गृहस्थानें 
एका मह्दिन्यांतून चार दिवस तरी सब पापारेभाचा ध्याग करावा. इंद्ियांच्या विषयाला दाबून ठेवावें. 
ब्रतशीलसंयमासह उपवास धारण करावा व चार प्रकारध्या आहारांचा त्याग कराबा. याप्रमाणें 
बागणाराला प्रोषधोपवास ब्रत घडते. । 
प्रोषपोपवास धारण करणास्यानें सप्तमीष्या व त्रयोदशीच्या दिवशशी मध्याहकालीं एक बेत्टां 
भोजन पान करून सर प्रकारच्या आरंभाचा त्याग कराबा. अर्थात्‌ व्यापार, देणें, घेणें, सेवा चाकरी 
* कोणाची असेल तर ती देखील सोडून, शरीरावरील ममत्व कमी करून, 
प्रोषधोपबासाचें.. एकांत जागीं अथवा जिनमंदिरांत, नि्जेन बनांत, शून्यगृहांत वा मठांत 
विशेषवर्णन. . जाबबें. व्या ठिकाणीं संपूर्ण विषय-कषायांचा त्याग करावा. मनवचनकायेच्या 
प्रबत्तीठा रोंकून धमेध्यान करावें अथवा स्वाध्याय करीत सप्तमी वा 
श्रयोदशीचा अर्धादिवस घालवावा. पुनः संध्याकार्कीं देववंदना सामायिकादि का करून रात्री 
धर्मकथा ब जिनेंद्र--स्तवन करीत करीत रात्र प्रूण कराती. सब रात्र जागरण करणें शक्‍्य नसल्यास . 
शुद्ध अशा ब्रिछान्यावर (गादी पलंगावर नव्हे) थोडा वेर प्रमाद टाल्ठण्याकरितां भगवंतांचें नामस्मरण 
अंतःकरणांत करीत पड्ुडारवे. अष्टमी चतुर्दर्शाच्या प्रातःकालीं सामायेक वंदना करून ग्रासुक (झुद्ध) 
अष्ट द्रव्यांनीं जिनप्रजन व स्वाध्याय करून द्वादश भावनांचें चिंतत करीत करीत धर्मष्यानांतच 
तो दिवस आणि रात्र प्रूण कराबी. नवमी आणि पौर्णिमेच्या प्रातःकार्ली संत्रे नित्यनियम आठोपून 
पूजन, वंदन, स्तवन केल्यानंतर उत्तम, मध्यम, जधन्य यापिकी जशा पात्राचा छाभम होईल तशा 
पात्राछा अन्दान करून, आपण पारणें करावें. याग्रमाणें सोब्ठा प्रहर धर्मध्यानांत जे घालवितात 
त्यांना उत्तम प्रोषधोपवास घडतो. याविषयीं श्रीकार्तिकेय स्वार्मीनीं म्हटलें आहे कीं, अष्टमी चतु- 
दशीच्या दिवशी स्नान, विलेपन, आभूषण, ख्रीसंसर्ग, पुष्प, अत्तर, धूप दीपादिकांचा त्याग 
करून जे ज्ञानी लोक वीतरागता द्वाच कोणी एक सुंदर अलंकार धारण करून आपकलें शरीर 
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शोभातात, दोन्द्दी पर्वामष्यें सदैव उपवास, एकाशन वा नीरस भोजन यापैकीं कांदीं शक्तिप्रमाणें 
करितात, त्यांना प्रोषधोपबास अत घडतें. श्री अमितगतिकृत आवकाचारामथ्यें पर्वतियौच्या दिवशी 
उपवास, अनुपवास व एकभुक्त करावें असे तीन प्रकार सांगितले आहत. त्यांतन चार प्रकारच्या 


आहारांचा त्याग करणें याला उपवास म्हटलें आह. एक वेछ फक्त पाणी ग्रहण करणें यारा अनु- 


पवास आणि एक वेत्हीं अन्न व पाणी प्रहण करणें याला एकमुक्त अशी संज्ञा दिली आहे. यांचें ताप्पर्य 
एबढेंच आहे कीं, आपली शक्ति न छपवितां धर्मामष्यें लीन होऊन उपवास करावा. पुरे चौथ्या 
प्रोषधप्रातिमेचें वर्णन करावयाचें आदे श्यावेव्ठीं घोडशप्रहराचा नियम आवश्यक आहे. स्यां दुसय्या 
प्रतिमेंत श्रावकाला यथाशाक्ति त्रत, तप, संयम धारण करून पर्वतियीत धर्मध्यानामध्यें मन गुंतबि- 


ण्याची संबय केली तरी पुरे. 
डपवासादिवद्दी काय सोडायें ? 


पश्चानां पापानामलक्षक्रियारम्भगन्धपृष्पाणास्‌ । 
स्नानांजननस्यानासुपवासे परिहतिं कुर्यात्‌ ॥ १०७ ॥ 

अथे-उपवासाच्या दिवशीं हिंसादिक पांच पापांचा त्याग कराबा. अलंकार, बख्राभरणें, नटणें 
सजणें, गृहकार्यारेंभ, उपजीविकारंभ, सुगंधित-केशर कपूरादिकांची उटणी, व अत्तर गुलाबांचा 
वास थेणें, फुलांचा वास घेणें, स्नान करणें, डोन््यांत छुरमा, काजल घालणें, नाशी ओढणें, वाथे 
बाजविणें, गाणें ऐकणें, नाटक पाहणें, बगैरे गो््ींचा त्याग करावा. याच अ्रमाणें इतरही पंचें- 
दियांच्या भोगांचा त्याग कराबा. कारण उपवास हा इंद्रियांची असक्ति कमी करण्याकरितां व विषया- 
कडे जाणाय्या प्रवृत्तिका रोकण्याकरितां, कामेच्छा कमी दोण्पाकरितां, प्रमाद, आव्ठस, निद्रा न यात्री 
म्ृणून, आरंभादिकांपासून बिरक्त होण्याकरितां, परीषह सहन करण्यास समर्थ होण्याकरितां, धर्म 
मार्गापासून न ढव्ठण्याकरितां, जिह्ेन्द्रिय व उपस्थ इंद्वियाला दाबून टठाकण्याकरितां कराबा छागतो. 
उपवासापासून आपली प्रशंसा ब्हवी, कांहीं छाभ व्हावा, परलोकी राज्यसंपदादिक प्राप्त व्ह्यवी 
हा उपवास करण्याचा हेतु नब्हे. केवछ विषयानुराग कमी व्हातरा हाच फक्त हेतु असावा. उपोषणा- 
पासून खा्णे पिणें व अनेक प्रकारचे रसास्वाद चैणें यामघील तीत्र इच्छा कमी होते, झोंप कमी होते, 
कामवेदना नाहींशी होते, अस्ा याचा अतुल प्रभाव जाणून तो करण्यात्रिषयीं प्रवृत्त ब्हात्रे, 

डउपवासासा दिवस कसा घालवावा 
धर्मामृ्त सतृष्णः श्रवणाभ्यां पिबतु पाययेद्वान्यान्‌ । 
ज्ञानध्यानपरो वा भवतूपवसमसतन्द्रालः ॥ १०८ ॥ 

अथ- उपोषण करणा्यानें व्या दिवशी आपल्या कानांनीं अभिलाषपूर्वक धर्मरूपी अम्रृत 
प्राशन कराबें व दुसज्यास प्राशन करबा्वे. ज्लोप आणि आव्स सोडून ज्ञान-प्राप्तिमध्यें व ध्यान 
करण्यामध्यें तत्वर असाबें. ह 

भावाथे- उपोषण केलें असेल त्या दिवशीं धर्मकथा श्रवण: कराबी, इतर धमंबान जीबांना ती 
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सत्र १०९-११०-१११ : चारित्राषिकार - १५९ 
टेकबावी. क्ानाम्यास करीत धर्मष्यानांत लीन होऊन तो सब दिवस घालबावा. आछसांत, निष्नेम्ये 


अथवा आरंभादिकामध्य व विकथा करण्यांत धालवूं नये 
उपवासाचा अर्थ 
चतुराहारविसजेनप्रुपवासः प्रोषधः सद्द्धृक्तिः | 
स प्रोषधोपवासो यदुपोष्यारम्भभाचरति ॥ १०९ ॥ 
अथै- खाणें, पिणें, स्वाद घेणें आणि चाठणें या चार प्रकारबष्या आहारांचा त्याग करण 
यारा उपवास म्हणतात. उपवासाच्या आघल्या दिवशी व उपवासाच्या दुसन्‍्या दिवशी रक वेत 
भोजन करणें याल्ा प्रोषध म्हणतात. या प्रमाण सोत्ठा प्रहर भोजनादिक आरंभांचा सर्वचैब त्याग 
करून राहणें यास प्रोषधोपवास म्हणतात. 
डपवासाये पांच अतिचार 
ग्रहणविसर्गास्तरणान्यद्ष्टमृष्टान्यनादरास्मरणे । 
यत्प्रोषधोपवासे व्यतिलकृघनपश्चक तदिदस्‌।| ११० ॥ 


अथै- डोन्यांनीं पाहिल्‍्याशिवाय, कोमल उपकरणांनी शोधिल्याशिवाय, प्रेजेचीं व स्वाध्या- 
याची उपकरणें प्रहण करणें हा प्रहणातिचार होय. न पाहतां, न शोधतां उपकरणें ठेवर्ण अथवा 
शरीराचे हातपायादि अवयब पसरणें हा बिसर्गातिचार होय. न पाहतां, न शोधतां शयन करणण्याचें 
उपकरण म्हणजे ब्रिछाना ठाकणें हवा आस्तरणातिचार, असे हे तीन व उपवासाबिषयी अनादर 
करणें व तो करण्याविषयीं उत्साह नसणें हा अनादरातिचार, आणि उपवासाचे दिवशी पाठक्रिया 
विसरून जाणें हा अस्मरणातिचार असे पांच अतिचार आहत. यांचा त्याग करून व्रत शुद्ध करावें. 
वैयादृस्य अथवा अतिथिसंविभाग शिक्षात्रत 
दान वैयाबृत्यं धर्माय तपोधनाय गुणनिधये । 
अनपेक्षितोपचारोपक्रियमगृहाय विभवेन ।। १११ ॥ 


अथ- र्नत्रय-घारी, तपस्थी अशा मुनीला धर्मपालनासाठीं शुद्ध आहार देणें याठा वैया- 

बृश्य म्हणतात, ज्याला दान द्यावयाचें त्यापासून कोणताही मोबदला किंवा मंत्रतंत्रादिकांचा प्रत्युप- 
कार मिल्ठण्याची इच्छा नसावी. 

विशेषाथ- या ठिकाणी दानाला वैयाबृत्य म्हटलें आहे. ज्याचें तप हेंच घन आहे अर्थात्‌ 

इच्छा-निरोधादिक तपालाच ज्यांनीं आपलें अबिनाशी धन मानिलें आहे; तपाशिवाय दुसेरें 

कर्ममछ नाहींसा करणोरें साधन नाहीं. या शिवाय अविनाशी मोक्ष 

बीतरागी साधू्चे प्राप्त होत नाहीं म्हणून रागादि कषायरूप मछाचा नाश करणारें तपरूपीं 

वैयाइत्य कराते... धन ग्रहण करून संसारांत बुडविणान्या इतर जड, अचेतन, विनाशिक, 

अशा सुवर्णादि धनांचा ज्यांनीं त्याग केला आहे असे तपोनिधी जे परम 
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बीतरागी दिगंवर यती, त्यांना दाता ( दान देणारा ) आणि पात्र ( दान घेणास )-या दोहोंष्या 
धर्मप्रवत्तीकरितां म्हणून दान देणें हेंच बीतरागी यर्तीचें बैयाबृत्य आंहे, 
दिगंबर यती हे सम्यग्दर्शन, सम्यम्श्ञान, सम्यकूचारित्रादि अनेक गुणांचे निधान आहत. 
त्यांना अंतर्बाद्य परिप्रह मुठींच नसतात. त्यांना राहण्यास मठ, घर, आश्रम यगैरे कांढींदी नसतें. 
ते एकटेच क्वी मुरुचरणापाशी, कीं बनांत, की पर्वतावरील गुद्देंत, 
दिगंबरमुनीचें.. की भयंकर अरण्यांत, कीं नदीच्या कांठीं, असे अनियमित फिरत अस- 
, खरूप तात. ते असंयमी गृदस्थांचा सहवास करू इच्छित नाह्वींत. ते आत्म्याची 
; ! बिशुद्धता म्हणजे बीतरागता साधण्याचा प्रयत्न करीत असतात. त्यांना 
लौकिक जनांकडून आपली पूजा, अर्चा, मानमान्यता व प्रशंसा व्हाबी अशी मुर््ंच अपेक्षा 
नसते. ते परलोकांतील देवलोकांना ग्राप्त होणोरे भोगोपभोग व इंद्र अहमिंद्र पदा्चे ऐश्वर्य याविषयीं 
अत्यंत आसक्ति ह्वाच कोणी एक सदैव संताप उत्पन्न करणारा अप्नि समजून त्यापासून अत्यंत दूर 
रद्दातात. इंद्रियांचे बिषय तृष्णा बाढब्रिणारे आह्वित. त्यापासून निराकुछस्वरूपी आतव्मसुखाची प्रापि 
द्वोत नाहीं. खरें सुख आत्मनिष्ठ असल्यानें देहाबिषयीं ते ममत्व ठेबीत नाहींत. ते नेहमी आपकलें 
आत्मकाय॑ साधणाज्या कार्यामध्येंच मप्न असतात. अशा साथधूंचें वैयाबृत्य करण्याचा छाभ प्राप्त होगें 
हैं फार कठिण आह. 
साधूंनीं यद्यपि शरीराबरील ममत्व सोडिलें असलें तरी तें रत्नत्रय प्राप्त करून देण्यास 
सह्ायभूत आह अर्से मनांत आणून, त्याला सरस-नीरस, ओलें, कोरडें, मऊ, निभर जसें मिव्ठेल 
तसें अन्न देऊन, रलत्रयाचें साधन म्हणून क्रतन्न देहाचें ते संरक्षण करि- 
शरीर तपाचें.._ तात. जर अकालीं हें नष्ट होईल तर त्यापासून मरणोत्तर देवादिक पर्यायांत 
साधन आदे. उत्पन्न व्हावें छागेल. तेथें असंख्यात वर्षेपयत असंयमी राहून कर्मबंध 
तोडतां येणार नाहीं. याकरितां आतांच आहारादिकांचा त्याग करून या 
शरीराचा नाश केला तरी कर्ममय ( कर्माण ) देह थोडाच नाहींसा होणार आहे ! शरीर नष्ट झालें 
तर पुनः नवें प्राप्त होईल. म्हणून सर्व शरीराला उत्पन्न करणारें जें कार्माणदेहाचें बीज तेंच 
नाइींसें करण्याचा अथवा तें बीज जाक्ून टाकण्याचा प्रयत्न करावा. 
यासार्ीं कषाय जिंकाबें. विषयांचा निम्रह करावा. शेह्देचाल्लीस दोष टाकून, बत्तीस अंतराय 
पाकून, चौदा मल्ंचा परिहार करून, आपणाकरितां न केलेला असा शुद्ध 
अंतराय टाकून. आहार प्राप्त होईछ तरच घ्यावा. अर्घे पोट अन्नानें व चतुर्थाश पाण्यानें व 
आद्वार ध्याता ध्यानाध्ययन, कायोत्सर्गादि सुखानें करतां यावें म्हणून चतुर्थाश रिकामें 
ठेऊन आहार ग्रहण करावा. भोजनाचे आमंत्रण खीकारूं नये. याचना करूं 
नये. हात व डोक़े वगैरेनीं ख़ुणा करूं: नये. अशा साधूंना आह्यरादिकांचें दान देणें याला 
वैयाबक्य म्हणतात. 
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दान हैं. जनपेक्षितोपचारोपक्रिय असायें. प्रझुपकांसंची इच्छारदित म्हणजे 'यापासून 
आमचेवर कांडी. तर्ी साधु उपकार करितील अशी इच्छा मनांत नंसीची. व उर्पक्रिय म्हँणजे प्रसक्ष 
:... होऊन आम्दांस विद्या, मंत्र, जौषध बगेरें देतील अंशी इच्छा नसावी. तसेंच 
दानाचा मोबंदला मुनीश्ररांना दान देण्यानें आपली शहरांत दाता म्हणून कीर्ति होईक अथवा 
5 इच्छू नये. राजा मोठा मान देईछ, आपल्या घरों अतृट संपत्ति प्राप्त होईेल, प्रूवीं दान 
के देणान्याल्य पंचांश्वर्याची प्राप्ति झालेली आंहे #हणूने आपणालांही लाम 
होईछ, असे अनेक विकल्प अथवों ईच्छां मनांत न आणितां केवल रत्नन्नय घारण करणारावर भक्ति 
ठेऊन त्यापासून आपण ज्ञतार्थ झालों असे मानून, मन वचनकाय व गृह्ाचाराचा पाया हीं आज 
दान देण्पानें कृतार्थ झोली असें संभजून दान करावें व मीठ्या आनंदानें आपण आज कृतकृत्य झालो 
असें समजावें हेँच वैयाइत्याचें लक्षण आह 
वैयाबुस्यायें विशेष स्वरूप 
व्यापत्तिव्यपनोदः पदयोः संबाहनं च गरुणरागात्‌ | 
- वैयाबृत्त्यं यावालुपग्रहोउन्यो5पि संयमिनाम्‌ ॥ ११२॥ 
अर्थ- संयमी पुरुषांच्या गुणांवर प्रीति करून त्यांच्या विपत्ति नाहींशा करणें, त्यांचे हात- 
पाय रगडणें, यासारखी आणखी जितकी मुनीवर उपकार करणारी कृत्यें असतील त्या सर्वास 
वैयाबृत्य म्हटलें आहे 
विशेषार्थ- साधूबर कोणी देव मनुष्य तियंचाकड्टन अथवा अचेतन पदार्थापासून उपसर्ग 
प्राप्त आला तर तो आपल्या शक्तिप्रमाणें नाहींसा करावा. साधूंना रस्त्यांत चोर, मिक्ठ कौरे दुष्ट 
छोकांनीं त्रास दिला असेल ब त्यामुक्रें त्यांना दुःख होत असेल तर तें नाहींसें करण्याचें आश्वासन 
देऊन पैव धारण करवाते. रस्त्यांतून येतांना श्रम झाले असतील म्हणून त्यांचें पादसंमदेन करोंते- 
रोगी असतील तर त्यांचा संयम भ्रष्ट न होईल अशा रीतीनें काव्जीपूतिेकत आसन, शस्या, जागा 
वौरे झुद्ध कंरावी. जपून उठवाबें, बसवावें, शयन करवाबें व मलमूत्र विसजन करवाते. अबुद्विप्रनक 
मलमूत्र अयोग्य स्थानीं अथवा राहण्याचे जागीं पडलें असेल तर तें काढून निर्जीब्र जागीं टाकून 
द्या्रें,. कफ, नाकांतील मछ बगैरे पुसून तोढी योग्य जागीं टाकाबा. आहार, औषध बगैरे संयमी 
पुरुषांना योग्य असेल तर तो योग्यवेत्लीं देवून त्यांची बेदना नाहीशी कराबी. समय पाहून योग्य व 
ब्राधारहित पदार्थ देणें, वेदनेमुल्ठें चित्त चंचल झालें असेल तर तें उपदेशानें स्थिर करणें घमकथा 
ऐकविणें, त्यांच्या मर्जीप्रमाणें वागणें, त्यांच्या गुणांचें स्तवन करणें वगैरे त्यांच्या गुणांतिषयी प्रीति 
ठेऊन उपकार करणें हैं सब वैयाबृत्य होय ह 
बैयाबृत्यांत मुक्य जाहारदान 
नवपुण्येः प्रतिपत्तिः सप्तमुणसमाहितिन शुद्धेन । 
अपश्नारम्भाणामार्याणामिष्यते दानम्‌ | ११३ ॥ 
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अर्थ- कांडणें, दल्णें, चूल पेटविरमें,“पाणी भरें आणि केरसुणीनें क्षाडणें याल्ता पंचसूना 


म्इ॒णतात. यांचा व शोतकी ब व्यापार यांचा. ज्यांनीं. त्याग केला आह अशा मुर्नीचा, दाताराचे सात 
गुण धारण करणान्या श्रावकानें नऊ प्रकारध्या भक्तीनीं सतकार करून दान यातें. 


विशेषार्थ-दान हें तीन प्रकारच्या पात्राला दावे, त्यांवून ज्यांनीं वर सांगितलेल्या पंच- 


सूनांचा त्याग केला आह ब द्रव्योपाजनादि सब आरंभांचा त्याग केला आहे असे दिगंबर साधु 
हैं उत्तम पात्र होय. त्रत धारण करणारा श्रावक मध्यम पात्र आणि ब्रतरह्तित पण सम्यक्त्व-युक्त 
आत्रक हैं जधन्य पात्र अहे. उत्तम पात्नाला दान देणान्या श्रावकामध्यें सात गुण असाबे लागतात. 


ते असे- 


! 


३ 


दाताराला इदलोकासंबंधी प्रासिद्धि, मान्यता, कीर्ति, राजमान्यता, धनधान्याची बृद्धि बगेरे 
फल्शंची इच्छा नसाबी, | 

दाताराला क्रोध नसावा. पुष्कछ मागणारे झाले आतां कोणाकोणाला द्यार्वें असा बिचार 
मनांत न आणतां मुनि व श्रावकांना दान बातें. 

कपट ठेऊन त्यानें दान करूं: नये, कपट म्हणजें एक्र बोदून एक दाखवावयाचें व दुसरेंच 
करावयाचें. छोकांना बरून मोठी भक्ति दाखबाबयाची परंतु आंतून दान देतांना दुःख 
वाटाबयाचें अशी वृत्ति ठेवूं नये. 

इतर दान देणाराशीं ईर्षा करून दान देऊं नये. « यानें काय दान करावें, मी असें दान 
करीन कीं त्यापुढें या दान फिकें पडेल ” असा विचार मनांत आणणें यारा र्डर्षा 
म्हणतात, 

दान देऊन विषाद करूं नये, म्हणजे काय करांबें, मान्नी जगांत मानमान्यता मोठी आह. 
आतां यांब्रढ्लीं जर मी दान देणार नाहीं तर लोकांत माझ्ी मोठी अपकीर्वि होईल असें मनांत 
आपून दान देऊं नये. 

मनांत आनंद ( मुदित भाव ) मानून दान दार्वें. आज उत्तम, मध्यम वा जघन्य यापैकी 
कोणत्याही पात्राचा योग मिद्वन ह्ांना निर्विन्नपण आहार मिल्ेल तर आपणाला अपूर्व निधि 
प्राप्त झाल्यासारखें होईंठ असा विचार मनांत आणून दान य्यराें. 

दान दिव्याचा अहंकार करूं नये. हा निरहंकारतानामक गुण आहे. 

याप्रमाणें पात्र दान करणास्या श्रात्रकाचे हे सात गुण आहत. ते श्रावकानें पाव्ठावयास 


पाहिज आद्वित. पात्राछा दान देणें तें, मुनि, श्रावक अथवा जशी त्याची योग्यता असेल त्याप्रमाणें 


! 


. भाक्तिपूवक छातरें. नवधा भक्ति येणें प्रमाणें-- ह 


संग्रह अथवा प्रतिग्रह्व-मुनीश्वर अथवा क्षुछ्कक यांना ८ तिष्ठ तिष्ट ” म्हणजे “ उभे रहा! “'उमे 
रहा! असे तीन वेव्यं ग्हणावें, हैं ज्याध्या मनांत अतिशय प्रृज्यपणा अथवा आदर असेल तोच 
महणेल, मुनि-क्षुक्ृका खेरीज इतर कोणी श्रावक् वगैरे योग्यपात्र आपले घरी आले तर 





त्याला-+ यात्रें, बसात्रें महाराज ”- बगेरे आदराचें वचन उच्चारणें याला प्रतित्रदंत्रा संग्रह 
म्हणतात. 
२  उच्चस्थान देणें- आपलें धरे आलेल्यास उच्च जागी ( पाठ, चौरंग: अथवा खुर्चीवर ) 
*  असविर्णे ै द 
३ शुद्ध पाण्यानें मुनीशचर अथवा क्षुक्ककांचे पाय धुर्णे 
४ - मुनि अथवा श्रावक जे असतील व्यांच्या योग्यतेप्रमाणें त्यांना नमस्कार करणें 
जशी बेत जसें पात्र असेल त्याप्रमाणें त्यार्चे योग्य पूजन वा स्तवन करणें, अथवा स्तबन 
_पूजनाचें बचन बोलणें 
मनाची शुद्धता म्हणजे त्यावेत्ठी वाईंट विचार मनांत न आणणें 
बचनाची शुद्धता ठेवणें-म्हणजे अयोग्य वचन मुखावादें न उच्चारणें. 
कायशुद्धि ठेवणें म्हणजे यत्नाचार पूर्वक चालणें, बसणें वगैरे क्रिया करणें. 
भोजनशुद्वि ठेवणें. म्हणजे पात्राला योग्य असें निर्दोष भोजन देणें. याठ्ा एषणाशुद्धि असेंही 
'म्हणतात. 
थाप्रमाणें जिनसूत्रानुसार पात्रांना योग्य व देशकालछाला अनुसरून आहार बद्यावा. तो 
पांत्राच्या गुणांवर प्रीति ठुऊन दिला तरच सार्थक होतो, नाहींतर निष्फल होतो. धर्मप्रिय माण- 
साची धर्मात्मा पुरुषाबर प्रीति असते. मुनीश्वरांना या नवधा भक्तीमुल्ठें श्रावकाची परीक्षा होते. 
ज्याचे मनांत नवधा भक्ति नाहीं त्याला धर्म नाहीं, धमरहित असणान्‍्याच्या घरीं मुनीश्वर कर्थीही आहार 
ब्ेत नाहीत. याशिवाय इतर धर्मबान्‌ गृहस्थादिक देखीछ आदरातिथ्यानें बोछाबिल्याशिव्राय धर्माचां 
निरादर करणाराच्या येथें दीनवृत्ति धारण करून भोजन करीत नाहींत. दीनपणाचा त्याग व परम 
संतोष हीच जैनपणाची मोठी खूण आहि 
दाता असेल त्यानें राग द्वेष उत्पन्न होणार नाहीं अशा तज्हेनें आहार,औषध, शास्त्र, वसातिंका, 
बन्न वौरेचें दान यावें. दान देणान्यानें आपले द्रब्याचा योग्य स्थछीं उपयोग होतो कीं नाहीं याचा 
विचार कराता. ज्यामुलें मोह, काम, आत्स व गव बगैरे विकार उत्पन्न होण्याचा संभव असेल असे 
पदार्थ भोजनांत देऊं नयेत. ज्यापासून स्वाध्याय, ध्यान व तपश्चरणादि करण्याचा उत्साह वाढेल 
असेच पदाये दिल्यानें संयमी पुरुषाच्या मनांतील संक्श दूर होतात. ज्यापासून मोह, काम, आत्प्त, 
चिंता, असंयम, भय, दुःख, अभिमान वगैरे उत्पन्न होतील व गव बाढेल असे पदाय दान देण्यायोग्य 
नाहींत. ज्या पासून स्वाध्याय, ध्यान, तप सतोषादिकांची इंद्धि होईल असे, अथवा जें देण्यापासून 
पात्राचें दुःख नाहींसे होत असेल व परिणामांतील संक्षेश दूर होत असेल असेंच दान देणें 
योग्य आह 
दानामंध्यें दाता, देय, पात्र, विधि आणि काल असे पांच प्रकार आहत. यांतून दाता 
' सात गुणांचा धारक असाबा. 


हु 


० ७ छू 
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हंत ११३१ 


हैं: माक्ति-पात्रांतील गुण म्रहण करण्याची बुद्धि असणें, त्यासार्ठी प्रमाद न करितां जन संपा- 
' दन करातें व आपले परिणाम शांत ठेवण्याचा सतत प्रयत्न करावा. । 

२ तुशिगुण-तुष्टि म्हणजे दान देण्याविषयीं ज्यालछा अतिशय तत्ठमऋछ वाटते ध््याला पात्राचा 
संयोग मिव्ठाला म्हणजे दरिद्री माणसाछा अचानक धन प्राप्त झ्ाल्यानें जसा आनंद होतो 
तसा आनंद होणे. अशा प्रकारच्या दातारांतील गुणाल्य तुष्टिगुण म्हणतात, 

३. श्रद्धा--साघधूछा दान देणें हेंच हहपरलोकी कल्योण करणारें आहे असा मरंबसा असणे 

9 विज्ञान--दव्य, क्षेत्र, काल, भाव यांचा योग्य विचार करूंन दान देणें 

५ अलोलप--पंसारसंब्ंधी धन, राज्य, ऐश्वर्य, विद्या, मंत्र, यश, कीर्ति वौरे फरलांची इच्छा 
न करणें. 

६ साखलिक--श्रीमंत पुरुषालाही आश्चर्य उत्पन्न होण्यासारखें दान अल्प धन असणास्या पुरु- 
पानें दर्णं हा साखिक गुण होय 

७. क्षमा--क्रोष उत्पन्न होण्याचीं कारणें येऊन प्राप्त झार्ली तरी कोणाबरही रोष न करणें. 
याशिवाय मुनि, श्रावक, व अव्रतसम्यग्दष्टि या तीन प्रकारच्या पात्राछा दान देणान्या 
उत्तम दाताराचे अनेक गुण आदत. तो विनयत्रान्‌ म्हणजे नम्न असात्रा. उद्धटपणानें दिलेलें दान 
निष्फ होते. देण्याछा जबछ कांहीं नसकें तरी फक्त बिनय करणें हैं 
दाताराचे इतर गुण. देखील मोठें दान आहें. कोणाचाही सत्कार करणें, त्यांशीं मधुर भाषण 
करणें, येणान्याला उच्चासनावर बसबिणें, त्याथ्या गुणांची स्तुति करणें 
हैं देखिल मोठें दान आह. धर्मावर भ्रीति असणणें, दानाघ्या क्रमचें ज्ञान असणें, दान 
कोणत्या बेढीं करणें योग्य आह्े हें समजणें, जिनशाश्राला जाणणें, विषयोपभोगांची इच्छा नसणें, 
सब जीत्रांवर दया करणें व करण्याचे विचार मनांत असणें, रागद्वेषादिक मंद करीत जाणें, सारा- 
सार बिचार करणें, समदर्शी होणे, इन्द्रियांना जिंकणें, प्राप्त ज्ञालेल्या परीषहानें न भिर्णें, मत्सर 
उत्पन्न न होऊ देणें, स्वमत व परमताचें ज्ञान असणें, प्रिय भाषण बोलणें, ब्रती पुरुषांतील पवित्र 
गुणांनीं मनाछा सन्तुष्ट करणें, लछोकब्यवहार व परमार्थ या दोहोंना जाणणें, सम्यक्वगुण धारण 
करण, अहंकारादि दुर्गणांचा त्याग करणें, वैयावृत्य करण्यात्रिषयी तत्पर असर्णे, असे अनेक उत्तम 
गुण दातारांत असणें हैं त्याछा भूषणावह आह. तसेंच त्याष्या मनांत सदैब पुढील तिचार 
येतात. “ आपकें द्रव्य ब्रती पुरुषांच्या सेवेंल खर्च व्हार्े, सहृधर्मी लोकाबर उपकार करण्यांत 
लछागाबें, ज्याला दुःख प्राप्त झ्ालें असेल तें निवारण करण्याचें कार्मी उपयोगीं पडावें, धर्माच्या 
बृद्धीकड़े त्याचा उपयोग व्हाबा; अशा सम्मार्गाकड़े उपयोगी पडेल तेंच माहें द्रव्य, इतर सांसारिक 
कार्यात अथवा कुटुम्ब्रीजनांच्या विषयपोषणार्थ जें धन खर्च होईल तें केवल बंध करण्यास कारण 
होऊन त्यापासून अनन्तकाल संसारसमुद्रांत फिरात्रें छागेल. कुटुम्बांतील माणसें जीं माझ्या 
घनाचा उपभोग घत आइईत त्यांचा मी ऋणी ( कजेदार ) आहे. ते धन वाटून घेणारे व जबरीनें 





| केणोरे असून राणद्रेषादिकपाय उत्पन्न ऋरून अत संयमाचा- घात करणोरे आदेत. मला 
पापाची प्रेरणा करणारे- आदत. मीही त्यांच्या संग्रोगार्ने अशा-जबरदस्त अज्ञानांथकासभ्या - छा्थेत 
सांपडलों ओदे.. त्यांप्यावरील खोट्यों. प्रेमालो बच्झी पहूनः मछाही धर्म, अधम, न्याय, अन्याय, 
यश, अपयश ीं मुर्ाँंच दिसेनाशी ज्ञा्ली आदत: ख्री-पुत्रादिकांच्या विधयांची पुष्टि करण्याकरितां 
इतर दुर्बछ भोक्या अज्ञानी जीवापासून द्रव्य ठगबून बा छुट्टून ध्यावें असे मला नेहमीं वाट व्यगते 
कुटुंबाछा धनवलाभरंण-भोजनादिकांच्या योगे ठृत्त करण्याकरितां रात्रंदिवस खोटें बोलणें, चोरी करणें 
बौरे हृत्यें करण्याची इच्छा होते. आतां भगवान्‌ बीतरागदेबॉ्नी उपदेशिलेल्या घर्माचची, प्राप्ति शादी 
आह ह्या अर्थी कुटुम्बपोषणाक्रितां अथबा धनोपाजन करण्याकरितां मी अन्याय व अनीतिमध्ये 
प्रदत्त होणार नाहीं. न्यायमार्गानें जें प्राप्त होईल तेवद्धांत मान्ती व कुदुंबाची, घर्माकरितां . दानाचा 
बिभाग काढून, बाकी राह्वीक तेबद्यांत उपजीबिका करीन. धन, यौवन व आयुधष्य हीं क्षणमंगुर 
आदत. एक दिवस निश्चयानें मरण प्राप्त होणार आह व ते अचानक प्राप्त होईल. त्यावेक्ती धन- 
सम्पदा, कुटुम्बांतील माणसें वगैरे कोणीही बरोबर येणार नाहींत. फक्त मी उपाजेन केलेलें दान, 
तप, शील, भावना यापासून उत्पन्न केठेलें पुण्य हेंच परलोकी सहाय करण्यास मजबरोबर येईल. 
या ठिकाणी जी सामग्री प्राप्त ्वकेली आहे ती सब पूर्वजन्मांत दान दिलें त्याचें फल आह. आतां 
दान देण्यांत, धर्मवान्‌ पुरुषांची सेवा करण्यांत, दुःखित बुभुक्षितांवर उपकार करण्यांत जर मी 
प्रवृत्त होईन तर परलोकीं सर्व सुखांची व मोक्षमार्गाची सम्यग्ह्ञानादि सामग्री प्राप्त होईल, 


आधी पात्रदान देऊन नेतर जे स्वतः भोजन करतील त्यांचें जिणें सफल समजाबें, 

एसी पद्म देखिल आपलें पोट भरीत असतात. ज्याच्या घरी पात्रदान दिलें जाते तेंच खेरें 
घर म्हणावें. पशूंना राहण्यास ब्रित्ठें व पक्ष्यांना राहण्यास घरटीं असतात, 

गृह व धनाचें. मग मलजुष्यांच्या घरांत व पशूंच्या बिव्यांत अन्तर ते काय £ समुद्रांत पाणी 
साफल्य व रल्नें हीं पुष्कछ आहेत. परल्तु पाणी हें अतिशय खारट व र्नें, महा- 
मत्स्यादि ग्राण्पांनी व्यापिलेलीं आहित. त्या अर्थी तीं विपुल असून काय . 

उपयोगाचीं ? अर्थात्‌ तीं विपुल असूनही जशीं निष्फल तद्वत्‌ ज्या गृहस्थापाशी पुष्कछ धन 
असून त्याचा जर आपल्या समानधर्माय लोकांच्या व दीन अनाथ लोकांच्या सत्कार्याथे उपयोग 
ड्ोत नसेल तर तें धन विपुल असूनही काय करावयाचें ! तें निष्फच म्ह॒टर्ले जाईल, तें त्याचें 
मालकीचें नाहीं. तें दुसन्या कोणातरी पुण्यवान्‌ जीवाच्या उपयोगी पडणार आहे. हवा फक्त त्याचा 
रक्षक आहे. रात्रदिवस तें कोणी नेत आद्दे कीं काय याची चौकशी करणारा आहे. ज्याच्या परी 
सुदैवानें सत्पात्र प्राप्त ज्ञाें असतां देण्याची सामग्री तयार असूनही देववत नाहीं त्याच्या ढ्वातीं 
चिन्‍्तामणि रत्न प्राप्त होडन तें नष्ट झाल्यासारखें आहे. द्रव्य प्राप्त झालें असून जो त्याचा 


व्यय पात्रदानाकड़े करीत नाहीं तो मे आपल्या आत्म्याछा ठकवित आई असे समज़ायें. 


रत ० 


_ “सपत्पात्रंठं ज्याचे परिणाम नेहमी संत्यात्राला दान देण्याविषयीं, उद्चक्त असतात 
: ;- «द्वान बातें त्यांना दान देण्याचा प्रत्यक्ष संयोग प्राप्त झाला नांहीं तरी ते निरन्तर दान 
2. कम करीते आह्वेत असे समजाबरें. द्रव्य अगदी थोरडे अथवा पुष्कछ असूनही जें 
अतिशय भक्तीनें दान देतात तेच दातार होत. ज्यांना भक्ति नाहीं ते दांतार नब्हत. वे सोइन 
अकाली जे दान करितात त्यांचें दान अकाली पेरलेल्या बीजाप्रमाणें निष्फल होते. जे अपात्राला 
दान देतात त्याचें दान खारट भूमीत पेरलेल्या बीजाग्रमाणें निरर्षक होते. दुष्ट पुरुषाला दिलेलें 
दान, सर्पाला पाजलेल्या शर्करामिश्रित गोड दुधापासून उत्पन्न होणास्या विषाप्रमाणें संसारांत घोर 
दुःख, 'मरण व सन्ताप देणारें होतें. आपल्या नशीबानुसार जेवढें धन मिल्ठेल तेबव्यांतन दानाचा 
विभाग करून तें खर्चीत जावे. त्यावेद्तीं मनांत असा विचार करूं नये कीं, मजजबत्ठ अधिक धन 
असतें तर मी अधिक खर्चिें असतें. .दानाकरितां अभिमान धरून अधिक धनाची इच्छा करूं 
नये. आपल्या लाभान्तराय कर्माच्या क्षयोपशमापासून मिल्रेल तेबढ्यांत संतोष मानणें व अधिक न 
इच्छिणें देंढ्वी मोढें दान अह्ढि. न्यायानें जें द्रव्य मित्ठविलें असेल त्यांतून कांहीं याचकांना देण्यांत 
उपयोगी पडलें व गृहखर्चात व देण्यावेण्यांत जर व्या द्रव्यापासून उपयोग जाला तर तें कमबिणें 
सफल झाले, असे परिणाम दाताराचे नेहमी असावेत. जें दान बात्रयाचें तें आनंदानें चात्ें, तें ओध 
करून दिलें, अपमान करून दिलें, तिरस्कार करून दिलें व दूषण ठेऊन दिलें तर त्यापासून 
देणान्याची जगांत अपकीर्ति होते व कलह उत्पन्न होतो. परलोक़ी अशुभ कर्माचें फल दारिद् व 
अपमान वमैरे अनेक जन्मपयत भोगावे छागतें. .... की 
जे देण्यायोग्य नाहीं असे दान देणें याठा कुदान म्हणतात, ते देणें योग्य नाहीं. भूमिदान 
करूं नये. कारण नांगर, फाव्ण, खोज्या, कुदछ यांनीं जमीन नेहमीं खोदली जाते. त्यावेढलीं अनंत 
जीवांची हिंसा होते. मोठमोठे पंचेन्द्रिय जीत, सर्प, उंदीर बौरे प्राणी 
कुदान करूं नये धान्य फव्ठादिकांचा नाश करणोरे आहत म्दृणून मारावे लागतात. जमीनी 
चरील प्रेमामुन्ठें भाऊ भाऊ परस्पर लडून ग्राणास मुकतात. अशा तीजत्र 
रागद्वेषाछा उत्पन्न करणान्या भूदानाछा घोर पापबंधाचें कारण जाणून तें करूं; नये. ज्यापासून 
तीब्र हिंसा उत्पन्न होते असें छोखंड दान. देऊं नये. याच्रमाणें सुबणेदानही करूं: नये. यापासून 
पात्र म्हणजे घेणाज्याचा नाश होतो. तो मारका जातो. त्याला सदैव भीति अंसते. छुवणदानापासून 
संयमाचा नाश होतो. राग, द्वेष, काम, क्रोष, लोभ, भय, मद, मत्सर बौरे बर्चेबर अधिक प्रमाणांत 
उत्पन्न होतात. आत्मस्वरूपाचा बिसर प्रडतो. त्याअर्थी वीतराग धर्माची इच्छा करणाय्या पुरुषांनीं 
सुबर्णदान पाप आहे असें समजून तें देऊं नये. कोव्यववि त्रस जीबांच्या उत्पात्तिता कारण अशा 
तिव्याचें दान करूं नये. जातें, चूछ, केरसुणी, मुसव्ठ, खोन्या, मोड आलेलें धान्य, तेल, दिव्रा, गूल्ठ, 
उसाचा रस इत्यादि पदार्थ तयार करण्यांत अनेक जीवांची हिंसा होऊन त्याबर अत्यंत मोह उत्पन्न 


पक...“ रत्नइरंड-आंबेकाचार छत्र ११३ 
हि : . ज्ये आपकें द्वेब्य दान करेण्याकंडे लावितो तोच त्याचा स्वामी समजावा. 


। 


; 
| 





| है पदाय देण्यानें घम घडतो अशा बिचारानें मिथ्यामार्गी लोक दान देतात, प्रण या सर्वाना 
कुदान म्हटलें आह, हें संसाराचें बंधन बाढगिणारें आहे. कन्येचें दान ढेंढी कुदान आहे. यावर कोणी 
म्हणेल कीं, यृहस्थाला कन्यादान दिस्यावांचन कंसे अलेल : हैं खरें. गृहस्थानें ओपल्या कन्येत्रा 
विब्ाह योग्य कुलांत उत्पन्न झालेल्या जिनधर्मा, व्यवद्वारचतुर ब गुणसंपन्न बराला पाहून करावा. 
परंतु कन्यादान करण्यांत धरम घडतो अशी कर्पना करूं नये. जैन छोक कन्यादानाछा पाप 
मानतात. जसे गृहकर्में आरंभादि करण्यांत अनेक पापांची उत्पत्ति होते तशीच कन्यादानांतही 
घडते. पण याचे पाप फार मोठें प्रायश्चित घेण्यानें नाहसें होणार आह. इतर छोक कन्या- 
दान देण्यांत फार पुष्य प्राप्त होतें अर्से मानतात. ते कन्यादानाला लक्ष यज्ञ केल्याचें फल प्राप्त होतें 
व कोव्यवधि ब्राह्मणांना भोजन करविण्याहून व कोटी गाईचें दान देण्याहुनही अधिक फल प्राप्त 
होतें असें म्हणतात. पण जैन याला संसार-परिश्रमण करविणारें कुदान म्हणतात. याशिवाय अनेक 
संसारसमुद्रांत बुडबिणारी मिथ्यादृष्टि, लोभी, विषयलंपटी लोकांनीं वर्णिलेलीं कुदानें अद्वित तीं सर्व 
जैन गृहस्थानें देऊं नयेत. त्यापैकीं कांहीची उदादरणें पुर्दे दिलीं आहित- 
सोन्‍्याची गाय, रुप्याची गाय, तिराची गाय, तुपाची गाय तयार करून कित्येक दान 
करीत असतात, दें दान घेणारा या तुपाच्या व तिकाच्या गाई खातो. सुबर्ण रुप्याच्या गाई तोह्टन 
भईटत घादन आठवितो. गाईच्या शेपटीत तेहतीस कोठी देवता व अडुसष्ट 
गोदान करूं नये. तीर्थ आह्वित असे ब्राह्मण प्रतिपादन करितात. मिथ्याधमी लोक दासदासीचें 
दान करीत असतात, संक्रान्त, ग्रहण, व्यतिपात, बगैरे दिवशी दान 
देतात, हैं सब मिथ्यात्व आहे. मेलेल्या माणसाध्या तृत्तिकरित [ब्राह्मण-भोजन करबितात. ब्राह्मणांना जेऊ 
घातल्यानें मेलेल्या माणसाची तृप्ति कशी होते ? दान मुलाने दावे व बाप पापापासून मुक्त व्हावा 
हैं आश्वर्य आहे. पुष्क दिवसापूर्ती मरण पावलेल्या माणसांचीं हार्डे गंगेंत नेऊन टाकल्यानें मरणा- 
य्याला मोक्ष प्राप्त होतो म्हणून मानतात, गयेंत जाऊन श्राद्ध केल्यानें एकवीस पिक्यांचा उद्धार 
होतो. गयेंत पिंड दान केल्यानें दहा पिढ्या पहिल्या व दहा पिढ्या मागल्या ब एक आपण अशा 
एकर्वास पिक्या संसारांत कुगतीत पडलेल्या निधून बैकुंठांत जाऊन राह्तात. पहिल्यांदा मुलानातवांनीं 
त्यांच्या संतानांनीं हवें तेबढें पाप केलेलें असो गयेला जाउन श्राद्ध केले म्हणजे एकरत्रीस पिढी 
सुद्धा सर्बांची मुक्ति होतें म्हगून कोणीढी पापाची भीति बाल्गण्याचें कारण नाहीं असे वर्णन इतर 
लोकांच्या ग्रंथांतून आढव्ठतें, श्राद्धांत आह्मणांना मांसपिंडाचें भोजन करबितात. मांसानें देवदेबतांची 
त्ति होते; दुगी भवानी बगैर देवी जीवांचें, राक्षसांचें व पश्ूचें रक्त प्राशन केल्यानें तृप्त द्वोतात; देवतेला 
बकरे, हाले वौरे कापून बलिदान करितात. याग्रमाणें अनेक पापकर्म करण्यांत धम घडतो अशी लोकांची 
खोटी समजूत घालतात. पापी लोकांनीं खोटीं शा्तरे राचिछीं व मांस भक्षणासारखें महान्‌ घोर कम करून 
स्वतः नरक मार्गी झाल व दुसन्यांनाढी नरक मार्गानुगामी केले. सारांश जिड्वन्द्रियास छोलप झ्ञाल्यानें 
कोगतेंही घोर कम करण्याचें बाकी ठेविलें नाहीं. पापी लोकांनीं मनुष्यजन्मांत येऊनद्डी कोर्ढे, कुल, 





श्श्ट रत्नकरंड-अविकॉचार धत्र ११४-१ रै५ 


बाबासारखें दुष्ट आचरण केलें आहे. अ्यांच्या शाख्रांत अशा भयंकर पाप उत्पन्न होण्यासारख्या गोष्टी 
वर्णित्पा आदेत म्हणून त्यांध्या व म्लेच्छांच्या धर्मात कांहीं फरक नाहीं. हीं अक्षरें म्लेघ्छांची आहेत ती 
वेदांतील आदित असे अज्ञानी लोकांना भासंवून शिकार करण्यांत धरम आदे असें प्रतिपादन केलें 
ज्यांचे देव गन्यांत मुंडमालां घाछून मांस वे रुधिर भक्षण करितात त्यांची सेवा करणाय्यां पाप्यांचें 
किती वर्णन करावें ! अशा कुपात्रांना दान देण्यापासून भयंकर दुःख उत्पन्न झाल्याबांचून राहणार 
नोडीं. कुदान देण्यापासून व थेण्यापासून नरंक तिथैचामध्यें पुष्कछ वेतां जन्म मंरण करावें छागून 
पुनः निगोदांत, एकेन्द्रियांत, द्वीन्द्रियांत अनंतकालूपर्यत अंसंख्यात पराबर्तनें करोवीं लागतील, असें 
जाणून' कुदान कंरण्यांस प्रवृत्त होऊ नये 

: आतां पहिल्या झोक़ांत वर्णिल्याप्रमाणें दान दिल्यासं त्याचें काय फल ग्राप्त होतें तें दाखब्रितात 

के सहानांबें फल... 
ग्रृहकमंणापि निचितं कर्म विमार्टि खल ग्रहविम्नुक्तानाम्‌ । 
अतिथीनां प्रतिपूजा रुधिरमलं घावते वारि ॥ ११४ ॥ 
अथे-गृहरहित जे अतिथि ग्हणजे मनि. त्यांची प्रतिपजा म्हणंजे दान, संम्मान उपासनादि 
करणें हें गृहस्थानें घटकमौपासून उपाजन केलेल्या पापकर्मरूपमलाला शररराबर छागलेलछा रक्ताचा 
डाग पाणी नाहींसे कंरतें त्याप्रमाणें नाहींसें करते... 

... भावा्थे-गहंस्थाला नेहमीं आरंभादिकांच्या योगानें पापोपार्जन होत असतें. तें पाप नाहींमें 
करण्यास मुनीश्चरांना' दिलेलें दान हेंच समर्थ आहे. अंगाछा रक्ताचा डाग पडला तर तो रक्तानेंच 
घुतला शअसेतां जात बाहीं, तो पाण्यानें घुतछा जातो. तसें गृहाचारांत आरंभापासून उत्पन्न झालेलें 
पाप हैं गहत्यागी साधूना दान देण्यानेंच नाहींसें होतें 

दाभाचा प्रभाव 
उच्चेगोत्रं प्रणतेभोंगो दानादुपासनात्पूजा | 
भक्तेः सुन्दररूपं स्तवनात्कीतिंस्तपोनिधिषु || ११५॥ 
अंथे-तपस्वी मुनीछा नमस्कार केल्यानें उच्च मोत्र प्राप्त होते. त्यांना दान दिल्यानें भोग- 
भूमीचें सुख मिल्ठतें. त्यांची उपासना केल्यानें आपडी पूजा होतें, त्यांची भक्ति केल्यानें सुंदर स्वरूप 
प्राप्त होतें आणि त्यांची स्तुति केल्यानें आपली कीर्ति होते. 
मावाथै- तपोनिधान, परमशान्त भावाला धारण करणरें, बाबीस परीषह सहन करणारे 
आपसल्या देह्दाविषयीं ममत्व न ठेवणारे, पंचेन्द्रियाध्या विषयापासून अत्यंत ब्रिरक्त, अभिमान-कषाय- 
रहित, आत्मबिश्ुद्धतेची इच्छा करणारे असे जे उत्तम पात्र मुनि त्यांना नमस्कार केल्यानें उच्च- 
गोत्र म्हणजे स्वर्गलोकीं जन्म व तेथून तीकरकुलांत जन्म किंवा चन्रर्तीच्या कुलांत जन्म प्राप्त 
होऊन कमाने सर्वोत्कृष्ट सिद्धपदाची प्राप्ति होते. उत्तम पात्राछा दान दिल्यानें भोगभूमीचे भोग 
वा देव लोकांतील भोग, राज्यबैभवाचे मोग, अहमिन्द्रपदांतीछ भोग प्राप्त होऊन पुढ़ें तीगैकर- 
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चक्रश्रतिपद प्राप्त द्वोतें. ऋमानें निर्वाणांतील अनंत सुख प्राप्त होते. साधूंची उपासना म्हणजे सेवा 
केल्यानें तैलोक्यप्रूज्य केवलीचें पद प्राप्त होतें. त्यांची भक्ति केल्यानें सुंदर रूप प्राप्त होते. . 
रा दानांचा प्रभ्मव 
क्षितिगतमिव बटबीजं पात्रगर्त दानमल्पमपि काले | 
फलति च्छायाविभव बहुफलमिष्ट शरीरभृताम्‌ ॥ ११६ ॥ 

अभ्च- योग्यवेल्लीं सत्पात्राला दिलेलें थोडें देखिल दान चांगल्या जमिनींत पेरलेल्या बडाध्या 
बीजाप्रमाणें प्राणिमात्रांना छाया म्हणजे माहात्म्य, ऐश्वर्य व वैभव वगैरे भोगोपभोगांच्या संपत्ति- 
रूपानें फल देतें. सत्पात्र-दानाचें अचिन्त्य फल आहे. याच्या प्रभावानें सम्यकत्व प्रहण होतें: 
सम्यक्ल नसणारा मिथ्यांष्टि देखिल सत्पात्रदानाच्या प्रभावानें उत्तम भोगभूमीत जन्म घेतो. भोग- 
"भूमीत तीन पल्याचें आयुष्य, तीन कोस उंचीचें शरीर, समचतुरख्र संस्थान, ( अत्यंत सुंदर शरीर ) 
महान्‌ बल, अतुल पराक्रम वगैरे गुणांची प्राप्ति होते. त्या ठिकाणीं ख्रीपुरुषांची जोडी ( युगल ) 
एकदम उत्पन्न होते. तीन दिवस गेल्यानंतर आह्ाराची इच्छा उत्पन्न झाली तर बोराएवढा आहार 
घेतल्यानें सांच्या क्षुपेची शान्ति होते.दहा जातीच्या कब्पवक्षापासन ह्यांना मनोबांछित भोगांची सामग्री 
प्राप्त होते. तेथे शीत उष्णाची बाधा मुत्हींच होत नाहीं. उन्ह किंवा पाऊस या दोहोंचाही त्रास नाहीं. 
दिवस रात्रीचा भेद नाहीं. नेहमीं प्रकाश असावयाचा. शीतल, मंद, सुगंध असा वारा नेहमीं वाहत 
असावयाचा. तेंथील जमीनीवर खडे, दगड, गबत, कांठे, चिखल वगैरे मुर्छीच नसतो. जमीन 
स्फटिकमण्यासारखी निर्मछ असते. यावज्जीव शरीराछा रोग होत नाहीं. म्हातारपण नाहीं. दुसरें 
कोणतेंही दुःख नाहीं. तेयें सेब्य-सेवकभाव नाहीं. परचक्राची भीति नाहीं. प्टुकम करून उपः 
जीविका कराबी लागत नाहीं. तेयें दहा प्रकारचे कब्पदृक्ष आहत. ते असे:--- 

१ तूर्याग जातीच्या कल्पवृक्षापासन वीणा, बासुरी, सतार, मृदंग बगैरे कर्णमधुर वाद्यांची 
प्राप्ति होते. 

२ पात्नांग जातीचे कल्पबृक्ष रत्ताचीं, सोन्‍्याचीं वगैरे अनेक प्रकारचीं पात्रें, उपकरणें, 
दर्पण, झारी, आसन, पलंग वगैरे देतात. 

३ भूषणांग जातीचे कल्पबृक्ष अनेक प्रकारचीं आभूषणें पुरत्रित|त. शरीराद्य शोभविणारीं 
र्नजडित कुण्डलें, त्रिघब्राव््या, द्वार, कंठे,कडे, साकके व इतर सर्व अलंकारांना आभूषणें म्हणतात- 

४ पानांग जातीच्या कल्पदक्षापासून पिण्यायोग्य असे मधुर सुबासानें भरलेले पाणी व 
इतर पेयपदाथे ग्राप्त होतात. 

५ आहारांग जांतीचे कब्पवक्ष अनेक प्रकारचें स्वादिष्ट भोजन तयार आणून देतात. पण 
क्षुबेची पीडा नसब्यामुक्ें त्याची विशेष जरूरी पडत नाहीं. रोगाबांचून औषब कोण ग्रहण करील : 
भोगभूमीत जन्म धेणारांना क्षुघेची वेदना नसते. ते तीन दिवसानंतर बोरा एबढा आहार घेतात. 

& गृह्ाांग कव्पवृक्षापासून अनेक प्रकारच्या रल्नांचीं घरें, प्रासाद प्राप्त होतात. 

२. २२ 
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७ पुष्पांग जातीष्या कल्पबृक्षापासून नाना प्रकारच्या कोमल व सुगंधी फुलॉध्या आमूषणांची 
प्राप्ति होते. ह 
८ ज्योतिरंग जातीचे कल्पइृक्ष आपल्या प्रकाशापुढ़ें सूर्यचन्द्राचा प्रकाश पड्ट देत नाहींत, 
सूर्यप्रकाशापेक्षा यांचा अधिक प्रकाश असतो म्द्ृणून तेथें दिवस ब रात्रीचा भेद राहत नाहीं. 
९ वद्रांग जातीच्या कब्पवृक्षापासून नाना प्रकारचीं मनोवाज्छित सुंदर बस्लें, शब्या, आसन, 
ब्रिछायती वगैरे प्राप्त होतात. | 
१० दीपांग-दीपांगजातीचे कल्पवृक्ष दीपावलीची शोभा देतात. 
भोगभूमीत स्ली-पुरुषाच्या जोडीला मरणसमयीं पुरुषाला शिंक व स्नीला जांभई येते. त्यावेह्ीं 
त्यांना एक युगल म्दणजे एक मुलगा व एक मुलगी अशीं दोन अपत्यें एकदम प्राप्त होतात, 
आपल्या मुलास पाहण्यास मातापित्याचें युगल जीबंत राहत नाहीं व मुलें ही 
भोग भूमीत आपल्या मातापिह्यांना पाहत नाहींत. म्हणून यांना बियोगदुःख नाहीं. 
युगलोत्पत्ति.- मरणानंतर ल्यांचा देह शरदऋतूंतील मेघाप्रमाणें बिखरून जातो, युगल 
उत्यन्न ज्ाल्यानंतर सात दिवसपर्यत तें आपकें अंगुष्ठ चोखतें. पुढें सात 
दिवस खालीवर उल्थें-पालयें होत असतें, पुढें सात दिवसांत अस्थिर असें गमन करितें. पुढें सात 
दिवसानंतर प्रूण यौवन प्राप्त होतें. यानंतर सात दिवसांत सर्व शाख्रकला -चातुर्यात निपुणता प्राप्त 
होते. याप्रमाणें एकूणपन्नास दिवसांत तें परिप्र्ण बनतें. अनेक प्रकारध्या पृथक व अप्ृथक्‌ विक्रि- 
यांनीं नाना प्रकारच्या मंदिरांत विहार करीत प्रतिक्षणीं अनेक ग्रकारध्या नवीन नवीन प्राप्त होणाय्या 
भोगसामग्रीचा ते उपभोग घेतात. अनेक क्रीडा, रागरंग वगैरे प्रकारच्या विलासक्रियेंत तीन पल्य 
आयुष्य पूण करून मरणसमयीं शिंक व जांभईच्या निमित्तानें प्राणव्याग करितात, तें युगल सम्य- 
ग्दृष्टि असछ तर सौधम व ऐशान खर्गात उत्पन्न होतें व मिथ्यादृष्टि असल तर मरणोत्तर भवनवासी, 
च्यंतर, ज्योतिष देवांमब्यें उत्पन्न होतें. कषायाचा प्रभाव मंद असल्यानें देवगतिशिवाय दुसरी गति 
त्यांना प्राप्त होत नाहीं. 
सम्यग्दष्टि असून श्रावकांचीं ब्रते धारण करणारा असेल ब त्यानें सत्पात्र दान केलें तर तो 
सोल्छात्या खर्गापयन्‍्त महर्द्विक देव होऊनच जन्म घेतो. शाख्रांत पात्राचे उत्तम, मध्यम आणि जघधन्य 
असे तीन भेद सांगितले आहत. त्यांतून महात्रत धारण करून अद्वावीस 
श्रावकाचे तीन भेद मूलगुण व उत्तरगुण पाव्ठणान्या निर्ममत्वी वीतरागी साधूला उत्तम पात्र 
म्हटलें आहे. अकरा प्रतिमाघारी सम्यग्दृष्टि श्रावक व स्लरीपर्यायांत आपल्या 
मयदिप्रमाणें त्रत धारण करणारी स्ली, एक वर्नाशिवाय इतर परिप्रहांचा त्याग करून दुसन्पाचे 
घरी एकवेत्यं याचना न करितां मौन धारण करून भिक्षा भोजन करणारी व अर्जिकेन्या समूहांत 
राष्टरन धर्मध्यान करीत महान्‌ तपश्चरण करणारी अर्जिका व अणुव्रतें व सम्यंग्दर्शन धारण करणारी 
श्राविका ही मध्यम पात्र जाणाबी. ब्तरहित पण जिनेन्द्राष्या वचनांवर भरबसा ठेवणारे सम्यग्दशन- 
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युक्त पुरुष व सनी जध्न्यपात्र होत. या तीन पात्रांना चार प्रकारचें दान देणें, त्यांचें आदरातिध्य 
करणें, उच्चस्थान देणें, त्यांचें यथायोग्य स्तवन, पूजन करणें, प्रशंसापर वचन बोलणें, उठून उभे 
राहणें, उच्च मानणें, वगैरे सर क्रियांचा दानांत अन्तर्भाव होतो. 
. चार प्रकार दान 
आहारौषधयोरप्युपकरणावासयोश्र दानेन । 
वैयाबूत्त्यं ब्रुवते चतुरात्मत्वेन चतुरखाः ॥ ११७॥ 
अर्थ- चतुरक्ष म्हणजे प्रवीण अशा ज्ञानवान्‌ आचार्यानीं बैयाइत्त्याचें आह्ारदान, औषध- . 

दान, उपकरणदान आणि वसतिकादान असे चार भेद बर्णिले आहत. 

. भावार्थ- गृहस्थांना चार प्रकारचें दान करण्यास आचार्यानी सांगितलें आहे. अभयदान 
मुख्यत्वें करून, षट्कायजीबांचा कृतकारित अनुमोदनांनीं विराधना करण्याचा त्याग केल्यानें 
में अंशतः घडतें. पण विशेषतः आरंभत्याग ज्यांनीं केला आहे अशा दिगंबर यतीना घडतें. 
श्रावकालाही त्रसजीवांच्या संकल्पी हिंसेचा त्याग व विषयापासून पराड्मुखता झाल्यानें होतें. याप्रमाणें 
गृहस्थाने आपठा आचार, विचार, संपत्ति, ऐश्वर्य बगैरे पाहुन व न्यायरूपानें प्राप्त होणान्या 
विषयोपभोग त्यागतां येत नाहींत तोपर्यन्त आह्यारादि चार प्रकारचें दान करून पापाचा नाश 
करीत राहावें. 

संपत्ति, आयुष्य, शरीर वौरे अस्थिर आहेत. म्हणून दान केल्यानें गृहस्थ पूज्य होतो. गृह- 
स्थपणा प्रा होऊन दान केलें नाहीं व सदैब पापारंभ करीत राहिलें तर तो गृहस्थणणा आरं- 
भाच्या भारानें पाषाणाच्या नावेसारखा संसारसमुद्रांत बुडविणारा होतो. 

दान विचार ज्ञानी पुरुष असें चिंतन करितात कीं, “ मी जें हू द्रब्य उपाजन केले 
आह अथवा माझया वडिलांनीं मजकरितां मित्ववून ठेवलेलें जें मला अना- 

यासें प्राप्त ज्ञालें आहे, अथवा राज्य, ऐश्वथे, देश, नगर, वल्लाभरण, सेवकसमूह बगैरे सामग्री 
कांहींही श्रम न करितां प्राप्त झाली आह्े, ती सर्व परवजन्मी दिलेल्या दानाचें म्हणज दुःखितांचें पालन- 
पोषण केल्याचें फल आह. मी पूर्वी दुसन्‍्याचें धन हरण कराबें असा स्वप्नांत देखील मनांत विचार 
आणिा नाहीं त्याचें व प्राप्त ्लाल तेवद्यांत संतोष धारण करून विषयापासून विरक्त होऊन 
निर्बाछकता धारण केली त्याचें हें फल आह. अथवा दीन, दुःखित, असहायी, रोगी, बाल, इृद्ध 
याजवर दया करून उपकार केला त्याचें फल म्हणून ही संपदा भ्राप्त झाली आहे. हिचा संयोग 
अल्पकाल राहणार आहे. ही संपत्ति परलोकी मजबरोबर येणारी नाहीं. ती जमिनींत पुरलेल्या ठिका- 
णींच राहील. अथवा दुसय्या कोठें ठेविली असेल तेथेंच राहील. दुसन्या कोणाजवक ठेव- 
रूपानें ठेविली असेल तर ती तेथेंच राहुन जाईलछ. अथवा त्या संपत्तीचे स्त्री, पुत्र, कुंटुंत बगेरे जे 
कोणी हक्कदार असतील ते मालक होतील. तिचा कोणी वारस न मिव्ठाला तर राजा नेइंठ. हिचा 
संत्रंध जर सोडछा नाहीं तर मी मात्र अचानक मरून दुर्गतीला जाईन. मी हें धन अनेक 
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प्रकारचें कपट करून, महान्‌ पापारंम करून,  देशविदेशांत परिम्रमण करून अतिशय कष्ञनें 
संपादन केलें असून प्राणापेक्षांही अधिक याचे रक्षण केले आह. आतां याचा उपभोग न चेतां 
मरात्रें लागणार आहि.” 
दहाण्या पुरुषानें वरील विचार -मनांत आणएू नये. जगाच्या रहाटीकडे पहावें. 
छाखो रुपायांचें धन जव्य आदि त्यांना तरी त्याचा उपभोग मिव्ठतो काय ? उपभोग तर शेर 
पावशेर अन्नाचा मिल्ठकणार | पण घन तृष्णा फार मोटी असतें. त्यामुढें आपलें धन 
कोणत्या उपायांनीं ब्राढ़ेल . याच्या विचारानें त्याला रात्नंदिवस चैन पडत नाहीं. दुस्याजवल 
पहातां पहातां पन्नास लाखांचें धन झ्लालें व मजजबत अवधें पांच छाखच ! आता काय कराबें ! 
आपलें घन कसे वाढवावें ! काय उपाय कराबा ! कोणता व्यापार कराबा ! कोणत्या राजाचें मन 
प्रसन्न कराते ! कोणाशीं मैत्री कराबी कीं ज्याब्या सल्लयानें माझ्लें धन तत्काल बृद्धि पंव्रेंठ ? अथवा 
असा एखादा नौकर मिव्ठात्रा कीं त्यानें थोडा पगार घेऊन मां घन दुष्पट करून बावें. याप्रमाणे 
हजारों प्रकारांचे विकल्प करीत संसारी जीत्र प्राप्त झालेल्या सब्र संपत्तीचा व ऐश्वर्याचा भोग न 
चैतां रात्रंदिबस आतंपरिणामानें तत्ठमछ करीत मरण पावतो. व नरकांतीछ भयंकर पापाचा भोक्ता 
होतो. संसारांत अनंत दुःख भोगून परिश्रमण करीत व श्षुधा, तृषा, रोग, दारिद्यांचा उपभोग घेत 
घेत त्याचा अनंतकाल लोटता. या निकृष्ट काछांत कदाचित्‌ कोणाल्ा मोहरूपीं निद्रेचा उपशम 
होण्यानें जिनवचनांवर भरबसा बसला तर व्याच्या प्रभावानें जागृत होऊन आपल्या हिताच चिंतन 
केलें तर चार प्रकारचें दान कराये अशी त्याला बुद्धि होते. 
सर्व दानांत आडार दान हें श्रेष्ठ आहे. कारण हा जीव आह्रदानान जगतो. कोट्यवाधि रुपयांचे 
सुबर्णदान केले तरी त्याची आहारदानाश» बरोबरी होणार नाहीं. आह्ारापासनच देह टिकतो. देह असेल 
तर रनत्रय-धर्माचें पालन होतें. रत्नत्रय-धर्मापासून निर्बाण प्राप्त होतो.निर्बाणांत 
आहार दान अनंत सुख आहे म्हणून निर्वाछक साधूबर उपकार झ्ञाला तर फक्त आहारदाना- 
: पासून होतो.साधु आह्ाराशिवाय दुसरी कोणतीही तिलतुपमात्र वस्तु प्रहण करीत 
नाहींत. आहाराशिबाय शरीर टिकत नाहीं. आहार नसेल तर शरीरांत अनेक रोग उत्पन्न होतात. 
आहाराशिवाय ज्ञानाभ्यास होत नाहीं. आहाराशिवाय ब्रत, संयम, तप याँपिकी एकही पात्ठतां येत 
नाहीं. आहाराबाचून सामायिक, प्रतिक्रमण, कायोत्सग, ध्यान यापैकी एकही होत नाहीं. आह्ारावांचून 
परमागमाचा उपदेशही करता येत नाहीं. आहाराबवाचून उपदेशग्रहणाची ताकद रहात नाहीं. 
आह्वाराशिवाय शरीराची कांति रहात नाहीं. आह्याराबांचून क्षमा, शांति, नीति, गति, रति, उक्ति, 
शक्ति, ब्ुति, प्रीति, प्रतीति बगेरे सब नाहींशा होतात. आह्याराशिवाय समभाव, इंद्रियदमन, जीच- 
दया, मुनिश्रावकाचा धरम, बविनयप्रद्ृत्ति, न्यायप्रवृत्ति, तपःप्रवृत्ति, यशःप्रवृत्ति बगैरे सर्बांचा नाश 
होतो. आहाराशित्राय वचनग्रावीण्य नाहींसें होतें. आह्वाराशिवाय शरीराचा वर्ण बिघड्टन जातो. 
दागैर व मुखाची दुर्गेधी येऊं छागते. आद्वाराबांचून शरीर जीर्ण होऊन जाते. आह्वाराबांचून सत्र 





सत्र रै है७ _ चारिज्ापिकर रैज्रे 


शरीसच्या चेष्टा ( व्यापारः) नष्ट होतात, आह्वार न मिल्लाला तर किस्येक लोंके आपल्या प्रोणप्रिय 
पुत्रपुत्नी व प्रसंगी स्रीछा देखील विकतात. आइ्वार नसेल तर डोब्याछा अंधारी येते. कान बहिरे 
होलात, नाकाला वास येत नाहीं, स्पश समजत नाहीं.आहार नसेल तर मनुष्याची हालूचाल नाहींशी 
होऊन तो मक्यासारखा निश्ेष्ट होतो. आहार नसेल तर प्राण नाह्वींसा होतो. आह्वार नसेल तर 
चिंता, शोक, भय, छेश, संताप वगेरे उत्पन्न होतात. आहार न मिल्ठाला तर दीन अवस्था द्वोते. दैन्‍्य 
प्राप्त झ्ालेल्या माणसाचा जगांत फार अपमान होतो. याप्रमाणे घोर दुःख व दुर्ध्यान नाहींसे कर- 
णोरें आहारदान ज्यानें दिलें त्यानें त्रससंयम बगैरे सर्वा्चे रक्षण केले. फार काय पण त्यानें से 
रोग देखील नाहींसें केले असें म्हटलें तरी चालेल, म्हणून आदारदाना सारखा उपकार दुसरा 
कोणताही नाहीं. 


दुसरें औषधदान हें सर्व रोगांचा नाश करणोरें आहे म्हृणुन श्रेष्ठ आह. रोगानें बतसंयमांचा 

प्रिधाड होतो. स्वाध्याय, ध्यान वौरे सब धमकार्यावा लोप होतो. रोगी पुरुषाला सामायिकादि 

आबरइयक क्रिया होऊं शकत नाहींत, रोगामुत्ठें नेहमी आतैध्यान घडते ब 

औषघदान  स्यामुद्ें मरण बिघडते. रोगी पुरुषांचें दुःख दररोज वाढत असतें. रोगी दुःखा- 

तिशयाने अपधात करूं इच्छितो. रोगी पराधीन होतो. त्याचें मन ब इंद्रिये 

चंचल होतात. त्याला उठणें, बसणे, निजणें, चालणें फार कठिण होतें. प्रत्येक श्वासाबरोबर त्याची 

बेदना वाढत जाते. क्षणमात्रही त्याछा चैन पडत नाहीं. फार काय पण, रोगी माणसाला खार्णें, 

पिणें, बोलणें, चालणें, उठणें, बसणें, निजणें बगैरे सत्र कार्य विषप्राशनाप्रमाणें दुःख देणारी होतात. 

ग्हणून प्रासुक [ झुद्ध ] औषधाचे दान करून रोग नाहींसें करणें यासारखा दुसरा उपकार नाहीं, 

रोग नाहींसा झाला असतां आहार थेैतां येतो, अत, तप, संयम, ध्यान, स्वाध्याय कायोत्सर्गादिक 
करितां येतात म्हणून औषघदान करणें हैं महत्पुण्याचे काय आहे. 


तिसय्या ज्ञानदानासारखा उपकार जगांत दुसन्‍्या कोणत्याही बस्तूंनीं करतां येण्यासारखा नाहीं 

ज्ञानाशिवाय मनुष्यजन्म हा पशसारखा आहे. ज्ञानाभ्यासाशिवाय आपला ब इतरांतीक भेद समजत 

नाहीं,ज्ञानावांचून इहलोक परलोकाचा जाणपणाही होत नाहीं.ज्ञानावांचून धर्म 

ज्ञानदान कोणता, अघर्म कोणता, पाप कोणतें, योग्यायोग्य काय याचा विचार 

करितां येत नाहीं. ज्ञानाशिवाय देव, कुदेव, गुरु, कुगुरु, यांतील मेद सम- 

जत नाहीं. ज्ञानाशिवाय मोक्षमाग कव्ठत नाहीं. ज्ञानाशिवाय मोक्षह्ी नाहीं. ज्ञानरहित पुरुष व पशु 

यांत भेद नाढीं. इंद्रियांचे विषय पुष्ट करणें, कामसेवन करणें हें तर पशु देखील कश्तिात- मनुष्य 

जन्म हा ज्ञानामुर््रेंच प्रृज्य आढे. म्हृणून ज्ञानदान दिलें त्या पुरुषानें सब दान दिलें असें म्हणतां 
येईल. ज्ञान दान देणें हा मोठा उपकार आढि. 

वसतिकादान म्हणजे स्थानदान होय. ज्याठिकाणी शीत, उष्ण, पाऊस, वारा यांची बाधा 
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न ह्वोतां ध्यान-स्वाष्याय करितां येईेक अशी जागा तयार करून अथवा बांधून देणें याका 
ह _ वसतिकादान म्दणतात. उत्तम पात्र जें परम दिगबर महामुनीचा 
बसतिकादान समागम क़्चितकाली घड्टन येतो. जगांत सर्वत्र पाषाण भरलेले 
आहे. त्यांतून चिंतामणि रत्नाची क्त्रचित्‌ कोणाला तरी प्राप्ति होते. तसें बीत- 

राग साधूंचा समागम फार दुलेभ. कदाचित्‌ असा समागम प्राप्त ज्वाला तरी त्यांना आहारदान 
आपस्या द्वावून घडणें कठिण. तो आह्वारहदी मुनीच्या निमित्तानें केलेला नसून सोव्ठाप्रकारचे उद्भम 
दोष, सोव्ण उत्पादनदोष, दह्ा एषणादोष, याप्रमां बेचाव्ठीस दोष व १ प्रमाण, १ संयोजन, 
१ धूम, १ अंगार असे चार मिद्धून शेंहेचाल्लीस दोष टाकून केलेला असावा. दिगंबर साधु शेंहे- 
चाव्ठीस दोष, बत्तीस अंतराय, चौदा मल टाकून एकबार भोजन थेतात. तेंडी अर्थें पोट अन्नानें, 
चतुर्थाश पाण्यानें व चतुर्थाश रिकामें ठेऊन घेतलें पाहिजे अशी परमागमाची आज्ञा आहे. की 
एका उपवासाचें, कधी दोन, कधी तीन, कधीं चार, कर्धी पक्षोपवास तर की मासोपवासही मुनि 
करितात. भिक्षेच्या वेठीं अयाचक वृत्ति घारण करावयाची व नत्रधा भक्तिनें अन्न मिव्ठालें तर 
घ्यावयाचें असा दंडक आहे. याप्रमाणें मुनीछा आह्वार एखाद्या पुण्यवान्‌ पुरुषा्चे घरीं मितावयाचा- 
अयाचक वृत्ति धारण करणाज्या मौनी मुनीला औषबदान देण्याचा योग जमणें फार कठिण. कोणा 
गृहस्थानें आपणाकरितां झुद्ध औषधी तयार करविली असेल व अचानक मुनीखरांचा समागम प्राप्त 
ज्ञाला तर त्यांच्या शरीरांतीछ रोग, चेह्ेज्यावरूनच त्यांनीं न सांगतां जाणून योग्य औषध असेल तर 
दावे. पण असा योग जमणें कठिण असल्यामु्ठें मुनींना औषधदान मिव्ठत नाहीं. शात्रदान दिलें तर 
तें वाचण्याची इच्छा असेल तर ब्रचेपर्यत ठेवतात. पुढ़ें चैत्यालयांत ठेडन निघून जातात. मुनिना 
वसतिकादान ही दुर्लभ आहे. कारण दिगंबरसाधु एकाच जागीं राहत नाहींत. कीं पर्वताच्या गुह्ेत 
तर कधी भयकर बनांत, कधीं नदीच्या वात्यवंटांत बसून ध्यान करितात.एखाद्या बसतिकेमन्यें वा खेड्यांत 
एक दिवस व शहर असल्यास पांच दिवस व पावसान्यांत चार महिने एका जागीं त्यांना राहावें 
लागते. अथवा एखाद्या साधूची समाधि-मरणाची वेठठ आली असेल तर ते महिना-दोन महिनें 
एक जागीं रहातात. याशिवाय जैनसाघु एक जागीं रह्मात नाह्वींत. एक रात्र किंवा दोन रात्रीं 
क्वचितू एखाद्या निर्दोष बसतिकेंत रह्मतात. ती बसतिका पण व्यांचेकरितां मुद्दाम तयार केलेली 
नसाबी. त्यांच्या देखत जागा झाड़न काढतां कामा नये. त्यांच्या समक्ष ती धूतां उपयोगी नाहीं. उजेड 
येण्याचीं दारें पण त्यांचे समक्ष उघडूं नयेत. दार छाव्रें असेल तर व्यांच्या समक्ष उधडूं नये. 
भाड्याची जागा त्यांचेकरितां घेऊं नये. आपली जागा राहण्यास देऊन दुसय्याची जागा बदल्यांत 
घेऊे नये. याचना करून अथवा राजाचें भय दाखबून पण ती घेतली नसली पाहिजे. अशी 
वसतिका असेल तर तेथें कदाचित्‌ वर सांगितल्याप्रमाणें मुनि राहिले तर राहतात. याप्रमाणें 
शेंद्रेचाव्लीस दोषरहित वसतिका असेल, अथवा ओसाड जागीं एखादें घर असेल, ज्या 
ठिकाणीं असंयमी लोकांचें येणें-जाणें, व श्री नपुंसक तिरयंचाचें आगमन नसेछ, ज्या ठिकाणीं 
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. जीबांची पिराधना होत नसेल व अंधकार नसेल तेयें साधु एक किंवा दोन रात्रीं राहतात. अनेक 
देशांत विह्वार करणान्याला बसतिकादानाचा उपयोग होणे फार कठिण आह. अशा उत्तम पान्नाला दान 
देण्याचा प्रसंग प्राप्त होणे कढठिण. सध्यां पंचमकालांत वीतरागी भावलिंगी साधु क्वचित्‌ कोर्ें 
तरी असावयाचे. अशा साधूचा समागम होणें शक्‍य नाहीं. चतु्थ॒ंकालांत अशा पात्रांचा लाभ मदृत्‌ 
भाग्यानेंच होत असे. परंतु त्यावेत्वीं या क्षेत्रांत उत्तम पात्र तरी परुष्कठ्ठ असत. पण आतां या 
दुःखमाकालांत यथार्थ धर्म पाव्णारे पात्र पाहण्यासही मित्णें कठिण जाल आहे. पर्मश्रष्ट, लोभी,अज्ञानी, 
बगैरे पुष्कछ साधु आइव्यतात. पण ते सब्र अपात्र आहत. या कालांतही जिनधर्माचें श्रद्धान 
पक्के असणारे गृहस्थही कोठें कोठें आढत्ठतात. बीतराग धर्माचें श्रवण करून कुधर्माची आराधना 
करण्याचा ज्यांनी स्‍्याग केला आहे व अहिंसा धमे धारण करून जिनवचनरूपी अमृत- 
पान करून शील व संतोषबृत्ति धारण केली आहे असे तपस्वी हेंच उत्तम पात्र आहे. याशिवाय 
इतर भेषधारी पुष्कछ असून काय उपयोग ! ज्यांना मुनिधर्म व श्रावकपरम यांतील भेद कब्ठछा 
नाहीं, सम्यग्दर्शन वगैरेचें यथार्थ ज्ञानही नाहीं, त्यांचें ठायीं सत्पात्रत्व तरी कोहून असणार ! 
मिथ्यादर्शनाच्या प्रभावानें आत्मज्ञान होत नाहीं. अंतरंगांतील छोभवृत्तीमुछ मधुर भोजनाची इच्छा 
करणारे पुष्कठ आढकून येतात. ते सत्र अपात्र समजाबेत. 

या कलिकालांत भातरालिंगी मुनीश्वर, अर्जिका, व क्षुक्कक्क यांचा समागम मुव्ठींच नाह्टी. पण 

चिंतामणि रत्नाप्रमाणें एखाद्या भाग्यवान्‌ पुरुषांना त्यांचा समागम होऊन दान देण्याचा योग आला 

तर त्यांना पवित्र अन्ना्चे भोजन दावे. अर्जिकेचा समागम घडल्यास त्यांना 

मुनी, आर्जिका व एक पांढरें बस्र बावें. तिनें तें वस्र घेऊन जुनें तेथेंच टाकावे. श्षुक्ककाला 

क्षुकक यांना.. एक कौपीन ( छंगोटी ) व अपुर बच्न ज्या योगें त्याछा आपलें सर्वाँग 

दान द्यार्वे. झ्ांकता येणार नाहीं असें हलक्या किंमतीचे दावे. त्यानेंही नवें मिव्ठाल्या- 

नंतर जुने तेथेंच टाकाबरें, याशिवाय दुस्‍सरें कांहींढी ग्रहण करूं नये. आपण 

आमंत्रण न देतां कदाचित्‌ असें पात्र आपल्या घरीं अचानक आलें तर गुहस्थानें आपणाकरितां 

केलेल्या अन्नांतून ते बातें, अशी दान देण्याची पद्धति असल्यामुक्ठें गहस्थाछा दानासाठीं वेगब्ब्या 

खर्चाचा बोजा पडत नाहीं. अशा स्थितीत घनवान्‌ पुछुषानें आपकें द्रव्य कोणत्या कार्मी लावून तें 

सफल कराते ? असा ग्रश्न उत्पन्न होतो. भोगोपभोगामध्यें त्याचा विनियोग करावा तर ते भोगोप- 

भोग तष्णा बाढबजिणारें व इंद्रियांना विकल करून महान्‌ पापामध्यें प्रवतेविणारे आहेत व त्यापासून 

नरक-गतीची प्राप्ति होते व आपल्या हिताहिताचें ज्ञान नाहींसें होते. मोहामुत्ठं, ममतेमुव्ठें आपले पुत्रादिक 

स्या द्रब्याचे मालक आपोआप होतातच. त्याअर्थी पापाचार करून दुर्घ्यानानें धर्माचा विध्वेस 

करून जी प्राप्त करून घेतली त्या संपत्तीचा अर्धा भाग धर्माकरितां, दयेकरितां, सत्पात्राछ्या दान 
देण्यांत खर्च करून आपकें हित करून ध्या. 

येथील संपत्ति सोड्न परछोकी जाल त्यावेत्ीं पुत्रपौन्नांना पाहण्याला परत यार काय : 
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कुुंबाचा संबंध तुमच्यांशीं या चर्माच्छादित मुखनासिकानेत्राशीं आहे. यांचा नाश होऊन 
दे मातीशी मिकछून जातील. कुदुंबांतील माणसें तुमचा दुसरा पर्याय 

कुटुंब, संपचि व. पाह्याबयास येणार नाह्ढींत. तुम्ही त्यांना पाह्वयास येणार नाहीं. कारण 
वैभव नश्वर आहे ज्या इंद्रियांनीं तुम्ही कुठुंबाला जाणतां तीं जक्ून भस्म झालीं. आतां तुम्हीं 
तुमच्या कुटुंबाला कशानें पाहणार ! पुत्रादि कुटुंताचा संत्रंध तुमच्या शरी- 

रावरीछ चामबड्याशीं आह. ते -तुमच्या आत्म्याला जाणींत नाहींत. मग तुमे चामडे जद्छून राख 
झाल्यावर तुमच्याशी कोठें संबंध करणार ! म्हणून हे ज्ञानी पुरुषांनो, जीवन हें अल्प आहे. पुत्र- 
पौत्रादिकांचा संबंधही अल्पकाल राहणारा आहे. संसारांत आपलें रक्षण करणारा कोणीही नाहीं. फक्त 
एक धमंच शरण आटे. हें द्रव्य तुमचे नव्हे. कांकीं एखादा पुण्यप्रभावानें दोन दिबस याचा मालक 
झाला तरी पुनः त्याचा त्याग करून त्यास मराबें लागणार आह. हें द्रव्य परछोकी बरोबर येणोरें 
नाहीं. पुत्राध्या प्रीतीनें अनेक प्रकारचे दुराचार करून जें द्रव्य तुम्ही सांठवीत आहांत तें हैं धन 
व पुत्रावरील ममत्व ( प्रेम ) तुम्हालय संसारांत स्वव्वाची भूछ पाडून नरकाछा पोंचवीछ, त्यापासून 
अनेक जन्मांत दरिद्वी होऊन फिरावें छागेल. हजारों माणसें दररोज अन्नान्न करून मरत आद्वित, 
दरिद्री व दीन होऊन घरोधर भीक मागत आहत, त्याकडे कोणी पाहत नाहीं. त्यांचें म्हणर्णें कोणी 
ऐकून घेत नाहीं. तरी हा सब प्रभाव त्यांनीं परृवी अनेक जन्‍्मांत द्वव्यावर तीत्र ममता केली ह्याचें 
फल आह. तुम्हाला वैभव, संपत्ति, रत्न, सुवर्ण, रुपें वगैरे वैभव प्राप्त झालें आहे, अनेक प्रकारचे 
सुरस अन्नाचें मधुर भोजन दररोज मित्ठत आहे, रूपबती, शीलवान्‌ व अ्रीतिरसानें भरलेल्या ख्लीचा 
समागम प्राप्त झ्ाला आहे, आज्ञा धारण करणारे पुत्र आहेत, सदैव धन्याचें हित इच्छिणास्या व 
चतुर अशा सेवकाचा लाभ झालेला आहे, मोठमोढीं विस्तृत व सुंदर अशी घेरें व बंगले राहण्यास 
मिव्ठत आहेत, याशिवाय इतरही पुष्कछ सुखसामग्री प्राप्त झाली आह, हें सत्र पूर्वजन्मी दान दिलें 
त्यांचें फल आदि. दानाच्या प्रभावानें भोगभूमीत जन्म, व स्वर्गातील बिमानांचा स्वामीपणा प्राप्त 
होतो. त्याठिकाणीं असंख्यात कालपर्यत खुख भोगतां येते. असें असतां इहलोकी प्राप्त झाछेली 
थोड्या वेव्ठपर्यत टिकणारी व दुःखदायक अशा तुच्छ संपदेची व अतिशय मलिन अशा देहाची मातबरी 
कां ठेबावी ? ही संपदा तुमचेजवछ स्थिर राहणारी नाहीं. ही लक्ष्मी आमची आह. आमच्या कुछ- 
परंपरेनें चालत आली आह्दे, द्वी आमच्यापासून नाहींशी होण्याइतकें मूल अजून आम्ही बनलों नाहीं, 
म्हणून ती आमचेपासून नाहींशी होणार नाहीं असें तुम्हांस वाटत असेल तर हा तुमचा निव् 
श्रम आहे. या भ्रमाचें कारण मिथ्यादर्शन आहे. अनंतानुबंधी कषायाच्या उदयानें तुम्हाला अभि- 
मान उत्पन्न झालेला आहे. तो थोड्याच दिवसांत तुम्हाला नारकी बनवीछ, याकरितां हे सत्पुरुषहों ! 
जर तुमची जिनवचनावर श्रद्धा असेल, धर्मावर प्रीति असल, दुःखी 

नश्वर संपत्तीचा. लोकांना पाहून दया प्राप्त द्ोत असेल, तर मनांत सम्यक्ताचें चिंतन करा 
अभिमान घरूं. कीं, “ आपण द्॒व्यावर ममत्व करून पूर्वीच्या धनाची महत्थयासानें रक्षा 
नये - कैडीं व नवीनही पुष्कछ मित्बिलें, तें उपारजन करप्याकरितां क्षुधा, तृषा, 
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शीत, उष्णादिक व्यथा भोगिल्या. अनेक प्रकारचे व्यापार, राजसेवा, विदेशगमन, समुद्रप्रवेश 
बौरे आरंभ केछे. अधर्मा अशा म्लेच्छ लोकांना ख़ुष करण्यासादी निंध कर्म केलीं, हरेक 
प्रयत्न करून धन उपार्जन केकें. आतां अचानक मरण प्राप्त ज्लालें तरया द्रब्याचें रक्षण 
कोण करील १ आतां आपण अन्याय, अनीति व पापरूप ब्यापार, पापी छोकांची सेवा 
करून धन उपार्जन करण्याचा अवश्य त्याग छौकर केला पाहिजे. न्यायानें प्राप्त होणास्या ढ्रब्या- 
मध्यें मर्यादा करून राहिलें पाहिजे. तसेंच आजपर्यत ज्यापासून अन्यायानें व बछजबरीने धन 
घेतलें, अथवा छोकांच्या मनाला दुःख देऊन, त्यांना थापा देऊन, भुरव् पाडून, चकबून, फसवूजन, 
जें घेतलें ते सर्व व्यांना परत देऊन त्यांची क्षमा मागाबी. आपक्या द्रव्यांतून मुलाबाव्ंचा भाग व 
धर्माचा भाग असे दोन निरनिराक्े विभाग करावे व परोपकाराकरितां दानविभागांतून नेहमीं 
द्रव्य खार्चित जाबें. आपण जें नवीन धन संपादन करीत असूं त्यांतून देखील 
उत्पन्नांतून दहावा चौथा, सहावा, आठत्रा अथवा अगदी जधन्य म्हणजे दहावा भाग तरी 
भाग तरी धर्मा- निदान पुण्यकार्यामध्यें छाबावा. त्या दानाचा त्रिभाग संकटम्रस्त, निधन, 
र्थासादी बावा.. दुःखी बारे सर्वाना प्राप्त ब्हाबा, ज्याला आपलें उदसयूर्ती इतकें देखील 
अन्न मिछत नाहीं, अर्थे पावशेर करसे तरी महान्‌ कष्टाने अन्न प्राप्त होतें. 
त्यानें देखील मिव्ठालेल्या अन्नांतून दानविभाग म्हणून वर वर्णिल्याप्रमाणें वेगढ्णा काडून तो दुःखी 
व भुकेलेल्यांना दिला पाहिजे. दानाशिवाय नुसतें घर स्मशानाप्रमाणें असून त्या घरांतील माणसे 
मेलेल्या माणसासारखीं व इतर कुटुंबीजन गिधाड पक्ष्याप्रमाणें त्या पुरुषाचें घनरूपी मांस वारंबार 
, ठोचें मारून खात आहत असें समजावें. 
जे गृहस्थ धनवान्‌ आहत ते जैनांचे अनेक प्रकारें पाछन करितात. जे धर्मात शिथिल झाले 
असतील त्यांचा धनाढ्य पुरुषांनी सन्‍्मान केला व त्यांशीं मिष्ट भाषण केछें तर ते घर्मात पुनरपि 
दृढ़ होऊन राहतात. कित्येक काम करण्यायोग्य, चाकरी करण्यायोग्य 
स्वधर्मीयाचें.. असतीछ त्याजकट्टन काम करून घेऊन ह्ांचें उदरपोषण कराबें. कित्येक 
पालन कराबें. . व्यापार करून द्वब्य कमावण्या छायक असतील त्यांना द्रव्य सहाय देऊन 
स्‍्यांचें रक्षण करावें. कित्येकांना व्यापारधंधास छावून त्यांचा उदरनिर्वाह 
करवाबा. किल्येकाना घैये देऊन, व्यापार करवून द्रव्य उत्पादन करविण्यास शिकवाबें, कित्येकांना 
दुसन्यास सांगून रोजगाराछा छावाें. कित्येकांना योग्य मार्गदरीन देऊन धंद्याछा लाबाबें- 
पुण्यवान्‌ जीवांच्या आश्रयाखेरीज मनुष्याछा आपल्या पायावर उभा राहतां येणें फार कठिण पडतें. 
अशा कृत्यांनीं आपलें धन नाहींसें होल अशी भीति बाव्यूं नये. आपल्या धम्मब्रांधवाच्या कार्मी 
उपयोगी पडणारें धन दढ्वेंच आपलें आह असा विचार मनांत आणावा. 
जें धन याप्रमाणें आपल्या धर्मबंधूच्या उपयोगी पडलें नाहीं तें आपलें नब्दे असें 
समजावें. यापूर्वीं किल्येक मोछ्मोंठे धनवान्‌ व भ्रतिष्ठित होऊन गेले, त्याचें धन कर्मादयानें 
र., २३ 
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ऑरीमंताध्या आपत्तीत नाहींसें झालें, आजीविका नाहींशीं झाली. खाण्यापिण्याची पंचाईत 
स्याला आश्रय दावा. पडली, भुकेमुकें घरांत बायका-पोरांचा भयंकर त्रास होऊं लागछा. अशा 
पुरुषाला मेहनत-मजरी ह्ोत नाहीं. त्याच्यानें हलकें काम होत नाहीं. मोठा 
मनुष्य म्हणून कोणी ठेवून घेत नाहींत ? आभरण, बच्न, पात्र वगैरे सर्व विकून आजपर्यत चाललें, 
आतां कोणाला सांगावें ! काय उपाय करावा ! अशा विवंचनेंत पडलेल्या प्रतिष्ठित दुःखी पुरुषालछा 
आजीबिका करून दावी. धाबरलेल्या मनुष्यास दुःख-समुद्रांतून हवात देऊन वर काढावें, धर्माकड़े 
त्याचें लक्ष वेधावें. थोडाबहत आश्रय देऊन त्यांस आपण मदत करावी अथवा “इतराकड्डून करवाबी. 
याशिवाय जे कोणी ख्री-पुत्ररद्धित असतीछ त्यांना धर्मकार्याकड़े लावून त्यांचें खाण्या- 
पिण्याचें दुःख नाहींसें कराते. कित्येक वृद्ध प्नाल्यामुक्ें उद्योग करण्यास असमर्थ असतील, कित्येक 
जिनधर्मावर इढ श्रद्धा ठेवीत असूनही इंद्रियें शियिल ज्ञाल्यानें व शरीरांत 
वृद्ध अथवा रोग श्राप्त झाल्यानें कांहीं काम करबत नसेल अश्ांना कोणाचें तरी सहा- 
निराश्रितांना_याची जरूरी असते. त्यांना घनवान्‌ पुरुषांनीं आश्रय देऊन घर्मात स्थिर 
आश्रय दब्यावा. करावें. हैं कार्य द्रव्यवान्‌ पुरुषांकड्डनच होणारें आह. कित्येकांना पुत्नादि 
नसल्यानें निराश बनावें छागलें असेल त्यांना धर्माचा आश्रय करवात्रा, 
किल्मेक श्राविका दुर्देवानें विधवा पझ्ञाल्यानें व त्यांना कोणाचाही आधार न राहिल्‍यानें अन्नवद्नाची 
उणीब भासत असेल त्यांना करुणाबुद्धिनं अन्नवज्नाची सोय करून देऊन धर्ममार्गाकडे छाबावें, 
धनवान्‌ पुरुषांच्या सहास्पानें निर्धन लोकांचें स्वधर्माचे अवलंबन स्थिर राहतें, किल्मेक अणुब्रतें धारण 
करितात, कित्येक पांचवी प्रतिमा धारण करून सचित्त वस्तु खाण्याचा त्याग करितात, कित्येक 
पर्व॑तियीछा उपोषणे करूं: छागतात, कित्येक नियमितकाल ब्रह्मचर्याचा व किल्येक आजन्म ख्लीत्यागाचा 
नेम घेतात. कित्येक परिग्रहाचा, पापकार्याला अनुमोदन देण्याचा, उद्दिष्ट आह्ाराचा त्याग करितात, 
याप्रमाणें श्रावकाच्या अकरा प्रतिमा धारण करण्पानें दान पेण्याल्ा पात्र होतात. धनवान पुरुषांची 

धर्माकडे प्रबृत्ति पाहुन अनेक लोक ब्याच मार्गाचें अनुकरण करितात. 

श्रीमंत माणसांनीं विद्या पठण करण्याचों स्थानें ( पाठशाव्ठा ) तयार कराबीत. त्यांत शिक- 
णाय्यांच्या उपजीविकेची सोय कराबी. त्यांत व्याकरण, न्याय, काव्य, गणित, तक बगैरे अनेक 
विद्या शिकण्याची सोय असावी. यांतून जैनामध्यें शेंकडों विद्यार्थी शिकून 
ज्ञादानाची सोय तयार होतील तर धर्मपरंपरा टिकेल. कित्येक बुद्धिमान असून त्यांना उप- 
: करावी, जीविकेचे साधन नसेल तर कांहीं तरी साधन करून देऊन त्यांना निराकुल 
केल्यानें ध्मप्रवृत्ति चारूं राहते. याचप्रमाणें अनेक ग्रंथ लिहवून ते विद्या- 
थ्याना अथवा वाचणारांना द्यात्रेत. ग्रंथ शोधण्याकरितां योग्य असलेल्या लोकांना मदत कराबी. 
ज्ञानाभ्यास करणाय्यावर प्रेम कराबें, आपल्या आत्म्याला ज्ञानाभ्यासांत लावांवे, आपस्या पुत्रांना व 
कुटुंत्री जनांना ज्ञानाभ्यासांत लाताबें व जसे बनेल तशी लोकांना शास्राष्या अभ्यासांत रुचि उत्पन्न 
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करावी. शाल्र दें धर्माचें बीज आदे. शालाचें ज्ञान झार्लें असतां शेकडों दुराचार नष्ट द्वोतात. 
ओऔषधदान देण्यांत फार पुण्य आहे. अनेक रोगाला नाहींशी करणारीं औषधी तयार करून 
रोग्यांना देण्याची सोय करावी. निर्धन माणसांना आयती तयार औषधे मिव्ठास्यास त्यांना क्लाचा 
फार उपयोग दोऊन उपकार घडतो. केबछ निधन माणसांनाच झ्याचा 
औषधदान.. उपयोग होत नसून श्रीमंत माणसाला देखील त्याचा उपयोग ह्वोतो. निधन 
व दुःखी छोकांना औषधदान देण्यांत महत्पुण्य आहे. गरीब व दरिद्री 
माणसांना औषध मित्ठत नाहीं. त्यांना कोणी तयार करून देत नाहीं. तयार करून देणारा असला 
तरी जब पैसे नसल्यानें व्यास सामग्री आणून देतां येत नाहीं, म्हणून त्यांगा आयती तयार 
औषयं मिल्ण्यानें रोगप्रतीकार करितां येतो. रोग नाहींसा करण्यासारखें दुसरें दान कोणतेंदी नाहीं- 
अभयदान हेंही तसेंच श्रेष्ठ आहे. धर्मबान्‌ जीवांना राहण्याकरितां, त्यांना घर्मसाधन 
करण्याकरितां आपल्या शफ़िप्रमाें धर्मशाछ्वा वगैरे आांघवून द्याव्या. आपल्या घरी जागा असल्यास 
तेयें त्यांची राहण्याची सोय करावी. कारण राहण्यास योग्य स्थल मिव्ठाल्या- 
अभयदान. शिवाय धर्मसाधन करण्यांत परिणाम स्थिर होऊं शकत नाहींत. कोणी सहधधर्मी, 
परदेशी, दुःखी, आगंतुक आला तर महिना -दोन महिने त्याचे जेबणाची सोय 
करून ब्याबी. कोणी प्रवास करीत असतां त्याजजवक्ील धन संपून अडचर्णीत पडलछा ब शथ्यामुक्रे 
त्यांस आपल्या गांवीं पेंचण्या इतकेढ्दी पैसे नसले, अथवा रस्व्यांत चोरांनी गांदून व्याजपासूज सब 
द्रव्य नेलेंब तो स्वधर्मीय जाणून आपल्याकडे आला तर व्याढा गांबीं पोंचण्याइतकी मंदत 
करावी. परदेशी असून रोगी असेल त्याछा राहण्यास जागा देऊन औषधोपचार करवावा. वरचेबर 
त्याला धर्मोपदेश देत असावें. त्याचा दररोज समाचार ध्यावा. त्याचें वैयाबृत्य करांबे. निर्धन 
माणसाकडून न होणारें असें औषधदान धनवान्‌ पुरुषानें अवश्य करीत रहावें. ज्यांच्या परिणामांत 
चंचलता प्राप्त झ्ाली असेल, रोगानें, वियोगदु:खानें, दारिय्रानें जे घाबरछे असतील ट्यांना धर्मोपदेश 

देऊन थघैय धारण करावें. 

आपण आपल्या आत्म्याला निरंतर ज्ञानसमृद्ध करीत असावें. ज्ञानवान्‌ असलों तर अनेक 
जीवाला धर्मोपदेश दावा. अथवा कोणी शास्रात जाणणान्या पुरुषाची प्राप्ति ज्ञाली तर तो कब्पदृक्षा- 
सारखा छाभ समजून मोठ्या हर्षानें त्याच्या उपजीविकेची व्यवस्था करून 
स्वतः व इतरांसही .द्यावी. ह्यार्शी अतिशय नम्नपणानें वायून आदराने धरम ग्रहण करावा. घम 
ज्ञान यावें. वृद्धिकरितां ज्ञानी पुरुषांचा सन्‍्मान करून धर्मोपदेशाची, तत्त्वानिर्णयाची 
गुणस्थानमार्गणांची चर्चा करवावी.धर्माची व सम्यग्ज्ञानाच्या प्रभावने ची प्रवृत्ति 
कराबी. ज्याठिकार्णी धममप्रद्नत्ति शियिक झाली असेल द्या गांवीं शास्तरें लिहवून, भाषांतर करवून योग्य 
अश्ीं पुस्तकें पाठवून चावीं. ज्ञानदान सर्व छोकांना करीत जावें. संपत्ति प्राप्त झाली असतां दान 
सन्मानानें, प्रियवचनानें, आपल्या मित्र कुटुंबाला देऊन आनंदित कराबें. संपदेचा समागम आगि 
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आयुष्य हैं क्षणभंगुर अद्वित. धनानें, देहानें व वचनानें अन्य जीवांवर नेहमीं उपकार करीत राहणें 
ईंच मनुष्यजन्मांतील श्रेष्ठ कतेब्य आहे. 
गोड बोले हैं मोठें दान आह. शत्वरील आपकलें वैर सोडटन प्रियवचनांनीं त्याची क्षमा 
भागणें हूँ देखा मोें दान आहे. आपलें द्रव्य, जमीन जुमला देऊनही प्रसंगी त्याला संतुष्ट कराते. 
त्याविषयीं आपल्या मनांतून वैर नाहींसें करावें व अभिमान नाहींसा करावा. 
मधुर भाषण हैंद्ी दरिद्वी असून कुटुंबवत्सल असेल त्याचा शक्तिप्रमाणें दान देऊन सन्‍्मान 
एक दानच आहे. कराता. आपली बहीण, मुलगी, निर्धन असेल तर त्यांना वरचेबर भोजन- 
पान, वल्नप्रावरणादिकांनीं संतुष्ट ठेबावें. दयाकु पुरुष दुसय्याचें दुःख, 
दानसन्मानादिकांच्या योगें नाहींसें करितात. मग जीं माणसें भाऊ, बह्िण, आत्या, मुलठगी, जांबई 
बगेरे आपल्या कुटुंबांचीं अंगें आहत त्यांना कर्थीही दुःखी ठेऊं नये. 
कोणी आपकें नुकसान केले तरी त्याला कटु वचन बोदढूं नये, त्यांना म्हणाव, “४ आपण 
आपल्या परिणामांत संताप होऊं देऊं नका. गृहस्थाश्रमांत छाम अछाभ कर्मानुकूछ होत राह्मणार. 
आजुबाजूची सब सामग्री त्रिनाशिक आहे. तुम्ही आपल्याकड्टन होईल 
कु भाषण कर- तितक्या प्रयत्लानें व सद्भेतने आमचें कार्य सुधाराबें म्हणून प्रयत्न करीत 
णारावरही दया करात्री. आहां. पण आमध्या कर्मानुसार त्यांत यश येत नाहीं. याबदल आपण वाईट 
मानूं नये. ” अशा मधुर भाषणांनीं त्याछा संतुष्ट कराबें. 
आपल्या धनापासून कोणा तरी जीवाबर सदैव उपकार घडाबा अशी चिंता करीत असाबें. 
इतर लोक आपकलें द्वित करोत वा अद्िित करोत आपण मात्र सदैव उपकार करण्याविषयी तत्पर 
असत्रे. याचग्रमाणं कोणी कैदेंत पडला असेल, कोणाबर खोटा खटला 
आपसल्या द्रव्याचा परोप- झाछा असेल तर त्याछा आपण मदत करून सोडविण्याचा प्रयत्न करावा. 
काराकड़े उपयोग कराबा. कोणी आपलें घन चोरिडें असेल तर मधुर भाषणांनीं शांतभाव घारण 
करून त्याला समजावून तें परत ध्यावें. निर्धनाशी कोणत्याही कारणामुक्रे 
तंटा करूं: नये. कोणी कांहीं वस्तु चोरून खात असेल व तें पाहून त्याची चारचौघांत फर्जीती 
करूं नये. आपले आश्रित असतील त्यांच पाछनपोषण करायें. विधवा जरिया, अनाथ मुलें, माणसें, 
रोगी व वियोग दुःखानें व्यापछेले असतील त्यांथें दुःख नाहींसें करण्यांत तत्पर असाबें. बाठक वा 
बालविधवा असेल तर त्यांचें काछूजीपूर्बक पालनपोषण कराबें. आपणाशी जे बैर करीत असतीछ 
व आपण उपकार केला असूनही त्याठा जे अपकार मानीत असतील त्यात्रिषयीं मनांत विषाद न 
मानता त्यांचा दानसन्मान करावा. योग्य प्रसंग प्राप्त जाला असून जर आपल्या आपमित्रांचा 
आपण सन्मान केला नाहीं तर आपणांस प्राप्त झालेलें धन व ऐश्वर्य व्यथ समजावें. आपापल्या 
पुलालेंकराचें पालन कुतरी मांजरें देखी करितात. स्याप्रमागें आपणही आपल्याच मुलाबाब्यंचें 
कल्याण केले यांत महत्त्व नाहीं, प्रसंगानुतार आपलछा नाश करणाराचें, आपकलें द्रव्य हरण करणा- 
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राचें, व शन्नचें दखील आदरातिथ्य करून त्याचा दानसन्मानादिकांनीं आदर करून वैराचा 
अभाव करणें फार कठिण आढदे व तें करणें यांतच खरा पुरुषार्थ आढ़े. मनुष्यजन्म, धन, संपदा 
यौवन, ऐश्व्य वगैरे सब क्षणमुंगर आढ्ेत. आजपयत अनेकांचें धन व ऐश्वये नष्ट झालें आह. 
त्यांच्या नांवाचा मागमूसही कोठें उरला नाहीं. श्रीकार्तिकेयस्वामीर्नी म्हटलें आहे---पुष्कव्ठश 
सुशोभित बच्नाभरणांनीं, स्नान, छुगंधविछेपन, विविधसुरस भोजनपानादिकांनीं अत्येत काव्जीनें 
पोषिलेला हा देह देखीछ एका क्षणांत थोड्याशा आधघातानें कांचेच्या भांड्याप्रमाणें नाश पावणार 
आहे. जी लक्ष्मी चक्रवर््यादिक महान्‌ पुण्यवान्‌ जीवाजवछ रममाण होऊन राहिली नाहीं ती 
अन्य पुण्परहिित जीबांवर प्रेम करून त्यापाशी स्थिर कशी राहील ? लक्ष्मी पुण्यवान्‌ जीवाजवब्य्दी 
सदैब राहूं शकत नाहीं. कोणी म्हणेल कीं, माझ्लें कुल उंच आह. माइ्या कुछांत आज पावेतों लक्ष्मी 
रह्यात आली आह म्हणून ती सदैव राहीकच--असें समजूं नये. ती कुलवाना- 
चंचल लक्ष्मीचा. जबद्य राह्येल अथवा राहणारही नाहीं. कदायित्‌ नीच कुलवाल्याजवब्यही 
अभिमान धरूं.. जाऊन राहील- घौर पुरुषापाशीं रममाण होईल अथवा होणारही नाहीं. 
नये. पंडित वा चतुर पुरुषापाशीही टिकेल अथवा टिकणार नाहीं. झूरापाशीं 
अथवा मभिन्र्यापाशीढी राहील किंवा राहणार नाहीं. प्रृज्य पुरुषापाशी, सज- 

नापाशीं, महापराक्रमी पुरुषापाशीं, व धर्मत्रान्‌ जीवापाशीही नियमानें राह्दीलच असा नेम नाहीं. 
भावाथे-संसारांत अज्ञानी छोकांना भ्रमामु्लें असें वाटत असतें कीं, मी कुलवान्‌ असल्यानें 
मला सोड्टन लक्ष्मी जाणार नाहीं. मी पराक्रमी आहे, घीर आहे, त्याअर्थी मजजबढ् ती स्थिर राहिलीच 
पाहिजे. मी पंडित असल्यानें हिचें मोठ्या चातुर्यानें रक्षण करीन कारण मी मोठ्या शहाणपणानें 
ती प्राप्त करून घेतली आहे. मृख छोक अज्ञानानें हजारों चुका करितात. त्यामुरै“ं व्याजपासून ती 
नाहींशीं होत असते. तशी स्थिति माझी नसल्यानें मी हिचें रक्षण करीन. मी झूर व वीर आह. त्याअर्थी 
इचें शौर्यानें मी रक्षण करीत असतांना मजपासन ती कशी नाहींशी होणार ! मित्रा असेल त्याची 
कदाचित्‌ नाहींशी होईल. मी पूज्य आहे. सर्वाची लक्ष्मी प्रृज्यपुरुषापाशी राहिली पाहिजे. कोणी 
नीच असेल त्याची नाहींशी होणार असेल तर होईलछ, मी सुखी आह. माझ्या चर्येवर छक्ष्मीचें तेज 
झत्ठकत आहि. दरिद्री मनुष्याच्या मुखाबर तेज नसतें. मी सजन असून सर्वाना आबडता आह. त्या- 
अर्थी मजपासून ती नाहींशी होणार नाहीं. सर्बाना अप्रिय असणान्या जबकून ती नष्ट द्ोत असते. 
मी मोठा साहसी व उद्योगी असलयानें नवीन धंदे निर्माण करून द्रव्य उपाजेन करित असतों. 
त्याअर्थी मजपासून ती नाहींशी होण्याचा मुदींच संभत्र नाहीं, आत्शी व निरु्रमी पुरुषापासन 

ती नष्ट होत असते. निवर्# हा असा विचार मनांत आणपणें श्रम आहि. 

लक्ष्मी पूर्वी केलेल्या पुण्याची दासी आह. पुण्यपरमाणु नष्ट होतांच ती नाहींशी 
होते. जीवाच्या पुण्याईचा अस्त होतांच सत्र लक्ष्मी, कांति, बुद्धि, प्रीति, प्रतीति वगैरे एका 
,क्षणांत नष्ट होतात. म्हणून लक्षतीचा उपयोग न्याय्य भोग भोगण्यांत करा. परिणामांत 
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. लक्ष्मी पुण्याचें.. दयाभाव ठेऊन दुःखित बुभुक्षितांना दान करा. इचा संबंध पाण्यांतल्या 
फल आहे. तरंगाप्रमाणें क्षणभंगुर आहे. पश्चात्‌ द्विचा वियोग ठरकेला आहे. जो पुरुष 
निरंतर या लक्ष्मीचा संचय करण्यांत गढून जाईल, तिचा उपभोग पघेणार 
नाहीं व पात्रांना दानहीं करणार नाहीं. तो आपल्या आत्म्याला ठकबवीत आहे असे समजावें, 
कारण अचानक मरण प्राप्त ज्ाल्यास त्यास दुर्गतीस जाबें छागणार. मग मनुष्यजन्मांत येऊन 
काय मिव्ठविलें ? जे संपत्तीचा संचय करून तिला जमिनींत पुरून ठेवितात ते त्या लक्ष्मीका 
पाषाणासारखी करितात हें ल्यांच्या लक्ष्यांत येत नाहीं. कारण जमिनींत पुष्कव्से पाषाण जसे 
पुरलेले आद्वेत तसें लक्ष्मीढी पुरलेली राह्मील. संपत्तीचा दान, भोग, उपभोग याकडे उपयोग केछा 
नाहीं तर तो पुरुष संपत्तिमान्‌ असूनही दरिद्री पुरुषासारखा झाला ब व्याची स्वतःची लक्ष्मी ही 
दुसम्याची लक्ष्मी झाली, कारण गांबांत पुष्कव्यजवर रक्ष्मी असली अथवा आपल्याच शेजाय्या- 
जवब्ठ असली तरी तिचा आपणाला काय उपयोग ? ती फक्त आपणाछा दिसेल, भोगतां यावयाची 
नाहीं. त्याप्रमाणेंच जो आपल्या लक्ष्मीचा भोग घेत नाहीं त्याची स्थिति असते. 
द्रव्यावर अतिशय प्रेम करणारा पुरुष स्वतःच्या पोटाला पुरेसें खात नाहीं. औषध, बख्न- 
प्रावरण, राह्ण्याची जागा बगैरे भोगोपभोगाच्या सामग्रीच्या अभावानें नेहमीं दुःख भोगतो. पण 
याहीपेक्षां पैसे खर्च होण्याचें त्याला तीत्र द:ख होत अक्षतें, म्हणून तो 
कृपण लक्ष्मीचा. आपले दिवस अशा कथ्ठ॑ंत काढतो. असा पुरुष राजाचे किंवा आपले 
उपभोग घेत. वारस जे ख्री, पुत्र, भाऊबंद यांचे अनायास हित करून देतो. जो मूर्ख 
नाहीं. मनुष्य अनेक पग्रकारांनीं आपल्या बुद्धीचा उपयोग करून संपत्ति वाढ- 
विण्याचा प्रयत्न करीत असतो व ती कितीही बाढली तरी संतुष्ट होत 
नाहीं, पुनः तिची बृद्धि करण्याकरितां अनेक पापारंभ करतो, पापाला भीत नाहीं, रात्रंदिवस धन- 
संपादनाचे विकल्प करीत अनेक रात्री झोंप घेतल्याशिवाय घालबितो, दिवस निधतांच पुनः द्वब्यो- 
प्पादनाच्या धंचाला लछागतो, देण्याधेण्याच्या व्यवहारांत अनेक प्रकारचा खोटा वादविवाद करीत असतां 
त्याछा भुकेचें भान रह्मत नाहीं. रात्रो हिशेब-ठिशेब, देणें-बेणें, सब्रे-सौदे यांच्या चिंतेनें त्यास 
झोंप येत नाहीं. अशा प्रकारचा मृढ॒पुरुष लक्ष्मीरूपी तरुण खस्रीचा दास होऊन अनेक संकटें 
भोगून दुर्गतीछा जातो. जो बृद्धिंगत होणास्या लक्ष्मीचा निरंतर बर्मकार्यात उपयोग करितो त्याची 
पंडित पुरुषाकड्टून स्तुति केली जाते व त्यालाच लक्ष्मी प्राप्त होगें सफल होय. याम्रमाणें विचार 
करून धमंवान्‌ पण दारिश्यानें पीडित मनुष्यांना, ल्ियांना निरंतर ख्याति, 
दानानें भोगभूमीत छाम, प्रजा, यश यांची अपेक्षा न धरितां व त्याकड्डन आपणावर प्रत्युप- 
ब खर्गात काराची इच्छा न ठेवतां मोठ्या आदरानें व हर्षानें दान देतात व्यांचें 
जन्म होतो. जीवन सफल अआहे. ज्या अर्थी घन, यौवन व जीवन हीं प्रत्यक्ष पाण्यावरील 
बुडबुड्याप्रमाणें अस्थिर आपणास दिसून येतात व दानापासून स्वर्ग व्‌ 
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भोगभूमीची लक्ष्मी असंस्यातकालपयँत उपभोगितां येते असे शा्तरें बणेन करितात, त्या अर्पी आपण 
नेदमी दान करण्यास प्रइत्त झालले पाहिजे हें उधघड आह. यांत विशेष दें कीं, प्रू॑जन्मी सत्पात्र 
दान ज्यांनीं दिलें आह, सम्यक्‌ तपश्चरण केलें आद्दे असे पुरुष या दुष्घम-पंचमकालांत भरत- 
क्षेत्रांत जन्म घेत नाह्ीत. या कालांत सम्यग्दष्टि उत्पन्न होत नाहीत. जे सम्यग्दृष्टि देवगति, नरक- 
गरतींतून येतील ते विदेह्ठक्षेत्रांत जन्म घेतील. मनुष्य तियच गतींतील सम्यग्दृष्टि मरून खगेलोकी 
जन्म घेतीछ. याठिकाणी कोणा पुण्यवान्‌ जीवाला काललब्धि वगैरे सामग्री प्राप्त ज्ञाडी तर सम्यक्तब 
उत्पन्न होते. प्रवजन्मी ज्यानें जिनधर्म पाकून पुण्य संपादन केलें असेल तो येयें सध्यां जन्म बेत 
नाहीं. म्हृणूनच जैनधर्मात सध्या क्षत्रियवंशी महपुरुष उत्पन्न होत नाहींत, त्सेंच धनाद्य पुरुष 
देखील विशेष दिसून येत नाहींत. 


जैनकुल्यंत कोणी धनाढ्य झाले तर त्यांना धर्माची रुचि नसावयाची. एखाद्या पुण्यवान्‌ 
जीवाछा कदाचित्‌ सत्संगति प्राप्त झ्लाली व जैनसिद्धांत श्रवण करण्याचा छाभ मित्ठाला तर तो 
स्वधर्माविषयीं प्रेम धारण करीछ. या कावांत कोणी जैन श्रीमंत असला व तो धरम जाणणारा असछा 
व ब्रत, उपोषण, त्याग बगैरे करीत असला तरी व्याला दानामध्यें द्रन्य खर्च व्हार्वे असें वाठत 
नाहीं. ाखों रुपयांचें धन येयें सोइन तो मरण पावतो. परंतु त्यापैकी अर्थे किंत्रा चतुर्थाश देखीछ 
दानाकडे लाबीत नाहीं. 


कलिकालांतील धनाढ्य पुरुषांना सदैव क्रोध वाइता असावयाचा. आपल्या पुरुषार्थाचा 
जबरदस्त अभिमान असावयाचा. वत्सलता ( प्रीति ) समूत्ठ नाहींशी ब्हावयाची. दुसच्यांनी कांदी 
सत्करम केलेले पाहवत नसावयाचें. सर्वांची अक्कल वा बुद्धि कमी दिसा- 

कलिकालांतीठ... बयाची. दया असावयाची नाहीं. अन्य पुरुषांचा अपशब्दानें अपमान व 
श्रीमंताची तिरस्कार करण्यांत शंका धरावयाची नाह्ही. कोणी नीतीनें बोलत असला 
विचारसरणी. तर त्याचें अपशब्द बोछन अथवा कुयुक्ति रचून खंडन करावयाचें. धर्मात्मा 
पुरुष आपणाजबढ् विनयानें संभाषण करीत आढ्े त्याअर्थी याचा हेतु कांदी 

तरी मागण्याचा असावा अशी शंका यावयाची. निर्वाछक व सहधर्मी लोकांचें भय वाटाबयाचें, 
कारण तो कदाचित्‌ धन खर्चण्याचा उपदेश देईछ. वरचेवर अभिमान वाढत जावयाचा. 
स्वभाव फार तामसी बनावयाचा. आपलें काम तत्काल व्हार्वे अशी नेहरमी इच्छा असावयाची. 
नोकर माणसांच्या दुःखाकड़े न पाहतां आपलें काम कर्से साधेल द्वाच सदैव विचार चालावयाचा. 
दुस्॒यांचें दुःख व दुसय्याचें प्रयोजन तुच्छ मानावयाचें. संपत्ति वाढेल तसा ख्चे वाढावयाचा व 
खर्चाच्या मायून दुःख वाढ्यबयाचें. यामुद्रें रात्रंदिबस खर्च कमी कसा होईल हीच चिंता असा- 
बयाची. आपसल्या भोगोपभोगाची वस्तु आपल्याठा अर्च्या क्रिमतीत मिव्ठाबी अथवा आपण धनाढ्य 
म्हणून छोकांनी पुष्कछ किंमतीची वस्तु अल्प मोलांत थावी अशी इच्छा कराव्रयाची. कोणी चोरीची 
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वस्तु आणून अल्पमोछांत दिली असतां फार संतोष मानात्रयाचा. द्रव्याचा संचय होत असूनही 
तृप्ति व्हावयाची नाहीं. धनवान्‌ असून पापी असला तरी त्यावर प्रीति करावयाची. इतर पुरुष 
धनवान्‌ असून परधमौचा असला ब त्याची सदूबुद्धि असछी तरी तो चांगला आह असे माना- 
बयाचें नाहीं. धनवानापाशी आपल्या औदार्याच्या गोष्टी बोलात्याच्या. निर्धनापाशीं आपकलें दुःख 
सांगावयाचें. दुःखी कोणी भेटला कीं त्यापाशी आपकें दुःख सांगावयाचें, इतरांची किंत्रा निर्धनाची 
अब्छ कमी मानावयाची. निर्धनी माणसाछा आपली वस्तु देण्याचा प्रसंग आला असतां व्याच्या- 
बदल मोठा अविश्वास प्रदर्शित कराबयाचा. निर्धनाला चोर व दगाबाज समजावयाचें. आपण लोकांचें 
सर्वस्व॒ गिक्कून ठाकलें असले तरी स्वतःच्या खरेपणाबइल डौल मिरवात्रयाचा. आपल्या कततैव्याची 
सदैव प्रशंसा करावयाची. दुसन्याच्या उत्तम कार्याला नांबें ठेवावबयाची. आपण स्वतः निरप्ृह असून 
दुसरे सगे अत्यंत छोभी आहत असें म्हणावयाचें. आपण स्वतः अजर व अमर आहों असें समजा- 
बयाचें. आपण स्वतः न्यायी, सर्वात श्रेष्ठ असून इतर छोऋ रंक आह्वित असें म्हणात्रयाचें, आरंभ- 
परिप्रह वाढबीत असतां कंटाव्ठा वाठाबयाचा नाहीं. मरणापर्यत संतोष धारण करत नाढीं. खोटें 
काम करण्यांतही आपण तरबेज आहोंत असें समजाबयाचें, अत्यंत घ्ूत, अतिशय कपटी, अग्रतिम 
लबाड पुरूषाला व आपलें काम साधून देण्यांत प्रवीण असणाराला पुरुषार्थी समजावयाचें. सत्यवार्दा 
ब मर्यादित प्रबृत्तीनें राहणारा निरपेक्ष असेल त्याछा बुद्धिहीन समजाबयाचें, ज्या ठिकाणीं आपल 
कषाय पुष्ट होतीछ, आपलें नांव होईछ, आपला अभिमान बाढेल अशा मंदिर, बागबगीचे, लग्नकाये, 
यात्रा बगैरे जागीं पुष्कर द्रव्य खर्च करावयार्चे. देऊछ बांधविल्यान आपकी मान्यता वाढ़ेल म्हणून 
पैसे खर्चावयाचे व पंचांत अभिमान रक्षणासाढीं द्रव्य खर्च कराबयाचें. पण जीण्ण झालेल्या देवढाचें 
पुनरुत्यापन करण्यांत एक पैही खर्चाबयाची नाहीं. निर्धन, भुकेनें पीडित यांना दमडीदेखील न 
देण्याचा पक्का निश्चय असावयाचा. दुर्बल, दीन,अनाथ, बृद्ध, रोगी, विधवा यांचें पाछन करण्यांत 
कबडी देखील खर्चावयाची नाहीं, गोरगरीबांना दिलेलें द्रब्य फुकट जातें अर्से मानावयाचें. सब 
कुट्ुंबांतील माणसांना आपल्या बरोबरीनें वाढाबरें छागेल म्हणून स्व॒तःसा्ींढी पक्कान्नाचें जेबरण 
करावयाचें नाहीं. पुष्कव्से धमोत्मा, पंडित, तपस्वी आमचे घरीं येतात व अनेक येतील, सर्व दशी, 
परदेशी गुणवान्‌ जैनांना मोठें ठिकाण काय तें मानें घरच आहे व मीच फक्त दाता आहे, दुस्‍सरें 
येथें कोण आहे ? असा अभिमान घरावयाचा. कित्येक आपल्या घरचीं कार्य करण्यांत व ती सुधार- 
ण्यांत मग्न असून धर्मकार्यात ज्यांचें लक्ष आह त्यांचा द्रव्याच्या मदानें मोठा अपमान करात्याचा. 
माश्यापासून यांचा उदरनिर्वाह चालत असून मला सोड्टन कोठें राहृतील ! बगैरे अनेक तख्ढेचे 
विचार मनांत आणाबयाचे. याप्रमाणें पंचमकालांतील धनाढ्य पुरुषाची बुद्धि मोहानें बिकृत 
झाली आह. 

पूरे जन्मीं जिनधम रहित असृून कुतपश्चरण केलें, कुपात्रांना दान दिलें, त्यामुक्रे 
सथ्यां हैं वैभव व संपत्ति प्राप्त ज्ञाकी आहे. ही सोडून धनावरील मुच्छेनें ( प्रेमानें ) मरण 
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धनाध्या आसक्तीचे प्राप्त होईड व जशी कषायांची तीत्रता मंदता असेल त्याप्रमाणें सर्पादिक 

परिणाम तियच, वृक्षादि वनस्पति, मधुमक्षिकादि पक्षी या योनींत जन्म होईल व नर- 

कांत अनन्तकाल श्रमण करांबे लछागेल, ही घनावरील आसक्ति इहलोकीं बैर व 

अपयशाला कारण आहे. कृपण पुरुषाला सब लोक नांबें ठेवीत असतात. कृपणाचे परिणाम नेह मी 

दुर्घ्धनानें भरलेले असतात. यासाढीं बात्रानो, दानमार्गी खर्च होणारें धन हेंच आपलें आहे असे 
समजा. 


पात्रदानांत खर्चलेलें घन मरणसमयीं परिणाम निर्मेल करून अंतमूहूर्तात स्वर्गसंपत्तीला प्राप्त 
करून देतें. सांप्रत, उत्तम पात्र नि्र॑थ, बीतरागी, सत्र प्रकारचे मूलगुण व उत्तरगुण धारण करून 
दशलाक्षाणिक धरम पालन करणारे, बावीस परीपह सहन करणारे साधु 
पात्रदानाचें फल. आहत. दर्शनप्रतिमेपासून उद्दिशहारत्यागप्रतिमेपयेत अकरा प्रतिमा घारण 
करणोरे श्रावक मध्यम पात्र आहत. ज्यांना ब्रत नाहीं पण जिनेश्वरांनीं वर्णि- 
लेल्या तत्त्वांव आमरण पक्का भरंवसा आहे, जे जन्ममरणरूपी संसारपरिश्रमणापासून भयभीत असून 
चार प्रकारच्या संघाचें सदैव हित व्हावें अशी इच्छा ठेवणोरे, संसार, देह, भोग यांविपयीं विराक्ति 
उत्पन्न झालेले, जिनशासनाचा उद्ब्योत करणोरे, आपली निंदा करून स्वपरतत्तबिचारांत छीन अस- 
णोरे, जिनकथित तक्तांत व धर्मावर दृढ निश्चय करणोरे, धर्म-अधर्माच्या फलांवर अनुराग करणारे, 
संप्र्ण जीवाविषयी अंतःकरणांत दया ठेवणारे, मंदकषायी, परमेष्ठीची भक्ति करणारे, सम्यक्ताचें संप्रूण 
गुण घारण करणोरे पुरुष आहत ते जधन्य पात्र जाणावें, याप्रमां तीन प्रकारच्या पात्रांना यथा- 
योग्य आहार, औषध, शात्र, वर्सातिकास्थान, वख, उपजीब्रिका बगैरे, स्थैय प्राप्त व्हावें ग्हणून 
भक्तिपूर्वक व बिनायानें दिलें असतां व्यांच्या परिणामानुसार उत्तम, मध्यम, जघन्य मोगमूर्मीत दाता- 
राठा जागा मिछते व सम्यग्दश्टिजीब सौधर्मादिक स्वर्गामिध्यें महर््किक दवामब्यें उत्पन्न होतात. 


कुपात्राचीं लक्षणें अशीं असतात-खोट्या धर्माविषयी अंतःकरणांत दृढ प्रेम असतें. त्यांना मिथ्या- 

तपश्चरण करणान्यावर दया करून गयांस मदत करावीशी वाटते. खोटें अथवा कठोर बचन न 

बोलतां ते सर्वाशी गोड बोलतात खी-पुत्रमित्रकुटुंबातरिषयी निरस्पृद्दता ठेबतात 

कुपात्राचें लक्षण पण निरतर मिथ्यावर्माचे सेबन करितात, जप, तप, संयम, शील, नियम 

याविषयीं त्यांना आदर असतो. कषाय मंद करून व परिग्रहांचा त्याग 

करून जे अरण्यांत राहतात. पापारंभ न करितां परीषह सहन करितात. कोणत्याह्दी प्रकारचें दुःख 

न करितां संतोषानें सरस नीरस प्राप्त ज्ाकेल्या मोजनाचा शांतपर्णे छाभ घेतात. क्षमा धारण करितात 
पण आसलज्ञानाशिवाय बाह्य क्रियाकांडानेंच मोक्ष होतो असें मानतात ते सब कुपात्र जाणावें. 


किल्येक जिनधर्मातील लोक एकांती बनून आपद्याच मताचा हद धरून खतस्स धर्मात्मा 
र, २७४ 
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मानतात. यांपैकी कित्येक जिनेश्वराचे भजन, पूजन, आराधन इत्यादिकृत्यांत कृतकृत्यता मानतात. 
ज्ञान भ्यासत्रतादिक क्रियाविषयीं अनास्था दाखवितात. कित्येक पाण्यानें 
जैनांताल कुपात्र वरचेवर अंगोपांग स्वच्छ करणें, अन्नादिक सामम्री वरचेवर घूर्णे, स्नान 
ह करून आपस्या हातानें बनविलेलें भोजन करणें, बस्रग्रावरणें धुणें, धुतलेल्या 
जार्गाच भोजन थेणें बगैरे क्रिया करण्यांतच धर्म घडतो असे मानतात. दुसरे कित्येक सावधानपरूर्बक 
चालणें, बसणें, उठणें, निजणें, पाणी वगैरे मोठ्या काछूजीनें सांडणें, वापरणें, गाछणें या दिया 
केल्यानेंच आपण कृतार्थ होऊं, याशिवाय इतर क्रिया निरथंक आहेत असे मानतात. कित्येक 
उपोषण, ब्रत, रसपरिव्यागांनीं आपणांस श्रेष्ठ मानतात. कित्येक दुःखित बुमुक्षितांना दान देण्यांत 
धर्म मानतात. कित्येक भोक्े जीव सर्व धम समान आहत, त्याबाबत अधिक सूक्ष्म विचार करण्याची 
जरूरी नाहीं अर्से मानतात. कित्येक फक्त परमेश्वराचें नामस्मरण करण्यांतच धरम आहे असे मानतात. 
करित्येक इतर जीबांवर उपकार करण्यांत व सर्वाचा त्रिनय करण्थांत धम मानतात. कित्येक फक्त 
इंद्रियनिग्रह करून उपोषण करण्यातच धर्म मानतात. कित्येक अनेक प्रकारचे भेष धारण करून 
कषाय मंद करून, परिग्रह् सो्टन राहतात. कित्येक एक वेछ अन्न ग्रहण करून पुनरपि याचना न 
करितां तेबढ्यांत संतोष मानून रहातात. याप्रमाणें अनेक छोक एकान्तपक्षी बनल्यानें त्यांना खरें 
आक्षज्ञान होत नाहीं. त्यामुद्रें ते सर्ब कुपात्र जाणाबेत, त्यांना दान दिलें असतां तें अनेक प्रकारांनीं 
फलाला येतें. जसें पात्र, जसा दाता, जसे परिणाम, जसें द्रव्य व जसा विधि असेल तसें फल 
प्राप्त होत असंते. 


कित्येक जीव छुपात्र-दानामुल्ठें कुभोगभूमीतील असंख्यात द्वीपामध्यें पं्चेंद्रिय तिर्व॑चाय्व 

युगछ होऊन जन्मतात. त्याठिकाणीं त्यांना चार अंगुलप्रमाण सुगंधी गबत भक्षण करण्यास मित्ठतें, 

अमृतासारखे मघुर पाणी पिण्यास प्राप्त होते.परस्परांत वैर विरोध मुल्लींच नसता. 

कुमोगभूमीतीड॒ शीत, उष्ण, ऊन, थंडी, वारा, पाऊस यांची बाधा होत नाहीं. एक पल्य आयुष्य 

अवस्था प्राप्त होते. बिकलत्रयाची त्याठिकाणीं पीडा नसते. तेथें अनेक प्रकारचे 

स्थडचर, नभश्वर, तियैच जीव असून यथेच्छ विहार करून सुखाचा अनु- 

अत्र घेतात, एक युगलानंतर त्यामार्गे दुसेरें युगल उत्पन्न होतें. पहिलें युगल मरणानंतर व्यंतरवासी, 

भवनवासी, ज्योतिषवासी देबांमध्य उत्पन्न होतें. कोणी कुपात्र-दानाच्या प्रभावानें उत्तरकुरु देव- 

कुरु भोगभूमीत तियेच होऊन तेथें तीन पल्यपर्यत सुख भोगून देवलोकी उत्पन्न होतात. कित्येक 

हशिक्षित्र रम्यवक्षेत्रामध्ये दोन पल्य आयुष्य घेकन व कित्मेक हैमबत, हैरण्यवत क्षेत्रांत एक 
पल्याचे आयुष्य घेऊन तियेच युगलांत जन्म चेतात व तेथून मरणानंतर देवल्लोकी जन्मतात. 


कित्येक कुप्ात्रदानप्रभावानें शहाण्णव अंतर द्वीप आहेत त्यांत मनुष्ययुगल होऊन जन्मतात. 
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समुद्राच्या चतुर्दिशोंना चार द्वीप आहत. ह्यांतून पूर्व दिशेष्या द्वीपामध्यें एक पाय असणारीं माणसें, 
दक्षिण दिशेच्या द्वीपामध्यें शेपू८ असणारीं माणसें, पश्चिमेला शिंगें असणारी 
अंतरद्वोपांतीठ5.. व उत्तरेछा वचन नसणारीं मुकी माणसें उत्पन्न होतात. चार विदिशांभ्या 
मनुष्याचें स्वरूप. चार द्वीपांत अनुक्रम सुपासारख्या कानाचीं व शष्कुली ( कानवाल्याच्या 
आकारासारख्या ) कानाचीं माणसें उत्पन्न होतात. एक कान आंयरून 
एक कान पांघरून निजण्याइतके छांत्र त्यांच कान असतात. लंबकर्ण व सशासारखे कान असलेलीं 
माणसें समुद्राच्या विदिशांनाच उत्पन्न होतात. सिंहासारखे, घोड्यासारखे, कुतस्यासारखे, डुकरा- 
सारखे, हलगठासारखे, वाघासारखे, घुबडासारखे, वानरासारखें, माशासारखे, मेंक्यासारखे, गाईसारखे, 
हत्तीमुखासारखे ज्यांचे मुख आह्े व ज्यांचे मुख काके, ढगाच्या रंगाचें, विजेसारखेच चमकदार व 
दरगणासारखें निर्मल अशीं तोंडें धारण करणारी माणसें सोब्ण विदेशांच्या अंतगत भागांत व.पवेताध्या 
अंतापर्यत जे द्वीप आह्ेत त्यांत उत्पन्न होतात. याग्रमा्ेंच लवणसमुद्राच्या एका तठाबर 
चोबीस अंतर द्वीप आहेत. दोन्ही तठावर मिकून ४८ अंतरद्वीप व कालोद्धि समुद्राचे 9८ एकूण 
९६ अंतरद्वीपांत कुमोगभूमि आहे. त्याठिकाणीं कुपात्रदानाच्या प्रभावानें मनुष्ययुगल उत्पन्न होतें. 
आता एक पाय असणोरें युग गुहेंत राहतें व गोड अशी तेथीक माती भक्षण करितें. याहून 
दुसरीं जीं या प्रकारचीं माणसें आहेत ती दृक्षाखालीं रहातात व कब्पवृक्षापासून प्राप्त होणारी अनेक 
प्रकारची फर्ले भक्षण करित असतात. 
कुभोगभूमीत मनुष्य होऊन जन्म चेण्याला कारण असे परिणाम कसे असतात याचें वर्णन 
ब्रैलाक्यसार ग्रंथांत केले आहे तें असें--- 
जिणठिंगो मायावी जोइसमंतोवजीबि धणकंखा । 
अइगउरवसंजुत्ता करंति जे परविवाह च ॥ १ ॥ 
दंसणविराहिया जे दोस णालोचर्यति दूसणगा । 
पंचग्गितवा मिच्छा मोणं परिहरिय झुजंति ॥ २ || 
दुष्ब्भाव असुहसूदगपृष्फेहिं जाइसंकरादीहिं । 
कयदाणा वि कुपचे जीवा कुणरेसु जायंते ॥ रे ॥ 
अथै-जिनमुद्रा धारण करून अनेक परीषह सहन करीत असूनही जे मायाचाराचे परिं- 
णाम घारण करितात; जिनरलिंग धारण करून कित्येक ज्योतिषविद्या, मंत्रविद्या, वेधविद्या, यांही 
करून जगांत आपलें उदरंभरण करितात व द्रब्याची इच्छा ठेबितात; जिनलिंग घेऊन प्राप्त 
झालेल्या ऋद्धीचा गवे करितात; आम्हीच काय ते जगांत पूज्य, आमचीच काय ती जगांत प्रतिष्ठा 
म्हणून गर्वानें फुयून जातात; साताकर्माच्या उदयानें प्राप्त होणान्या सुखामु्रें ज्यांना गे बाटतो; 
जिनलिंग धारण केले असून ज्यांना आहाराची इच्छा होते; अश्ुभ कर्माच्या उदयानें ज्यांना भय 
बाठतें; मैथुन करण्याची ज्यांना इच्छा असते; परिप्रह, शिष्यसांप्रदायाची ज्यांना अपेक्षा असते 
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व जिनालिंग धारण करून दुसन्याचे विवाह करून देण्यांत जे प्रवृत्त होतात ते सर्व कुतपाच्या 
प्रभावानें कुमनुष्यांत जाऊन जन्मतात. जिनमुद्रा धारण करून ज्यांनीं सम्यग्दर्शनाची विराधना 
केली आह असे तपस्वी आपल्या गुरूजवर घडलेल्या दोषांची आलोचना करीत नाहींत; आपण 
धारण केलेल्या लिंगास अयोग्य असे छोकांचे दोष आपस्या मुखावाटें काढतात; जे मिथ्याइष्टि पंचाप्नि- 
तपश्चरणानें कायक्लेश करितात; जे मौन ने धरितां भोजन करितात; जे दुष्ट बिचारानें दान देतात; 
अशुद्ध राहुन दान देतात. सूतक असतांना दान देतात, रजस्वला खस्रीचा संसग करून दान देतात, 
जातिसंकर करून दान देतात, ब कुपात्राल्य दान देतात ते कुमानुषांत उत्पन्न होतात. 
कोणत्याही प्रकारचें दुःख न भोगतां एक पल्यपैयत आयुष्य धारण करून एकाच वेदीं 
दोधेही मरण पात्रतात व बरोबरच जन्म बेतात. दानाच्या व तपाच्या प्रभावानें सदैव सुखांत मग्न 
होऊन कार पूर्ण करितात व मंदकपषायांच्या प्रभावानें भवनत्रिकामध्यें जाऊन उत्पन्न होतात. कित्येक 
कुपात्रांना दान देऊन पुष्कछ भोगोपभोग भोगणोरे म्लेंच्छ होऊन मनुष्यलोकांत जन्म चेतात. किल्बे- 
कांना नीचकुढ्ांत उत्पन्न होऊनह्ी पुष्कछ धनप्राप्ति होते. मांसभक्षण, मद्यपान, वेश्यासाफै, करूनही 
ते निरोगीच असतात. कित्येकांना कुदानाच्या भ्रभात्रामु्ें राजाचे घरीं दास-दासी, हत्तीधोडा, श्वान, 
वानर वगैरे योनींत जन्म घेऊन रहांबे छागतें व सुंदर भोजन, वलत्र आभरण बगरे भोगोपभोगांची प्रचुर 
सामग्री भोगण्यास मिव्ठत. पण मरणोत्तर सर्वाना दुर्गतीछा जावें छागतें. ज्याअर्थी कुपात्र अनेक 
प्रकारचें, व दाताराचे परिणामही अनेक प्रकारंच व दानाची सामग्रीही अनेक प्रकारची आहे 
त्याअर्थी त्याचें फलढी अनेक भ्रकारचें प्राप्त होत असतें. 
जो भुकेला, दरिद्री, आंधव्णा, लंगडा, पांगव्ण, रोगी, अशक्त, इद्ध, बाठक, अनाथ, विदेशी, 
संघांतून चुकलेला, बंदिग्रहांत अडकलेला, बांधलेला, दुष्टॉच्या तापाने भयभीत होऊन आलेला, 
लुटला गेलेला, विधुर व भयभीत पुरुष, वा त्री, बालक, कन्या, पश्चु कोणीही 
दयादानाचें असो, जो क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण, रोग व वियोगादि दुःखानें गांजलेढा 
लक्षण असेल त्याला दु:खित जाणून करुणाबुद्धीन भोजनव्नादिक देणें याढा 
दयादान ग्हणतात. यांतही जाति, कुठछ, आचरण वगरे पाहून यथायोग्य 
दान कराबें. अभक्ष्य भक्षण करणारे असतील त्यांना फक्त अन्न व औषधीच चाबी. पैसे देऊं नयेत. 
ज्यांचें निंय आचरण नसेछ त्यांचें दुःख दूर होप्याइतकेंच द्रव्य व स्थान यादें. हा दुःखी मनुष्य उपदेश 
देण्यायोग्य आह असे वाटल्यास त्याछा उपदेश, भोजन, वस्र, औषध, स्थान वगैरे बातें. उपदेश 
देण्यायोग्य नाहीं त्याअर्थी दुःखित जाणून भाकर तुकडा थायवा. ज्यांची सेवा करण्यासारखी असेल 
व्यांचें वैयादृत्य करात्रें. करुणादान हें पात्रापात्राचा विचार न करितां केवछ दया मनांत ठेऊन 
थात्रें. तती पण देश, काल, परिणाम, जाति, कुछ यांचा विचार करून देत असलें पाहिजे. मांस- 
भक्षी, मधपी लोकांना पैसे देऊ॑ नयेत. अतिशय दुःखी असलेछा पाहुन करुणा उत्पन्न पाली तर 


अन्नदान छातें, त्यापासून आपली कीर्ति व्हावी अशी इच्छा करूं नये. दान देण्यायोग्य नाहींत ते 
अपात्र जाण॑बेत, । 
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ज्यांच्या मनांत दया नसेल, जे नेहमी हिंसा करीत असतील, जे अत्त्येत छोमी असतील,परिम्रह 
थाढ़ावा अशी ज्यांची सदैव इच्छा असेल, जे केवत्ठ धनवान्‌ पुरुषाजबछ नेहमीं याचना करणोरे 
असतील, वेदोक्त धर्माबिषयीं ज्यांना ग्रेम बाटत असेल, चंडी, भवानी, वगैरे 
अपान्नार्चे लक्षण देबींची जे सेवा करीत असतील, बकरा, रेडा वगैरे पश्चृंचा जे घात करवीत 
असतील, कुदान ग्रहण करीत असतील, मद, मांस, वेश्या बगैरे व्यसनांत 
आसक्त असतील, जिनधर्माचा द्रोह करीत असतील, परधन, परख्रीची इच्छा करून आपली प्रशंसा 
करीत असतील, ब्तांचें ढोंग दाखबून पंचपापाचरण करीत असतील, बहाारंभ, बहुपरिप्रह, तीव्र- 
कषाय, असत्य भाषण, कुशास्रोपदेशक आणि जिनशासनांत खोटें लिहन त्यांचें प्ररूपण करणोरे 
असतील, व्यसनी, पाखंडी, अभक्ष्यभक्षक, ब्रत, शील, संयम, तपापासून पराड्मुख, विषयलोलुप, 
जिहेन्द्रियाच्या वश झालेले, मिष्ठान्न भक्षक, असे सत्र जीब्र अपात्र जाणाबेत. त्यांचे ठिकाणी रत्न- 
त्रयाचा अभाव असल्यानें पात्रपणा नाहीं. अन्य पघर्मानुयायाप्रमाणें दया, क्षमा, संतोष, सत्य, 
शीलछ, त्याग, पूजा, जपजाप्य, नामस्मरण बगैरें कृत्यामथ्येंही ज्याला प्रीति नसते तो कुपात्राष्याद्दी 
पलीकड॒चा अधम अपात्र असून अत्यंत लोमी, मदोन्‍्मत व विषय छंपटी असतो. धर्माचरणाची 
इच्छा असून त्याचे मनांत नसेत. केबल जिहन्द्रियाला नाना प्रकारच्या भोजनांनीं पुष्ट करण्याकरितां 
जैन नांव धारण केलें आहे.घन लुटण्याकरितां जैनाचा भेष चघेतला आहे. आपली पूजा व्हावी व 
धनाचा लाभ व्हावा या हेतूनें ब्रत, तपश्चरण, पठनवाचनादिक क्रिया करीत आह. तो अपात्र म्दृणून 
द्ानाला योग्य नाहीं. अशा पुरुषाला दान देणें हें पाषाणाच्या जागीं बीं पेरिल्याप्रमाणें; कह्ट तुब्यांत 
दूध ठेवण्याप्रमाणें; अरण्यांत चोराच्या ताब्यांत आपलें धन सोपपण्यासारखें; जगावें म्हणून 
विषभक्षण करण्यासारखें; रोग दूर करण्याला अपथ्य भोजनासारखें; सापाछा दूध पाजपण्यासारणखें 
दुःखोत्पत्तीचें बीज आद्े. अंधकूपांत धन टाकून बातें पण अपात्राला दान करूं नये. अपात्राला 
दान करणें हैं आपल्या घरांत विषा्चें झाड बाढविणें आहे. अपात्राचा संबंध दावाप्नमिसारखा 
दुरूनच त्यागण्या सारखा आहे. ज्याप्रमाणें विषवृक्षाची वासना मूर्च्छित करण्यास कारण होते 
तशी अपात्राची वासना आत्मज्ञानापासून भ्रष्ट करिते. 


आतां चार प्रकारचें दान देऊन जे आगमप्रसिद्ध झाले त्यांचीं नांत्रें सांगतात--- 


श्रीपेणबृषभसेने कोण्डेशः सूकरश्र दृष्टान्ता। । 
बैयावृत्यस्येते चतुर्विकल्पस्थ मन्तव्याः ॥ ११८ ॥ 
अर्थ- चार प्रकारच्या वैयाबृत्याचे ( दानाचे ) चार इश्टंत आहेत. आहारदानाच्या फलाने 
श्रीषण राजा, औषध दानाच्या प्रभावानें दृषभसेना नामक एका सावकाराची मुलगी, शाख्दानाच्या 
प्रभावानें कौंडेश नांवाचा गवब्ठी जो पुढच्या जन्मीं श्रुत केबली झाला, आणि वसतिकादानाच्या 
प्रभावानें सूकर, जो मरणानंतर स्वर्गात महर्द्धिक देव झाला असे हे चार जीव प्रसिद्ध आहत. 
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दानाचा प्रभाव अरचित्य आदे. इहलोकी देखिल दान करणास्या पुरुषांची मान्यता होते. 
पण दान देऊन त्यापासून अमुक अमुक विषयोपभोगांची प्राप्ति व्हावी 
दानाचा अचित्य अशी इच्छा त्यानें मनांत मुर्छींच ठेवतां कामा नये. दानाचें फल इंद्वियोप भोग 
प्रभाव प्राप्त व्हावें अशी जे इच्छा करितात ते चिंतामाणि रन देऊन त्याचे बद- 
ल्‍्यांत कांचेचा तुकडा बेतात, ते अमृत टाकून विष प्राशन करितात 
दोन्याकरितां नवरत्नाचा हार देकन टाकतात. जाव्ण्याकरितां कस्पवृक्ष तोडतात, छोखंड पाहिजे 
म्हणून नाव तोडतात व आपल्या गब्यांत मोठा दगड़ बांधून खोल डोहांत उडी मारतात असें 
समजावें 
इंद्रियांचे विषय अम्निप्रमाणें दाह्न उत्पन्न करणारे आह्वेत, कालकूट विषाप्रमाणें अचेतन करून 
मारणारे आद्वित, पंचपापामध्यें प्रद्धत्ति करबिणारे आह्ेत, तृष्णा उत्पन्न करून नरकाला पोंचबिणोरे 
आहत, म्हणून बैर उत्पन्न करण्यास कारण असून ज्वराप्रमाणें संताप, 
इंद्रियांचे विषय. मूर्छा, प्रछाप, दुःख, भय, शोक व श्रम उत्पन्न करणारे आहेत. बिषयांचें 
दुःख देणारे आहत चिंतन जीव्राछा अचेतन करतें मग त्याचें सेबन केलें तर अनेक 
भवांत मरणप्राय दुःख देईछ यांत नवछ नाहीं, म्हणून विषयांची इच्छा 
न ठेवतां दान-धर्म करण्यास ग्रवृत्त ब्हबें, छाभांतराय कर्माच्या क्षयोपशमापासून आपणांस जेबढें 
धन प्राप्त होईल ध्यांत संतोष मानून पुढ़ें अधिक इच्छा करूं: नये. पावशेर अन्न खाण्यास मिल्राले 
तरी त्यांतून दानाचा भाग काढून ठेवावा. दान करण्याकरितां म्हणून धन पाहिजे असेंही मनांत 
बात्गूं नये. सर्वत्र इच्छेचा अभाव द्वेंच दान ब हेंच उत्कृष्ट तप आहे. वैयाबृत्याला अतिथि- 
संविभाग व्रत असें म्हटलें आहे 
वैयाबृत्यांत जिनपूजेचाही अंतर्भाव होतो म्हणून त्याबिषयी सूत्र सांगतात-- 
देवाधिदेवचरणे परिचरणं सर्व दुःखनिह॑रणं 
कामदुहि कामदाहिनि परिचिनुयादादतोी नित्यम्‌ ॥ ११९ ॥ 
अर्थ- देव म्हणजे इंद्र. ह्यांचा अधिदेव म्हणजे स्वामी जे अरिहंतदेव त्यांच्या चरणाचें 
परिचरण म्हणजे पूजन हें नेहमीं आदरानें करावें. तें सर्त दुःखांचा नाश करणोरें असून कामाला 
( मदनाला ) जाकून टाकणारें आहे. 
विशेषार्थ- गृहस्थानें दररोज जिनपूजन करणें यासारखें दुसरें उत्तम कार्य कोणतेंही नाहीं, 
अशुभ कर्माच्या अभावामुल्रें मनुष्य तियेचाप्रमाणें सप्तबातुमय देह ज्यांना नाहीं, आहाराची इच्छा 
बंध वत्यॉल नसल्यानें क्षुधा तृषेची ज्यांना वेदना नाहींशी करण्याचें कारण पडत नाहीं 
जिनप्रूजेचाही.. ते अमृत वाहत असस्‍्यानें ज्यांना क्षुधातृषेची बाधा होत नाहीं, जरा 
रोग वगैरे तरिकार ज्यांना होत नाहींत, त्यांना देव म्हटलें आहे. ज्यांना 
ज्ञानावरण वीर्यातरायादिक कर्माचा यांहुन अधिक क्षयोपशम झाला असेल त्यांना 
इतर देवामष्यें नसणारी ज्ञान व वीर्याची शक्ति अधिक प्राप्त झाली आहे. म्हणून देवांचा स्वामिपणा 


अंतर्भाव होतो 
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ग्राप्त ज्ञाला. ज्यांना असंख्यांत देव वंदना करितात, ज्यांनीं संप्रण ज्ञानावरण, दशनावरण, मोहनीय, 
अंतराय बारे आत्म्यांचा -घात करणाय्या कर्मांचा नाश करून जिनेंद्रपद प्राप्त करून घेतलें तेच 
इंद्रादिकांकडून बंद झाले. अशा देवाधिदेवाच्या चरणांचें प्रूजन संपूर्ण दुःखाचा नाश करणोरें आई, 
थ इंद्रियांच्या विषयांध्या इच्छेचा नाश करून मोक्षरूपी कामना प्रू्ण करणारें आहे, म्हृणून अन्य 
देवांची आराधना सोइन जिनेश्वराची आराधना कराबी. 


पुष्कछ काल रागी, दवेषी, मोही जीवांची आराधना करून भयंकर कर्मबंध करून संसारांत 
परिश्रमण केले. व्या ऐवजी वीतराग सर्वज्ञाचें आराधन केलें असतें तर कर्माचा नाश द्वोऊन मोक्षरूप 
अक्षय्य सुख प्राप्त झाकें असतें. सर्व दुःखांचा नाश जिनपूजनानें होतो म्दणून तें करणें अवश्य आह. 


शंकाः-अहंत लोकांच्या अग्रभागीं (मोक्षस्थानी) जाऊन राहिले, ते धातुपाषाणाच्या स्थापना 
केलेल्या प्रतिबिंत्रांत कसे येतील ? व त्यांना आपके पूजन स्तवन व्हार्व अशी इच्छा तरी कशी 
असपणार / ते आपल्या अनंत ज्ञान व अनंत सुखांत मम्न झालेछ आहत. जो कषायानें व्याप्त असेल, 
ज्याला आपली पूजा व्हावी अरे बाठत असते तोच आपली कोणी स्तुति केली असतां संतुष्ट द्ोतो. 
तो संसारी असून रागद्वेषसंयुक्त असतो, त्याछाच पूजा आबडते. बीतराग भगवंतपरमेष्टी अनंत- 
चतुष्टयांत लीन असल्यानें त्यांना पूजेची इच्छा नाढीं. ते धातुपाषाणाच्या मूर्तीत येत नाढींत, 
कोणाबर उपकार किंवा अपकार करीत नादीत, आपकलें प्रूजनस्तवन करणारावर संतुष्ट होत नाहीत, 
निंदा करणाराबर द्वेब करीत नाहींत. अशा अवर्स्थेंत भगवंताचें पूजन कां कराते 


समाधान+-भगव्रतादा आपस्या पूजेची स्तुतीची मुर्काच इच्छा नाहीं हैं खरें आहि.पण गृहस्थाचें 
परिणाम रद्दैव शुद्ध आत्म्याचे चिंतन करण्यांत स्थिर राहत नाहींत व साम्यभावांतद्वी राह्मत नाहींत. 
गृहस्थाचें मन निरालंब राह्टूं शकत नाहीं. परमात्ममावनेच्या अवलबनानें वीतराग स्वरूपाचें 
ध्यान ब्हात्रें म्हणून, शुद्धात्म्याचें अवलंब्रन करण्याकरितां, विषयकषायांचें अवलंबन सोडून साक्षात्‌ 
परमागम स्वरूपाचा धातुपाषाणाच्या प्रतित्रिंबामध्यें संकल्प करून त्यांचें ध्यान व पूजन करणें 
अवश्य आह. त्याब्रेत्लीं विषयकषायांच्या संकल्पाचा अभाव असतो म्हणून दुर्ध्यान होत नाहीं व 
परिणाम शुद्ध द्योतात. परिणाम-विज्वुद्धतिष्या प्रभावानें अशुभ कर्माचा रस छुकून जातो, त्याची स्थिति 
व अनुभाग कमी होतो, अर्थात्‌ पापकर्म नाहींसें होते. याशिवाय परिणाम शुद्ध झाले असतां - शुभ 
प्रकृतीतीक रस बाढ़तो व आयुकर्माशिवाय इतर कर्माच्या प्रकृतींची स्थिति कमी होत जाते. म्हणूनच 
बीतरागप्रभूच्या स्तवन-पूजन-ध्यानाच्या प्रभावानें पापांचा नाश होऊन सातिशय पुण्यकर्माचें 
उपाजन होते. 

पुण्यपाप बंधाचे कारण आपलेच परिणाम आह्वित. बाह्यतः जसें अवलंबन असेल तसेच आपले 
परिणाम. होत असतात. यद्यपि भगबंत अरहंत धातुपाषाणाध्या प्रतिर्त्रिबांत येत नाह्वीत व ते स्वतः 
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कोणाचा अपकार उपकार करीत नाहींत, तरी वीतराग परमात्म्याचें ध्यान-- 
पापपुण्य आपले पूजन हैं आपले परिणाम झुद्ध करण्यास आणि रागद्वेषांचा नाश करण्याचें 
परिणामाव॒ बाह्य कारण आह. त्यामुल्ठें जीवाबर मोठा उपकार होतो. जसें काष्टपाषाणाच्या 
अवलंबून आह. ब्लीच्या चित्राला पाहन अंतःकरणांत प्रीति उत्पन्न होते, अथवा अचेतन 
अशा सुवर्ण मणि, माणिक, बागबगीचे, महाल, शहर, पाषाण, बैरे 
पदार्थाच्या पाहण्यानें व श्रवण करण्यानें रागद्वेष उत्पन्न होतात, त्याचप्रमाणें झुभाझुम बचन, राग, 
रुदन, सुगंध, दुर्गंध हीं सर्व अचेतन पुद्टल द्रब्यें असून त्यांचें श्रण, अवलोकन, चिंतन, अनुभवन 
करण्यानें रागद्वेष उत्पन्न ह्ोतात, त्याप्रमाणेंच जिनेंद्राची परमशांत मुद्रा ज्ञानी पुरुषाछा बीतरागता 
उत्पन्न करण्यास सहकारी कारण होते. ती प्रेरक कारण होत नाहीं. भव्य जीवांना वीतरागतेशिवाय 
दुसन्‍्या कशाचीही इच्छा नसते. जिनेंद्राच्या चरणाची प्रूजा करण्यांत जछ्चंदनादि अष्ठद्रब्यें बहावीं 
लागतात. तीं भगवंताला भक्षण करण्याकरितां नव्हेत. अथवा प्रूजा न केली तर अपूज्य राहतीछ 
म्हणून नव्हेत. अथवा व्यांच्या इच्छेकरितां म्हणून चढवाबीं छागत नाहींत. अद्टद्वव्याचें समर्पण हैं 
भगबंताछा पाहून पूजकाला अतिशय आनंद झ्ञाला म्हणून जलचंदनाच्या मिषानें अर्ध्यावतारण 
आह. जसें राजाछा भेटण्यास गेलें असतां त्याला नजराणा करणें अथवा त्याला पाहुन संतोष झाला 
असतां त्यावरून आरती ओबाढणें, अक्षतपुष्पादिकांची बृष्टि करणें, मोत्यांची था्ू मरून ओबाणें, 
सोन्याच्या मोहरांची थाछू भरून ओबादूून ती वाह्ून ठाकणें, स्तांच्या थाकी भरून त्या ओवाकून 
टाकून देणें, वगैरे क्रिया राजावरीढ भक्तीनें आनंद प्रकट करण्याकरितां केल्या जातात. राजाला 
त्याची अपेक्षा नसते. मौल्यवान वस्तूच्या थाल्वी भरून ओवबाल्स्या म्हणजे तें राजाछा दान दिलें 
असे होत नाहीं. राजाची ओवाबणी त्याजवक्कत असलेछे छोक प्रेतात. त्याप्रमाणेंच भगवान्‌ 
अरिहंताच्या पुढें अष्टद्वृग्य चढविणें आहे. 
पूजन करण्यायोग्य नऊ देवता आहत व्याबिंषयीं गोमइसारांत असें लिहिलें आहे--- 
अरहंतसिद्धसाहुतिदय जिणधम्मवयणपडिमा हू । 
जिणणिलया इदि एदे णवदेवा दिंतु मे बोहिं।। १ ॥ 
अर्थ- अरिहंत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, सर्वसाधु, जिनधर्म, जिनवचन, जिनप्रतिमा 
आणि जिनमंदिर हा नवदेवता आहत त्या माइया र्लत्रयाची पूर्णता करोत. 
- जेथें अरिहताचें प्रतिबिंब आहे तेयें नऊही देवता गर्भित आहेत असें जाणाबें. कारण 
भाचाय॑, उपाध्याय व साधु ढ्वे तर अरहंताच्या पूर्व अवस्था आह्वेत. सिद्ध ही नंतरची अवस्था आहे.. 
प्रथमतः अरहंतपद नंतर सिद्धपद प्राप्त होतें. अरहंताची वाणी तें जिनवचन; 
पूजनयोग्य वाणीनें प्रकट केलेला तो जिनधर्म; अरहंताचें स्वरूप जेथें विराजमान केलें 
नऊ प्रतिमा आहे तें जिनालय. याप्रमाणें नवदेवतारूप भगवान्‌ अरिहंताध्या प्रति- 
बिंबाचें दररोज पूजन करणें योग्य आहे. अरिहंताच्या प्रतित्रित्राची अधो- 
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लोकांत भवनवासींतील चमरबैरोचनादिक इंद्र व असंख्यात भवनवासी देव, मध्यलोकी चक्रवर्ती, 
नारायण, बलिभद्रादिक अनेक धर्मात्मा जीब, ब्यंतरलोकांतील देव, ज्योतिर्लोकांतील चंद्रसूर्यादि 
असंख्यात देब, स्वर्गलोकांतील सौधमै-इंद्रादि असंख्यात कल्पवासी देव त्यांची पूजा करितात- 
याप्रमार्णे त्ैलोक्यांतील भन्यजीवांकइ्टन वंद्य व पूज्य अशा अरहंताच्या तदाकार प्रतित्रिबार्चे भब्य- 
जीबांकट्टन सदैव पूजन केलें जातें 
पजा दोन प्रकारची आह. एक द्रब्यपूजा, दुसरी भावपूजा. द्यांवन अरिहताध्या प्रतित्रिंबाला 
मुखानें स्तुति करीत, नमस्कार करून, तीन प्रदक्षिणा देऊन, दोन्ही ह्वात जोड्टन मस्तक नमविणें 
व्यापुर्टे जलचंदनादि अष्टदब्यें चढविणें याला द्रव्यपूजा म्हणतात, अरि 
पूजेचे प्रकार. हंताच्या गुणांष्या चिंतनांत एकामप्र होऊन इतर सब विकल्पसमूह सोडणें व 
अरिंहंताच्या प्रतित्रिबाचें ध्यान करण याला भावषूजा म्हणतात. अथवा 
पूजेकरितां शुद्धजागीं थोड्या पाण्यानें स्नान करून शुद्धवल्रानें, विनयपूर्वक हात जोड्टन भक्तिसहित 
उज्ज्वल व निर्दोष जलानें प्रतिमिचा अभिषेक करणें यालाही पूजन म्हणतात. त्यात्रेढ्लीं मी साक्षात्‌ 
अरिहंताला स्पशी करीत आहे, त्यांचा अभिषेक करीत आह्दे असा विचार मनांत आणाबा. हा शुद्ध 
भक्तीचा महिमा आहे. झुद्ध पाणी झारीमष्यें घेऊन भगवंताच्या प्रतिमेपुर्दे उभें राहुन पुढील चिंतन 
करावें. 
“हे जन्मजरामरणाला जिंकणाय्या जिनेश्वरा ! मी जन्म-जरा-मरण-निवारणाथे पाण्याच्या तीन- 
धारा आपल्या चरणारविंदापुर्दे सोडितों; मगबन्‌ ! आपल्या चरणाला शरण येणें हेंच जन्मजरामरण- 
रहित होण्याचें कारण आहे. संसारपरिम्रमणाचा ताप नाहींसा करणान्या 
पूजेच्यावेद्ीं देवा ! मी पण तोच ताप नष्ट करण्याकरितां चंदनकपूरादिक द्रब्यें आपल्या 
काय चिंतावें!  चरणारविंदापुर्दे चढवितों. अविनाशीपद्धारक भगवंता * मी पण अक्षयपद्‌ 
प्राप्यध आपस्यापुदें अक्षता-क्षेपण करितों. हे कामबाणविध्वंसका ! मी तुज- 
पुढें कामंबदना नाह्ींशा करण्याकरितां पुष्पराशि अर्पण करितों. क्षुधारोग नाहींसा करणान्या 
जिनेन्द्रा ! मी तोच रोग नष्ट होण्याकरितां नैवेद्य अप॑ण करितों. मोह्ान्धकार नाहींसा करणाज्या 
जिनेन्द्रा ! मी अज्ञानान्धकार नष्ट होण्याकरितां तुजपुढें दीप समर्पण करितों. अष्टकमदाढक जिनेन्द्रा ! 
मी अष्टकर्मनाशनार्थ धूप समर्पण करितो.” मोक्षस्वरूप धारण करणाज्या भगबन्ता : मला 
मोक्षरूप फल प्राप्त ब्हावें म्हणून तुजपुर्दे फल अर्पण करितों याग्रमाणें आपल्या योग्यतेनुसार एक 
द्रब्यानें, दोन, तीन, चार, पांच, सहा, सात व आठटदी द्व॒व्यांनीं पूजन करून आपले परिणाम परमेष्ठीष्या 
ध्यानामध्यें छावाबे. भगवंताच्या गुणांचें स्तवन करून महान्‌ पुण्य उपार्जन करून ध्यावें व 
पापाची निजेरा करावी. जिनेश्वराची पूजा करणोरे चार प्रकारचे देव कल्पबृक्षापासून उत्रन्न 
होणान्या गंध पुष्पफलादि सामप्रीनें पूजन करितात. सौधर्मेन्द्रादि सम्यग्दृष्टि जीव जिनवराची भक्ति 
व पूजन यानेंच आपला उत्तम जन्म सफल आहे असें मानतात. मनुष्यांत चक्रवर्ती, नारायण, बल- 
र₹.२५ 
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अद्रादिक राजेन्द्र आद्वत, ते मोत्यांचे अक्षत, रत्नांचीं पुष्पें, फर्लें, दीप व अमृतपिण्ड बगैरे पदा- 
यानी निनेन्द्रा्चे पूजन, स्तवन, गान, नृत्य करून महापुण्य उपारजन करितात. ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
बैश्य, शूद्र हे सते आपआपकें सामथ्य, ज्ञान, कुल, बुद्धि, संपत्ति, संगति पाहून जिनेन्द्राची पूजा 
करितात. त्सेंच देशकालाला योग्य असे अनेक ख्त्री-पुरुष धनाद्य निर्धन, रोगी, निरोगी, सर्व 
पूजन करितात. किल्लेक गांवांत, शहरांत, अरण्यांत, खेड्यांत राहत असतात. त्यांतूनही कित्येक 
लोक अष्टद्रव्याची निर्मल सामग्री तयार करून भगवंताचें गुणमान करून प्रूजन करितात. कोणी 
कोरडे गहू, जबस, हरभरे, मका, बाजरी, उडीद, मूग वगैरे धान्याच्या मूढी भरून देवाला चढवून 
पूजा करितात. कोणी भाकरी चढवितात. कोणी क्षीर, खिरा, भात, दाछ्ठ बगैरे अनेक प्रकारचें अन्न 
चढवितात. कोणी नानाविध मेवामिठाई आणून चढवितात. कोणी मोत्याचे तांदूछ, रवत्नाचे दीप, 
सोन्‍्यारुप्पांनीं व पंचरत्नांनीं जडलेलीं जडावाचीं फुलें व फलें वगैरे चढवून पूजा करितात. कोणी 
दूध, दद्दीं, तूप चढवितात. कोणी घेबर, लाड्ू, पेढे, बरफी, पुड्चा, पूवा बगैरे पक्कान्न चढवितात. 
कित्येक नुसती वंदनाच करितात. कित्येक स्तवन, गान, नृत्य, वादित्रांनीं भजन करितात. कित्येक 
अस्पश्यै-शूद्र मंदिराबाहेरूनच शिखरावरील जिनब्रिंब्राल्य नमस्कार करितात. याप्रमाणें ज्यांना जशी 
संगति, जसें ज्ञान, जसें सामथ्ये, जशीं धनसंपत्ति व शक्ति असेल त्याप्रमाणें देशकाछ पाहून जिने- 
श्वराची आराधना कराबी. या भ्रमाणें बीतरागप्रभूंचें स्तवनप्रुजन करून आपापल्या परिणामाप्रमाणें 
सर्बानीं उत्तम, मध्यम, जघन्य पुण्य उपाजैन कराते. 


जैनधर्म जाति किंवा कुलावर अवल्बून नाहीं. धनसंपत्तीच्या आधीन नाहीं. बाह्य क्रियेवर 

अवलंबून नाहीं. हा फक्ते ज्याच्या त्याच्या परिणामाच्या विश्वुद्धावर अबलंबून आहे. कोणी मोठा 

अभिमानी, श्रीमान्‌ पुरुष असला व ल्यानें आपछी कीति व्हाबी म्हणून 

जैनधम मोत्यांच्या अक्षता, रत्नांचे दिवे, सुबर्णाचीं पुष्पें बगैरेंनीं पूजन केलें व अनेक 

जातिकुछठाबर प्रकारच्या गानवादित्र-भजनपूजनांनीं मोठी प्रभावना करून दाखबिली तरी 

अवलंबून नसून तो अल्पपुण्य संपादन करणारा होईंछठ. कदाचित्‌ अल्पपुण्यबंध देखी न 

परिणामावर होतां उछट कमबंध देखील होईछ. कारण बंध हा कषायाच्या आधीन आह, 

अवलंबून आद्दे कोणी आपल्या भावबिशुद्धीनें प्रेमछ भक्तिमान्‌ बनून एखादें फल वा पान 

वा अन्नाचा कण अपंण करीछ व मनोभावापासून निर्मल स्तवन करीछ 

त्याला महान्‌ पुण्याचा बंध होईछ व तो अनेक जन्मांत संचय केलेल्या पापाचा नाश करील. 

द्रब्यानें पुण्य बिकत मित्ठत नाहीं. ज्यांनीं इच्छा नाहींशीं केली, कषाय मंद केले व रझुयाति, लाभ, 

ध्रूजा वगेरे कशाचीच पर्वा न करितां केव्ठ परमेष्ठीवरीछ गरुणावर प्रीति केली, त्यांनाच जिनपूजनाचें 
विशेष फल प्राप्त झ्ालें आहदे व होईल. 


जिनपूजन सचित्त व अचित्त द्रव्यांनीं करात्रे असे परमागमांत सांगितलें भाहे. ज्यांना 
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सचित्ताच्या दोषापासून भीति वाटते ते मोव्या प्रयत्नानें ग्रासुक, जल, चंदन, अक्षत व अक्षतालाच 
चंदन, कुंकूम लावून सुगंधित करून त्यावर पुष्पांचा संकल्प करून पूजा 
सचित्त वा अचित्त करितात. तसेंच शाज्रांत वर्णिलेली सोन्याचीं, रुप्याचीं, जडावाचीं फुलें ब 
द्रब्यांनीं पूजन करावें लवंगा तयार करवून त्यांनीं पूजन करितात व ग्राछुक अशा, ज्यांत फार 
आरंभ करावा छागला नसेल अशा कांही थोब्याशा नैवेदानें प्रजन करिं- 
तात, शक्य असेल ते लोक र्नांचे दिव अथवा सोन्‍्यारुष्याच्या पुष्पांनीं पूजन करितात, अथवा 
सचिक्कण द्रब्याला केशराचा रंग देऊन त्याला दिव्याचा संकल्प करून त्यानें पूजन करितात- 
चंदन, अगरबत्ती, धूप वगैरे चढवितात. बदाम, जायफब्ठ वगैरे छुद्ध फलें घेऊन पूजन करितात. 
यात्रमाणें ते अचित्त द्व्यांनीं पूजन करितात. जे सचित्त द्रब्यांनीं भगवंताची पूजा करितात ते जल, 
गंध, अक्षतादि उत्तम व निरमछ पदार्थ घेऊन तसेंच चमेली, चंपककमल, सोनचाफा वगैरे सचित्त 
पुष्पे बेऊन पुजन करितात. तुपाचा दीप, कपूराची आरती, सचित्त फलें, आंबा, केले, डार्कित्र 
बगरेंनीं पजितात. अम्नीवर धूप दहन करितात. हे दोन्ही माग शाब्रप्रणीत व सनातन आह्ृत व 
आपल्या परिणामावर अवलंबून असणाज्या पुण्यबंधाला कारण आहेत 
पुष्पासारख्या वनस्पतीत विकलत्रय जीवांची उत्पत्ति विशेषतः अधिक होते. पुष्पामब्ये 
द्वींद़िय, त्रीद्रिय, चतुरिंद्रिय व पंचेंद्रिय तरस जीब प्रत्यक्ष आपण पाहतो. फुलांना जर एखाद्या पात्रांत 
ब्रेकन झटके तर हजारों जीब त्यांतून बाहेर पड्टन उडतांना आपल्या 
त्रसजीवाचें रक्षण. इष्टीस पडतात. फुलांत त्रसजीब फार असतात. याशिवाय बादर निगोदजीब 
अवश्य आहे.. अनंत असतात,. चेत्रमा्सी व पावसाब्यांत तर त्सजीबांची उत्पत्ति फारच 
होते. अशी स्थिति पुष्पांची आहे. यात्रिषयीं ज्ञानवान्‌ पुरुषांनी विचार 
करून पधर्मबुद्धि मनांत जागृत ठेऊन सब क्रिया यत्नाचारपूर्व॑क केल्या पाहिजेत. कोणतीही क्रिया 
करिंतांना जीवांची विराधना न होण्याची खबरदारी घेतली पाहिजे. या इश्टीनें पाहतां फुलें घूत 
असतां असंख्य त्रसजीबांची हिंसा होते. यांत हिंसा अधिक धट्टन पूजन करण्यांत होणारी परि- 
णामाची विशुद्धता तोकडी पडते. म्हणून पक्षपात न ठेवतां जिनप्ररूपित अहिंसा धर्माठा अनुसरून 
जितकीं कार्ये करितां येतील तितकी सब मोठ्या सावधानतेनें जीवविराधना टाक्कून कराबी. 
कडिकालांत भगवंतांनीं वर्णिलेल्या नयविभागाला कोणी जाणीत नाहींत व शा्रांत सांगि- 
तलेल्या विषयांचा न्‍्यायदृट्टीनें विचारही करीत नाहीत. आपल्याच कल्पनेनें एखादा पक्ष ग्रहण 
करून त्यामार्गानें यथेच्छ प्रवर्तन करण्याची प्रद्त्ति विशेषतः दिसून येते. 
रात्री पूजन करू. कित्येक पक्षपाती छोक भाद्रपद-मार्सी दिवसा पूजा न करितां ती रात्रीं 
नये. करितात. दिवे छावून नेबेद्य चढवितात. फुल्लंच्या राशीच्या राशी देवापुढ़ें 
बादवतात. त्यांत छाखो माशा, डांस, मत्सर बगैरे जीव उत्पन्न होतात व ते 
दिव्यावर पडून मरण पाबतात. दिव्याच्या निमित्तानें रात्रीं अप्रमाण जीव, डांस बारे लाल, पिवव्या 
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रंगाची पांखरें, अनेक श्रस जीव, लहान लहान शरीर धारण करणारे जीब पूजन सामप्रीच्या ताढांत 
येऊन पहन मरण पात्रतात. ते आपल्या तोंडांत, नाक्रांत, कानांत पण जातात. आपण 
स्यांना निवारीत असतां ते आपल्या अंगावरून उद्दन जात नाहींत. इतकी घडणारी हिंसा प्रत्यक्ष 
पाहत असूनह्वी कांदी छोक आपला पक्ष न सोडतां हृटकून रात्रींच पूजन करितात. रात्री 
सत्र प्रकारचे आरंभ सोह्न यत्नाचारपूर्वक राहावें अशी शास्राची आज्ञा आहे. धर्माचें स्वरूप बाह्यत 
जीवदया व अंतरंगांत रागद्वषमोह्ाचा विजय असे आहे. जियें जीव-हिंसा घडेल तिथें धर्म नाहीं व 
जेथें अभिमानाला वश होऊन एक पक्ष ग्रहण करून त्याचें समर्थन करण्यांत ज्यांना हिंसेची भीती वाटत 
नाहीं त्यांना धरमवान्‌ कसे म्हणता येईल ? कित्येक एकांती लोक मंडल मांइून ते आठ आठ, दहा 
दह्ा दिवस ठेबितात. त्या सामग्रीत प्रत्यक्ष आब्या, किडे उत्पन्न होतात. फढलें बगैरें चढविलेलीं 
असतात तीं नासून जातात. नेवेद्य चढविलेला असतो. त्याध्या वासानें किड्या मुंग्यांचे प्रवाह 
चाद्धू होतात व ते प्रभावना पाहण्याकरितां जीं मार्णस येतात व्ांच्या पायाखालीं चिरड्डन मरून 
जातात. हैं प्रत्यक्ष पाह्न देखील आपल्या पक्षाचा अभिमान त्यांना सोडवत नाहोीं त्यांना रात्रभर 
पूजेची सामग्री ठेवणें यांत हिंसेचें पातक घडतें 
अनेक पुराणामब्यें व श्रात्रकाचारामध्यें अरिहंताच्या प्रतिम्चें अष्ट-द्रन्यांनीं पजन करातरें 
रदृणून उपदेश आढे व कोठें कोठें अरिहंतप्रतित्रिंबा्चे स्तत्रन व कोठें अभिषेक करावा असें वर्णन 
आहे. पण साक्षात्‌ प्रतिबिंब पुढें असतांना पुनःस्थापना करावीं अंसे मात्र कोर्दे 
स्थापना करण्याची वर्णिलेलें आढकून येत नाहीं. सांप्रत प्रतिमा साक्षात॒ पुरढें विराजमान्‌ असतांही 
अवश्यकता नाहीं. स्थापना करणें अवश्य आहे असे म्हणतात. जयपुर शहरी संवत १८५० 
सालीं आपल्या कब्पनेने कोणी धाा स्थापनेची नवीन श्रवात्ति चाद् केली 
आह. ह्यांत अरिहंत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, साधु, जिनवाणी, दशलाक्षणिक धर्म, षोडशकारण, 
र्नत्रय अशी नऊ प्रकारची स्थापना करारी असें त्यांचें म्हणणें आह व ज्यांना सप्तन्यसन, अभक्ष्य 
बेचा त्याग असेल त्यांनीं स्थापना करून पूजन कराते. व ज्यांना त्याग नसेल त्यांनीं स्थापना 
करूं नये फक्त पूजन करावें. स्थापनायुक्त पूजन ज्याला अन्याय, अभक्ष्यब सप्तव्यसनाचा त्याग आह 
त्यांनींच करावयाल्ा पाहिजे. इतरांनीं स्थापने शिवाय पूजन करावें. त्रियांनीं रंगलेलें बच्न नेसून स्थापना न 
करितां पूजन करावें असें त्यांचें म्हणणें आहे. असें म्हणणारे जे असतील ते साक्षात्‌ असलेलें जिनब्रिंब 
मानीत नसाब्रेत असें वाठतें. तदाकार तांदव्ठाच्या स्थापनेचाच विनय करावा, पग्रतिंबिंबाचा विनय 
करण्पाचें मुख्य कतैव्य उरलें नाहीं. प्रतिमेचें पूजन, वंदन, स्तबन वाटेल त्यानें कराबें पण पिवब््या 
तांदव्ठामध्ये स्थापना करणें हा उत्तम पक्ष व तो अभक्ष्यादि पापरहित असेल त्यालाच योग्य 
याप्रमाणें प्रिव्या अक्षतेमब्यें स्थापना करणें हा मुख्य विनय ब ग्रतिमेचें पूजन वगैरे गौण अरे 
स्‍्यांचें मत दिसतें.याशिवाय ज्या तीथेकराची जी प्रतिमा असेल त्यापुरें त्याचीच पजा व स्तुति केली 
पादिजे. दुसय्या तीथेकराची करतां उपयोगी नाहीं. जर करावयाची असेल तर त्याची तांदव्यमध्यें 
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दुसरी स्थापना करून केली पाहिजे. 
याब्राबतींत त्यांनां असे बिचाराबयाचें कीं, श्रीसंमतभद्रखार्मीनीं शिवकोटी राजाध्या समझ 
स्वयंभूस्तोत्र रचून स्तबन केलें व चंद्रप्रभ प्रभूची प्रतिमा प्रगट झाली. मग चंद्रप्रभ प्रभूपुर्दे इतर 
सोना तीर्षकरांचें स्तवन के केलें ! जर एका प्रतिमेपुददें त्या्चेच स्तवन 
स्थापनेची करण योग्य असतें तर स्वयंभूस्तोत्र म्हृणणेंच योग्य नव्धते. श्रीआदि- 
निरथंकता तीगकराच्या प्रतिमेशिवाय इतरापुदें भक्तामर-स्तोत्रही म्हणतां येणार नाहीं. 
श्रीपार्ननाथ तीर्मकराच्या प्रतिमेशिवाय कल्याणमंदिर स्तोत्रही म्हणूं नये. 
पंचपरमेष्ठीची प्रतिमा असल्याशिवाय व स्थापनेशिवाय पंचनमस्कार मंत्र तरी का म्हणावा कायो- 
त्सग जाप्य, पंचपरमेष्ठीची नांवें व सामायिक वगैरे कांहीं एक करतां कामा नये. तससेंच परदेशी 
अनोखी मंदिरांत प्रथमतः कोणती मूर्ति आहे हें समजल्याशिवाय एकदम जाऊन स्तुति करण 
करे क्रिया असंभवी होतील. रात्रीं एखादी प्रतिमा लह्दान असल्यानें त्यावरीर चिन्ह लौकर न 
समजल्यानें स्तुति करितां येणार नाहीं. अथवा ज्या मंदिरांत अनेक प्रतिमा असतील त्यांतून ज्या 
प्रतिमेचें स्‍्तवन करावयाचें असेल त्यापु्दें हवत जोड़न स्तुति म्हणणें प्राप्त होईल. दुसन्या प्रतिमेकडे 
दृष्टि जातां उपयोगी नाहीं असे ठरेल. दुसरे, एका मंदिरांत अनेक प्रतिमा असतांना एकाच ग्रति- 
मेचें नामोच्वारण करून स्तुति करणें म्हणजे इतर प्रतिमांचा निरादर केल्यासारखें होणार नाद्दीं 
काय ? मग भक्ति कोठें राहिली ! यावर पुष्कछ प्रतिमा असल्यास चोवीसही प्रतिमांचें नामोच्चारण 
करून स्तुति करावी असें म्ह॒टलें जाईल. तर त्याठिकाणी जर वीस किंवा बाबीसच मूर्ति असतील 
तर ग्रथमतः व्या प्रतिमांचीं सर्व चिह्ढें पाहुन निश्चय कराबा छागेल व जितक्या प्रतिमा कमी अस- 
तील तेबढ्यांची नांवें कमी करून बाकीच्या प्रतिमांची स्तुति कराबी लागेल, याचप्रमाणें जेथें प्रतिमा 
लहान असतील अथवा अंधारामुर्ले स्पष्ट दिसत नसतील तेथें इतरांना विचारून स्तुतिपाठ म्हणा- 
व्यास लागावा छागणार ! याप्रमाणें ऐकान्तिक कल्पना करण्यांत अनेक दोष उत्पन्न होतात. 
स्थापनेचे पक्षपाती स्थापनेशिवाय जर प्रतिमेचें पूजन करणार नाहींत तर स्तवन, बदन 
करण्याची योग्यताच प्रतिमेंत नाहीं असें ठरेल. जर पिव्या तांदकाच्या अतदाकार स्थापनेछाच पूज्य 
मानकें तर घातुपाषाणाची तदाकार प्रतिमा स्थापन करण्याचें तरी काय 
अतदाकार प्रतिमेंत प्रयोजन ? अक्ृत्रिम चैत्याल्यामध्यें जिनप्रतित्रिब अनादिकालापासून स्थापित 
स्थापनेचें खूह.. आहत. त्यांतदेखिल पृज्यपणा राहिला नाहीं. यावर स्थापना पक्षवाले 
म्हणतात कीं एका प्रतिमेपुदें एकाचेंच पूजन करांबे. एका ग्रतिमेपुें जर 
इतर तेबीस तीर्थकराचें प्रूजन करावयाचें असल्यास पीततंदुलांनीं स्थापना करून केलें पाहिजे. 
यात्रमार्णे केल्यानें तेबीस प्रतिमांचा संकल्प पीतअक्षतेंत झाला, जयमाला, स्तवन, पूजन करितांना 
पजकानें आपली दृष्टि त्या स्थापित पीततंदुराच्या स्थापनेकडे ठेवाबी. एका प्रतिमेमध्यें चोबीस 


कक 


प्रतिमांचा संकल्प अयोग्य आदर. म्दृणून तेवीस प्रतिमांच्या ऐवजीं तेवीस पुष्पांची स्थापना करावी. 
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पण स्थापनेशिवाय पूजन करितां येत नसेल तर घरी, वनांत, अन्यदेशांत अरिहंताचें स्तवन वा 
वंदन कसे करावयाचें £ याप्रमाणें प्रतिपादन करणाज्यांना शात्ज्ञान नाहीं असें म्हणावें लागतें, 
कारण चोवीस तीर्थकरांचें पूजन करा म्हृणाबयाचें व शेबटी शांति करण्यासाठीं फक्त सोव्ठान्या 
तीर्थकराचें स्तवन केलें म्हणजे पुरें असें म्हणावयाचें, या म्हणण्यांत कांही अर्थ आहे काय ! 


वर जे ऐकांतिक स्थापना वादयांचें म्हणणें बर्णिकें आहे तें अवास्तव आह. एकाच तीर्थकराव्य 
निरुक्तीच्या द्वारें चोवीस नावें देतां येतात. अथवा एक हजार आठ नांबांनीं सौधमेंद्रानें तीमकराचें 
स्तवन केले आह. एका तीथकराचे अनंतगुण व त्या त्या गुणाप्रमाणें अनंत नांवें 
एकाच तीथकराचें एका तीर्थकराला देतां येतात, हीं चोबरीस नांबें व अशीं अनंतानंत नांवें 
सहल नामांनी. अनंतकाछांत अनंत तीर्यकराला दिलीं गेलीं आढह्वेत. तसेंच त्यांच्या माता- 
स्‍्तवन केलें जातें. पित्यांचीं नाबें, शरीराची अबगाहना, ब वर्ण बगैंरे पण अनंत आहत. म्हृणून 
एका तीथर्थकराच्या ठायीं एकाचा व चोबीसांचाही संकल्प केला तरी तो 
संभवतो. या कालांत इतर धर्मी लोकांर्नाही आपापल्या समजुतीप्रमाणें बेगवगढुया तज्हेनें पूजनाचे 
प्रकार कल्पिले आहत. म्हृणून या काछाछा अनुसरून आपल्यांत आचार्यानी तदाकार स्थापनेची 
मुख्यता वर्णिली आहे. जर आज अतदाकार स्थापनेला मुख्यता दिली गेली तर वाटर त्या जीवा- 
मध्यें अथवा इतर धर्मानुयायांच्या प्रतिमेमध्यें देखिल स्थापनेंचा संकल्प होऊं लागेल, यामुद्रे 
सन्मार्ग भ्रष्ट होईल, इंद्र भगवंताछा जन्माभिषेक करून मेरुपवेतावरून घेऊन येतो. त्याबेत्हीं व्वजेवर 
जें चिन्ह स्थापन केलेलें असतें तेंच प्रतिमेच्या खालीछ आसनावर नामनिणयादि व्यवहाराकरितां 
घालाबें छागतें, वस्तुतः अरहन्त परमात्मा स्वरूपाच्या दृष्टीने एकरूप आहि व नामादिकांच्या इशष्टीनें 
अनेकरूप आहे. सत्याथ ज्ञानस्व्रभाव, रत्नन्नयस्वरूप व वीतरागभाव याहीं करून पंचपरमेष्ठीरूप 
प्रतिमा एकच आहत. म्हणून परमागमाच्या आज्ञिविरुद्र विनाकारण विकल्प योजून शंका उत्पन्न 
करणें योग्य नब्हे, भगवंताची अथवा जिनसूत्राची जी आज्ञा असेछ ती प्रमाण मानली पाहिजे. 


व्यवहारांत पूजा पांच श्रकारांनीं की जातें. आह्वान, स्थापन, सानिधीकरण, पूजन व विस- 

जन. यांत पारणिमशुद्धीला पुष्टि यावी म्हणून ग्रथमत: आह्यान करण्यांत पुष्पांची वृष्टि कराबी. 

" प्रतिमा कांही पुष्पांना जाणीत नाहीं. आह्वानाचा संकल्प करून पुष्पांजलि 

पूजेचे पांच. क्षेपण करण्याची एकरूड़ि आहे. पूजच्या प्रारंभीं स्थापनेचा पाठ अस- 

प्रकार ल्यास स्थापना करून ध्यात्री. नसल्यास तसेंच पूजन कराबें. आपण अने- 

कान्ती आह्वोत. आपणाला सर्वथा एकाच पक्षाचा हड्ट नसावा. भगवान्‌ 

परमात्मा सिद्ध लोकांत विराजमान अह्वित. ते तेथून चलायमान होत नाह्वींत. पण तदाकार बिंबाशों 

एकाग्रता ( ध्यान ) होण्याकरितां साक्षात्‌ अरिहंत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय व साधूंच्या स्वरूपाचा 
प्रतिमेमष्यें निश्चय करून प्रतिबिंबाचें ध्यान, पूजन व स्तवन करांबें छागतें. 
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कित्येकांचें म्हणणें आहे कीं भगवंताें प्रतिबिंत्र समक्ष असल्यावांचून समेंतील इतर लोकां- 
चुढें भगवंताच्या गुणाची स्तोत्रें म्हयूं नये अथवा भजन करूं नये, हैं म्हणणें अयोग्य आद्वे. भग- 
अंताचें ध्यान, स्तत्रन वगैरे परमेष्टीला अंतरंगांत नजेरेसमोर आणून करावें लछागतें. पण जे भजन, 
पूजन करण्याचा निषेघ करीत असतीछ त्यांना पंचनमस्कारांचा जप, स्तुति, सामायिक, वंदना, 
औरे प्रतिमा असल्याशिवाय करितां येणार नाहींत. तसेंच शात्र वाचण्याच्या पूर्वी नमस्काराचे छोक 
देखील म्हणतां येणार नाहींत. म्हणून मिथ्या शंका करणाज्या लोकांच्या सांगण्यावरून ध्यान, स्तवन, 
पूजन बगैरे क्रिया करण्यापासन कदापि पराड्मुख होऊं नये. 


आतां प्रकरणानुसार अकृत्रिम चैत्याल्याचें स्वरूप थोडक्यांत श्रीत्रिलोकसार प्रंथाच्या अनु- 

रोबानें सांगितरें असतां बावगें होणार नाहीं. अधोलोकांत सात कोटी बद्ढात्तर लक्ष ( ७७२००००० ) 
भवनवासी देवांचीं घेरे आहेत. त्यांतून कित्येक घरें असंझ्यात योजन बिस्ता- 

अकृत्रिम चैत्याठड-.. राचीं आहत. कित्येक संख्यात योजन विस्ताराचीं अद्वित. त्या एकेक घरांत 
यांचें वणन.. असंख्यात भवनवासीं देवांकड्टन बंदनीय असें एकेक जिनमंदिर आद्वि. या- 
प्रमाणे ७७२००००० जिनमंदिरें आहत. मध्यलोकांत पंचमेरूवर ८० जिन 

मँदिरें, गजदंतावर २०, कुछाचछाबर ३०, विजयाद पर्रतावर १७०, देवकुरु उत्तर कुरुमष्यें १०, 
बक्षारगिरीवर ८०, मानुषोत्तर पवतावर 9, इष्वाकार पर्वतावर 9, कुंडछगिरीवर ४, रुचिकगिरीवर 
३, नंदीश्वर द्वीपांत ५२ याप्रमाणें मध्यछोकांत ४५८ मंदिरें आहत. उष्दुछोकीं, स्वर्गात आणि अहद- 


मिंद्रलेकांत चौ्यांशी छाख सत्याण्णवहजार तेबीस ८४९७०२३ आह्वित. व्यंतर देवांचीं व जोर्ति- 
ल्ेकांची असंख्यात जिनमंदिरें अह्वित. याप्रमाणें ज्यांची संख्या मोजतां येते अशीं आठ कोटी छप्पन 
लाख सत्याण्णब हजार चारशें एक्याएँशी ८५६९७४८१ आहित. 


जिनालयाचे उत्कृष्ट, मध्यम व जधन्य असे तीन भेद आहत. यांतून उत्कृष्ट जिनाल्याची 

रांत्री १०० योजनें व रुंदी पत्नास योजनें व उंची पंचाहृतत्तर योजनांची आह्वे. मध्यम जिनमंदिर 
पन्नास योजनें ठांब, पंचवीस योजनें रुंद व साडेसदतीस योजनें उंच अशीं 

जिनाल्यांचे.. आहेत. जघधन्य पंचवीस योजन उंच, साड़े बारा योजन रुंद व पाउणेएको- 
स्वरुप णीस योजनें उंच अशीं अह्त. सर्वांचा पाया जमिनींत अर्धा योजन खोल 

आहे. या जिनमंदिरांना तीन तीन द्वोरे आहत. ह्यांतून सनन्‍्मुख एक द्वार 

आहे व मागच्या बाजूम दोन दरें आहेत. सन्मुख द्वाराचें प्रमाण उत्कृष्ट मंदिराच्या द्वाराची उँंची 
सोत्ठा योजनें व रुदी आठ योजनें आहे. मध्यम मंदिराच्या द्वाराची उंची आठ योजनें व रुंदी चार 
यजनें: जघन्य मंदिराच्या द्वाराची उंची चार योजरने व रुंदी दोन योजने अशी आहे. मागच्या दोन 
दारांचें प्रमाण-उत्कृष्ट मेदिराच्या लहान द्वाराची उंची आठ योजनें व रुदी चार योजन, मध्यम 
मंदिराच्या लह्ान द्वाराचीं उंची चार योजनें व रुदी दोन योजनें व जघन्य मंदिराच्या लहान 
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द्वाराचीं उंची दोन योजनें ब रुदी एक योजन आढे. भद्रशालवन, नंदनवन, नदीश्वर द्वीप आणि 
स्वर्गांतील बिमानें यांत उत्कृष्ट प्रमाणाच्रीं जिनालयें आहत. सौमनसबन, रुचकपर्वत, कुंडलगिरि, 
बक्षारगिरि, इष्वाकार, मानुषोत्तर आणि कुलछाचल पर्वत, यावर मध्यम प्रमाणार्ची जिनमंदिरें आदेत- 
पांडुक वनांतील जिनालयें जधन्य प्रमाणाचीं अहेत. विजयाध्दपवत, व जंबूशाल्मिलिदृक्ष यावरीछ 
जिनमंदिराची छांबी एक कोस व बाकीचीं जीं भवनवासीच्या घरांतील व व्यंतरजोतिषलोकांतील 
असंख्यात जिनालयें आइेत. त्यांची लांबी रुंदी जिनांनीं जशी पाहिली आहे तशी आहे. 
जिनमंदिराचा बाह्य परिकर सात गा्थेत वर्णिला आहे तो असा-सर्व जिनमंदिरा्या चोंहों- 
बाजूला चार द्वारांनीं युक्त असे रत्नमयी तीन कोट आहेत. दरवाज्यांतून जाप्याच्या ज्या लहान 
लहान वाटा आह्वित ह्याठिकाणी एकेक मानस्तंभ व नऊ नऊ स्तूप आहेत. 
जिनमंदिरांचा. तीन कोटाच्या अंतरामध्यें पहिल्या व दुसन्या कोटाच्या अंतरांत वन आहे, 
बाह्य परिकक. दुसच्या व तिसन्या कोटाच्या अंतरांत ध्वजा आहत. तिसरा कोट ब चैत्या- 
लय यामघील अंतरांत चैत्यभूमि आह. तेथीक चैल्याल्यांत एकशें आठ गर्भ- 
गृढ्दें आहत. मध्यभार्गी रत्नजडित खांबांनीं युक्त सुतर्णाचा दोन योजन रुंद, आठ योजन छांब्र, व 
चार योजन उंच असा देवच्छंद म्हणजे मंडप आहे. ज्वाला गुमज असून छत आह. त्यांत एकरें 
आठ गर्भगृद्दें आह्वेत. त्या गर्भगृहांत आदि जिनेंद्राच्या शरीराइतक्या उंच रत्नांच्या एकशें आठ 
प्रतिमा आह्ेत. व्या प्रतिमांना वेगवेगढे सिंहासन, छत्र, चामर, प्रातिहार्य बगैरे आहत, प्रातिमेच्या 
मस्तकावर काछेभोर केश आह्वेत. ते खरोखरीच रत्नांचे केशाकार परिणमन आहे.तोंडामध्यें दाताच्या 
आकाराचें हिरे बसबिलेलें आहेत. पोवब्ययाग्रमाणें तांबडडे छाल ओंठ आहत. नवीन कॉंबन्या छाल 
पानौसारखें शोभायमान हातपायाचे ततवे आहत. श्रीराजवार्तिक ग्रेथांत प्रतिमिचें बणन करितांना 
लोह्िताक्ष मण्यांनीं व्याप्त आंहृत मांड्या ज्यांच्या व स्फटिक मण्याचे आद्वेत नेत्र ज्यांचे, अरिष्ट 
मण्यासारखी नेत्राची तारका आहे ज्यांची, अंजनमूल मण्यासारखी फणी? व मिंबया ज्यांच्या आहेत, 
नीलमण्यासारखे ज्यांच केश अद्वित असें म्हटलें आहे. दह्ा ताल [ म्हणजे एक ताल बारा अंगु- 
लछाचा असतो] प्रमाण उंच ब१००८ लक्षणांनीं युक्त ह्या ग्रातिमा आह्वत.ती जिनमूर्ति पाहतां क्षणीच 
असें बाटतें की हा प्रातिमा साक्षात्‌ बोलतातच कीं काय! एकेका ग ्भगृहमध्यें बरोबर ओढीनें उभे राहिलेले 
नागकुमार अथवा यक्षांचे बत्तीस युगल हातांत चामर घेऊन उभे आहत. प्रतिमेच्या दोन्ही बाजूला 
सर वल्लाभरण अलंकारांनीं सुशोमित होऊन पांढज्या र्नमयी चवज्या हातांत घेऊन नागकुमार 
ऊिंवा यक्ष चौसठ चामर ग्रभूवर ढाव्गीत असतात. याप्रमाणें एकशेंआठ प्रातिमांचीं वेगवेगढ्लीं 
प्रातिद्वायें एकेक मंदिरांत आह्वेत. जिनप्रतिमेच्या मागध्या बाजूस श्रीदेवी व सरस्वतीदेबी, सर्वाण्ह 
यक्ष व सनत्कुमार यक्ष यांच्या आकाराच्या प्रतिमा काढलेल्या आहेत. झ्ञारी, कलश, दर्पण, पंखा, 
धघ्वजा, चामर, छत्र, ठोना हीं आठ मंगल द्रब्यें प्रभूपुदें ठेबलेलीं असतात. याम्रमाणें एकरें आठ- 
प्रतिमांपाशी अशीं मंगरुद्रन्यें ठेबिलेलीं आहेत. 
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गर्भगृहाची बाह्य रचना याग्रकारची असते. रवनांनीं जडलेल्या व सुवर्णमय पुष्पांती शेमि- 
णाय्या मंडपाब्या मध्यभागीं रुप्याचें व सोन्‍्याचे बत्तीस हजार कलश आहत. महद्वाराध्या दोन्‍्द्दी 
बाजूला चोंबीस हजार धूपाच्या धागरी ठेवलेल्या अह्वित. महाद्वाराच्या ब्रादे- 
: गर्भगृहाची रच्या बाजूला दोन्ही अंगास आठ हजार र्नांच्या माला छठकविलेल्या 
रचना आहेत. त्या रनमात्ंच्या मध्यभागीं चोबीस हजार सुवर्णमाला आहत. महा- 
द्वाराच्या पुढच्या मुखमंडपांत सोछ़ा हजार कछश असून तितक्याच सुबर्ण- 
माला आहत. मुखमंडपांत सोब्हाहजार घूपघट आहत मब्यमार्गी महान्‌ शब्द करणारीं मोत्यांनीं 
वेश्ति रत्नांच्या लहान घेटा अद्वित. व त्या लहान घेट्यांनीं युक्त अश्ञा अनेक प्रकारध्या मोल्या 
घंटा आहत. । 
जिनमंदिराब्या लहान द्वाराचें स्वरूप-दक्षिण उत्तरेच्या मागध्या लहान द्वाराची वर वरर्णिलेल्या 
वर्णनाहन सत्र तज्हेची अर्धी रचना आहे. र॒त्नमाछा चार हजार, धूपघट जारा हजार, सुवणमाला 
बारा हजार आहत व दारासमोरील मुखमंडपांत सुवरण घट आठ हजार 
सुबर्णमाला आठ हजार, धूपधघट आठ हजार व अनेक प्रकारच्या लह्वान 
लहान घेट्या आह्वित. मंदिराच्या पृष्टभागी र्नमाला आठ हजार व सुबण- 
माला चोबीस हजार आहत. या माला चारी बाजूला भिंतीवर लोंबत्या सोडलल्या आहत 
मुखमंडपाचा त्रिस्तार बौरे त्रैलोक्यसार म्रंथांत पंधरा गाधांनीं वर्णिला आह. त्याचा सारांश:- 
मंदिरापुें मुखमंडप आह्े. तो जिनमंदिरासमान शंभर योजन छांब, पन्नास योजन रुंद व सोछा 
। योजनें उंच असा आहे. त्या मुखमंडपापुदें चौकोनी प्रेक्षणमंडप आदि. तो 
मुखमंडपाचे.. शंभर योजन छांब रुंद आहे. सोव्ठा योजनाहुन कांहीं अधिक उंच आह 
बर्णन या ग्रेक्षणमंडपापुदें एंशी योजन छांबरुंद व दोन योजन उंच असे सुबरणमय 
पीठ आहत. पीठ म्हणजे चबुतरा. त्या चबुतन्यावर मध्यभागी चौफेर 
चौसठ योजन छांबरुंद व सोब्छा योजन उंच आस्थानमंडप आहे. आस्थानमंडप म्हणज समामंडप 
जाणाबा. या सभामंडपापुर्दे चाव्लीस योजन उंच स्तूपांचे र॒त्नजडित पीठ आहत. त्या पीठाला 
चार दारें व बारा अंबुजवेदी (कमलाकार क्ढे) आह्ेत. त्या पीठाच्या मध्यभागी तीन कठनीयुक्त कई 
चौसष्ट योजने लांब, रुंद व उंच असून त्यावर पुष्कछ जिनग्रतिमा आहत 
स्तूप म्हणजे तीन कटनीनीं युक्त अशा रत्नराशीचा चबुतरा. त्यावर जिनप्रतिमा विराजमान 
आदत. याप्रमोंणें नऊ स्तूप आह्वित. त्यांचा ऋम व स्वरूप असें आहे. या स्तूपाच्या पुर्ढें एक जार 
योजनें लांव रुंद (गिरद ) बारा बेदीनीं संयुक्त असे सुबणेपीठ आहे. त्यावर 
स्व॒पाचें व चैत्य चार योजनें लांब ब एक योजन जाड, चार मद्दाशाखा व लद्दान अनेक 
बृक्षाें वर्णन... शाखा असलेले, ज्याचे बरचा भाग बारा योजन विस्ताराचा असून, अनेक 
प्रकारच्या फलपुष्पांनीं व एक लाख एकझें चोवीस परिवार वृक्षांनीं युक्त 


मंदिराच्या लहान 
द्वाराचें वर्णन 
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असे सिद्धार्य व चैत्य या नावा्चे दोन इक्ष आहत 
त्या वृक्षाच्या बुडख्याशीं जें पीठ आह त्यावर चारदिशेकड़े चार सिद्धांच्या प्रतिमा सिद्धाथ 
वृक्षाच्या मूल्ठाशी आहत, चैत्यवृक्षाष्या मूव्ठाशीं चार पीठ अआद्वित त्यावर चार अरिहवंताष्या प्रतिमा 
विराजमान आहत. या वृक्षांध्या पीठांच्यापुर्दे दुसरीं पीढें भाद्देत. त्यावर नानाप्रकारध्या ध्वजा 
लाविलेल्या आहत. त्या ध्वजांचे सुवर्णणयी खांब सोछा योजनें उंच व एक कोस रुंदौचे 
आहत. त्या ध्यजेच्या अग्रमागी मनुष्यांध्या नेत्रांगना व मनाछठा रमविणारी अश्ी वर्ते व 
रनांनीं मढविकेलीं तीन छत्रें आहत. ध्वजेवरील वल्लें स्तरीं वर्तें नसून वल्राज्या आकाराचें 
अनेक रंगाच रत्नमयी पुद्ल परमाणु आहेत म्हणून बल्ले रनमयी आहित असे म्दटलें 
आहे. त्या ध्वजापीठाचे पुढ़ें जिनमंदिरें आहेत. त्याध्या चोंहॉबाजूला अनेक प्रकारध्या पुप्पांनी 
युक्त शंभर योजनें छांतब्र, पन्नास योजनें रुंद, दहा योजन खोल रत्नजडित वदीनें युक्त असे चार 
पद ( सरोबरें ) अद्वित. त्यापुर्दे रस्ता आहे. त्याच्या दोन्‍्ही बाजूछा पन्नास योजन उंच, 
पन्नास योजन रुंद असे देवांचे क्रीडा करण्याच दोन महालर आहत. 
तोरणांच वर्ण. त्याला तोरणें छाबलेली आहत. तीं रत्नमयी असून खांबाच्या अग्रभागीं 
आह्वित. त्या तोरणाला अनेक मोती व लहान घेटा बांधलेल्या आह्ित. तीं 
पन्नास योजनें उंच व पंचवीस योजनें रुंद असून अनेक जिनबिंबसमूहावर फ़रारच शोभून दिस- 
तात. जिनबिंबाचा आकार तोरणांत दाखविलेला आहे. या तोरणापुर्दें स्फटिकाचा पहिला कोट 
असून त्याचें आंतील कोटाच्या द्वाराच्या दोन्ही बाजूछा शंभर योजनें उंच व पन्नास योजनें रुंद 
र्नमयी दोन मंदिर आहत. - 
याप्रमाणें कोटापयत वर्णन केलेल्या पू्वद्वाराचें जें प्रमाण सांगितल त्याहून उत्तर दाराचें अर्थ 
ग्रमाण जाणाबें. बाकीच्या तीन बाजूचें सारखें प्रमाण आहे. त्या चैत्याल्यांत सामायिकादि क्रिया 
करण्याचे मंडप, वंदन करण्याचे मंडप, स्नान करण्याची जागा, अभिषेक करण्याचा मंडप, नृत्य 
करण्याचें स्थान, गायन व भजन करण्याची जागा, प्रेक्षक समूहांना बसण्याकरितां अवछोकन मंडप 
बगैरे वेगवेगछे मंडप आह्वेत, तसच क्रीडा करण्याचीं स्थानें, क्रीडायूह, शादब्नस्वाध्याय करण्याची 
जागा, गुणनगृह (स्वाध्यायशाला), मोठमोठे नकाशे टांगून ठेवण्याची जागा (पद्रशाला) वगैरे अनेक 
बेगवेगब्या लागा केंलेल्या आहित. 
दुसरा कोट आणि बाद्य कोट यामध्यें सिंह, गज, बृषभ, गरुड, मयूर, चंद्रमा, सूये, दस, 
कमल आणि चक्र या दहांचे आकार ज्यावर काढलेले आहेत अशा घ्वजा आहत. त्या वेगवेगब्या 
एकरें आठ अह्ित. याप्रमाणें एकादिशेला एकहजार ऐँंशी अद्वित- 
घ्वजेचें वणन॑ व चारदिशांना मिक्ून चारहजार तीनशे वीस ( ४३२० ) मुख्य ध्वजा 
आंद्वेत. एकेका मुख्य घ्वजेमष्यें एकशें आठ ( १०८ ) लद्दान ध्वजा 
आहत. पुढ़ें दुसन्‍्या व तिसन्‍्या कोटठाच्या अंतरामध्यें अशोक, सप्तच्छद, चंपक व आम्र अशीं चार 
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बनें आद्वत. त्याठिकाणीं सुवर्णाचीं फुलें असून पांचूच्या स्नाच्या पानांचे कल्पदृक्ष आहत व . 
त्माला वैडूयरनाचीं फर्ले आदत. व्याच्या डहाल्या पोषब्याब्या आहत. यातप्रगाणें भोजनांगादि 
दढ्ा प्रकारचे कल्पबृक्ष आहेत. त्या चारी बनांत चार चैत्यवृक्ष आहत. ते तीन पीठावर 
असून तीन कोटांनीं युक्त अद्वित, त्या वृक्षांना रतनमयी शाखा,पत्र, पुष्प, फर्के असून ते चार बनांच्या 
मध्यभागी आद्वित. चार चैत्यवृक्षाच्या मूलाशीं (पूर्वादिक दिशांत) पल्यंकासन असलेल्या सिंदासनछत्र- 
प्रातिद्यादिकांनी युक्त अशा चार जिनेंद्राच्या प्रतिमा आहत. नंदा बगैरे सोद्शा विद्वीरी तीन कठा- 
नीनीं शोभायमान आह्वित. वन भूमीमध्यें येण्याब्या दरवाज्याच्या मार्गामध्यें तीनकोठ व तीनपीठावर 
धावैभवानें शोभणोरे व अग्रभागीं चारी दिशांना जिनप्रतिमा असलेले मानस्तंभ आद्वित. श्रीराज- 
बार्तिकांतम्हटलें आहि-या जिनालयाची महिमा वर्णन करण्यास हजार जिह्दा असणारा ही समर्थ 
होणार नाद्वी व एक हजार नेत्र धारण करणारा इन्द्र देखिल या जिनालयाला पाहत असून तृत्त झाला 
नाहीं. याप्रमाणें अप्रमाण माद्वात्म्य घारण करणाज्या अक्ृत्रिम जिनालयाचें वर्णन अकोक्यसार प्रंर्थावून 
आपद्या झ्ुभध्यानसिद्धयर्थ सांगितलें आहे, याचें चिंतन करावें. ; 


जिनपूजन करून अनकांना सुखप्राति झाली त्यांची कांहीं उदाहरणें:--- 
अर्ईचरणसपर्यामद्दालुभाव॑ महात्मनामवदत्‌ । 


मेक! प्रमोदमत्तः कुसुमेनेकेन राजगृहे ॥ १२१ ॥ 

अर्थ- राजयृद शहरांत आनंदातिशयानें फुगलेला असा एक बेडुक, एका पुष्पाने श्री 

अरहंत परमेष्ठीच्या चरणाच्या केलेल्या पूजेचें महत्व महान्‌ पुरुषांना दाखविता श्षाला. 

: बेडकाची कथा 

मगधदेशांतील राजगृह् नगरांत श्रेणिक राजा राज्य करीत होता. त्याच शहरांत नागदत्त 
नांवाचा सावकार आपल्या भवदत्ता नामक सख्लीसह राह्मत असे. तो कांहीं दिवसांनीं आतेपरिणामानें 
मृत्यु पावछा. मरणोत्तर आपल्याच घरांतील विहिरीत बेड़क द्वोऊन जन्म. 
बेडकाची कथा. एके दिवशी भवदत्ता विहिरीवर गेली असतां त्याला आपली ती स्नी पाहुन 
जातिस्मरण झालें.. पूर्वभबांतील स्नेहाानें तो ओरडत तिच्याजबछ येऊ 
छागला. हा स्लीनें दोन चार वेत्यां त्याछा आपल्या अंगावरून काहून लाबलें तरी तो पुनः 
तिजजवक येऊं छागला, ह पाहुन त्याला दूर लोटून ती धरीं आली. पुढें एके दिवशी तिनें छुल्रत- 
नामक अवधिज्ञानी मुनौंना विचारिलें कीं, माश्या घरांतील विद्रीमध्यें एक बेडक आदे तो मला 
स्याबे्ीं पाहतो व्यावेत्लीं शब्द करीत करीत माझ्ले जबछ येतो याचें काय कारण असात्रे ? वह्याचा 
माशा पूर्व जन्मीचा कांहीं संबंध आह काय तें कृपा करून सांगा. मुर्नाश्वर म्हणाले- “ बाले, तो बेडूक 
तुझ्ा पति नागदत्ताचा जीव आह. नागदत्त आतंपरिणामांत मरण पाबल्यानें बेड़क द्वोऊन जन्मला 
ः थादे. त्याला जांतिस्मरण झलालें आह. त्यामुक्रे तो पूर्वजन्मीष्या स्नेद्ानें तुजजबत् येत आह.” 








२०४ रत्मकरंड-श्रावकाचार पत्र १२१ 
याप्रमाणें यतीच्या मुखानें बेडकाचा बृत्तांत ऐकून भवदत्तेनें बेडकाला आपस्या पतीचा जीव जाणून 
प्रांत नेऊन ठेविकें. एके दिवशी वैभारपर्वतावर भगवान्‌ मद्गावीर तीवकराचें समवसरण आश्याचें 
श्रेणिक राजाबा समजल्यावरून घ्थानें शहरांत वंदन करण्यास जाण्याची आनंदभेरी देवविली, त्यावरून 
अनेक भव्य जीव नाना प्रकारध्या बख्रालुकारांनीं छुशोमित होऊन पूजन-सामग्रीसह् जयजयकार 
करीत मोठ्या आनंदानें नृत्यगानवादित्रासह वंदन करण्यास निधाले. त्या सर्वाच्या जयजयकार 
शब्दांनीं व वाद्गायनांच्या शब्दांनीं सब शहर आनंदांत गजबजून गेलें. त्या बेडकालाही लोकांचा 
द्वा जयजयकाराचा आनंदध्वनि ऐकून आपणही बंदन करण्यास जाबें असे वाठलें व तो 
एक पुष्प आपल्या मुखांत धरून आनंदानें उड्या मारीत भगवंताला बंदन करण्याकरितां निधाला. 
व्यावेत्लीं विपुलाचछपर्वतावर बीसहजार पायन्या चढ़ूनः आपण समबसरणांत कसें पोंहचूं 
असा बिचार त्याचे मनांत आला नाहीं, अतिशय भक्तिनें मनांत जिनेश्वराल्या जाऊन वंदन करूं ब 
त्यांचें पूजन करूं: असाच विचार करीत रत्त्यानें जात असतां तो श्रेणिक राजाच्या हत्तीष्या 
पायाखालीं सांपड्ून मरण पावछा व सौधम खर्गात महान्‌ ऋद्धिधारक देव होऊन जन्मछा. “आपण 
पूजन प्रभावानें देव होऊन जन्मलो” असे त्यानें अवधिज्ञानानें जाणिलें व आपद्या ध्वजेवर बेडकार्चे 
चिह्न लावून तो तात्काल वीरजिनाच्या समवसरणांत दर्शनासाठीं गेला. बेडकानें साक्षात्‌ पूजन 
अजून केलेंह्री नव्हतें-केवछ पूजा करण्याचा बिचार त्याचे मनांत होता. तरी त्या बिचार ग्रभावानें 
तो महद्धिकदेव झ्लाला, 
जिनप्रूजनाचा असा अचित्य प्रभाव आह ग्हणून गृहस्थाश्रमांत पूजनाला इतकें महत्व दिलें आह. 
पूजन परिणामांची अतिशय निर्मछता करणारें आहे हें जाणून श्रावकांनीं ते नित्यशः केले पाहिजे. 
जिनपूजम निर्धन व धनाढ्य दोघांनाही करतां येतें. आपल्या सामर्थ्या- 
जिनपूजनाचें प्रमाणें पृजन साहित्य घेऊन एजन कराबें. पूजन करणें, करविणें व कर- 
महत्व णाय्यास चांगलें म्हणणें या तिन्द्दीला पूजन म्हणतात. याचप्रमा्णे स्तवन 
करणें, बंदन करणें हेंही पूजन आहे. एकाच द्वव्यानें भगवेताछा अध्ये देणें 
हैं देखील पूजन होय.जसजशीं अरिहंताच्या गुणांवरील भक्तिमध्ये निर्मठता असेल तसतश्ञीं त्या पूज- 
नापासून फलप्राप्ति होत असतें. जिनमंदिरांत छत्र, चामर, सिंहासन, कलश, घंटा वगैरे उपकरणें, 
सोम्याची, रुप्पाचीं, पितकेचीं, तांब्याची, काशाचीं जशी शक्ती असेल त्याप्रमाणें छावून मंदिर सुशोमित 
करणें हैं मंदिराचे वैयादृत्य आहे. जी मंदिराची दुरुस्‍्ती करविणें हेंही वैयाबृत्य आह. धनवान 
पुरुषांनी जिनबिंबाची प्रतिष्ठा करविणें, नवीन मंदिर ब्रांधवि्णें, ककश चढवियें हें अरिहंताचें वैया- 
बृत्य आह. मंदिराची व्यवस्था पाहणें, तें कोमल अशा पिंछीनें हृद्दूच झाडून काढणें, अभिषेक पूजे- 
करितां पाणी आणून सामग्री घुकन तयार करण, पूजन प्रक्षालाची भांडीं स्वच्छ करणें, ब्रिछायत 
घालणें, गानबादित्ननृत्य करूनः भगवंताचे गुण गाणें ल्ला से क्रिया अरिहवंताच्या वैयाइत्यांत 
मोडल्या जातात. मनानें, वाणीनें, शरीरानें, धनानें, विद्वेनें व कलेनें होईल तितकी सेवा करून 





सत्र रेस... “ चारित्राधिकार ४०५ 


अरिहताच्या गुणांवर प्रीति वाढल असें करीत राहाबें, घन प्राप्त होणें, निरोग शरीर प्राप्त होणें, सव॑ 
इंद्रियांची अनुकूंछता असणर्णे, शक्ति असणें, ज्ञान असणे या सब गो््टींची सफलता अरिहिताचें वैया- 
पृत्य करण्याभेंच होणार आह. वैयादृत्यापासून सम्यक्त्व व सम्यग्ज्ञान ग्राप्त होतें. मिथ्याज्ञान व मिथ्या- 
श्रद्धान यांचा अभाव होतो. स्वाध्याय, संयम, अत, श्वील, तप बगेरे गुण जिनमंदिराची सेवा करण्यानें 
ग्राप्त होतात. नरकगति, तियैचगति बगेरे मध्यें परिम्रमण करण्याचा त्रास यापासूनच नाहींसा ह्ोतो. 
जिनमंदिरासारखा उपकार करणारा दुसरा पदार्थ नाहीं. जिनमंदिराच्या निमित्तानें शास्रश्रवण व 
पठण घड्टन अनेक श्रोते व वक्ते याजवर उपकार घडतो. जिनमंदिर असेल तर कित्येक जीव 
कायोत्सर्ग, जप, जाप्य, राजौ जागरण. पूजन, स्तवन, त्नचर्चा, प्रोषधोषवास, बेलें, तेलें, पंचो- 
पास वौरे करून कर्माची निजेरा करतील. कित्पेक भजन, नर्तन, गान करून पुण्योपाजन करि- 
तील. कोणी स्वाध्याय, कोणी धर्मध्यान, कोणी बीतराग भाव घारण करितील, कोणी मेंदिरांत अनेक 
प्रकारचीं उपकरणें ठेऊन प्रभावना करती. जिनमंदिरांत स्वाध्यायाच्या निमित्तानें पापपुण्य, देव- 
कुदेव, धर्मकुधर्म, गुरुकुगुरु यांचें ज्ञान होते. भक्ष्याभक्ष्य, कार्यअकार्य, हेयाहेय यांचें ही ज्ञान 
होते. म्हणून जिनमंदिरासारखी उपकारक दुसरी वस्तु नाहीं. हैं अशरणाला शरण आह. याप्रमार्णे 
परोपकर करणोरें जिनमंदिर जाणून त्याची सेवा व रक्षण करावें. 
बैयावृत्याचे पांच अतीचार 
: हरितपिधाननिधाने हानादरास्मरणमत्सरत्वानि । 
वैयावृत्यस्थेते व्यतिक्रमाः पश्च कथ्यन्ते ॥ १२१ ॥ 

अर्थ-वैषाबृत्याचे हरित पिधान, हरित निघान, अनादर, अस्मरण, मस्सरभाव असे पांच 

अतिचार ( दोष ) अहित. 

१ ्रती पुरुषांना देण्यायोग्य जो आहार तो हिरया कमलाच्या पारनात अथवा दुसस्या 
कोणत्याददी सचित्त पानाग्ालीं झांकून देणें हा हरितपिधान नामक अतीचार आह. 
सचित्त पात्रांमश्यें ठऊन तो आहार देणें याला हरितानिधान नामक अतिचार म्ददणतात. 

३ दान देत असतां मनांत आदरबुद्धि नसणें, तें अविनयानें अथवा प्रियवचन न बोलता 
देणें याठा अनादरातिचार म्हणतात. * 

9. पात्राला दान देण्याची योजना करून दुसन्या कामाच्या नादांत तें विसरणें अथवा 
देण्यायोग्य द्रव्य आणि विधि यांचा जिसर पडणें याला अस्मरणातिचार म्द्दगतात. 

५ दुसरा कोणी दान देत आद्े हैं पाहुन ईर्पेनें आपणही दान दे्णें याला मत्सरत्व अति- 
चार म्हणतात. 

याप्रमाँ पांच दोष टाक्ूून त्रिनयपूवक झुद्ध दान बार्वे. 

याप्रमाणे श्रीसमंतभद्राचार्यानी रचिलेल्या र्नकरंड श्रावकाचारांतीक शिक्षात्रताचें बणनाचा 

चौथा अधिकार संपला- ह 
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१०६ रत्नकरंड-आवकाचार - पत्र १२१ 
भावनाधिकार 


यानंतर परमनिम्रैथ गुरूब्या प्रसादानें व परमागमाच्या आज्ञेका अनुसरून भावना नांवचा 

ह महाधिकार सांगतों. सर्वतः धर्माचें मूल भावना ( चिंतन ) आहे. भावने- 

भावनाधिकार पासून परिणामांत निर्मलपणा प्राप्त होतो. भावनेपासून मिथ्यादर्शनाचा 

अभाव होतो. भावनेपासून ब्रतामध्ये दृढपणा उत्पन्न होतो. भावनेपासून 

बीतरागतेची बृद्धि होते. भावनेपासून अशुभष्यानाचा अभाव होऊन शुभध्यानाची पुष्ठी होते व 

भावनेपासून आत्म्याचा अनुभव येतो. याप्रमाणें हजारों गुण भावनेपासून उत्पन्न होतात, मग्हृणून 
सदाकाल ब्रतपालनांत दोष लागणार नाहींत अशी भावना [ चिंतन ] करीत राहिंलें पाहिजे. 


प्रथमतः पांच ब्रताच्या पंचर्वास भावना आहेत त्या अशा:-- 


अद्दिसाव्रताच्या भावना, 
अक्िंसा अणुतब्रत धारण करणास्यानें खालौल पांच विषयांचें दोष घड्टूं नयेत असे चिंतन करातें. 


१ मनांतून अन्याय्य विषयभोगांब्या इच्छेचा अभाव करून, दुष्ट संकल्प नाहींसें करणें, 
मोठेपणाची इच्छा न धरणें व अन्य जीवांना विश्न येत्रो, त्यांना इंशब्रियोग प्राप्त होबो, त्यांचा मानभंग 
व तिरस्कार होवो ब त्यांच्या घनाचा नाश होऊन रोगग्राप्ति होब्रो- अशा प्रकारची इच्छा न ठेवर्णे 
ही पह्िली मनोगमुप्ति भावना आहे. 


२ थट्टैचें, वादविवादाचें, अभिमानाचें व कलह उत्पन्न करणारें भाषण न बोलणें ही बचन- 
गुप्ति भावना. 


६ प हल" 


३ त्रस जीवांची विराधना न व्ह्ाबी म्हणून हिरव्या गवताच्या व चिखलाच्या बगैरे जागे 
बरून जाणें, चढणें, उतरणें, उल्लंघन करणें वगैरे क्रिया अत्यंत सावधगिरीनें करणें व आपसल्या 
हस्तपादादिक इंद्रियांपासून कोणाही इतर जीवाल्य त्रास होणार नाहीं ब ते नाश पात्रणार नाद्वीत अशा 
रीतीनें त्यांचें इलनचलछन करणें यास इर्यासमिति म्द्ृणतात. यापमाणें साव्रधानपूवक क्रिया करण्या- 
विषयीं चिंतन करणें ही ईर्यासमिति भावना होय. 


४ अन्न, पान, वल्न, आसन, शब्या, काष्ठ, पाषाण, मातीची व सोनें, चांदी, पितव्, 
काश्यांचीं भांडी, व तूप, तेल वगैरे रस दे यूहस्थाच परिप्रह् अद्वित. यांना नेहमीं एका जागेंदून 
दुसन्‍्या जागेंत न्‍याबें छागतें, ठेबाबें लागतें, व यांचा नेहमीं गृहस्थाला उपयोग करून ध्यावा 
लागतो. अश्ञा वेढ्हीं या क्रियेपासून इतर कोणत्याही जावाला बाधा होणार नाहीं अथवा हैं आपल्या 
हातून निसटून पडल्यानें कोणादी जाँवांचा घात होणार नाहीं, अशा हुशारीनें नेणें, आणपणें, 
उचलणें याला आदाननिष्षेपणसमिति म्हटलें आड़े. निष्काव्यजीपणानें दे पदार्थ जमिनीला घांसून 





अन्न १२१ मावनाधिकार २०७ 


ओइढून घेऊं नयेत. अशा वेत्हीं कोणा तरी जीवांचा घात न द्ोईल हा विचार मनांत बाणण्यासादी 
यो भावनेल चिंतन करांबें. ह 

७५ भोजनपान करणाय्या गृहस्थानें बाह्मअम्यंतर द्रव्यक्षेत्रकालभाव यांच्या योग्यायोग्यतेचा 
ब आपल्या प्रकृतीचा विचार करून योग्य असेल तितकेंच अन्न प्रह्ण करावें. दिवसा प्रकाशांत वरचेबर 
पाहून, वारंवार शोधून इक्ुढृछु घास तोंडांत घेऊन अन्न भक्षण कराबें. हवावरेपणामु््ठें गडबडीन न 
पाइतां, न शोधतां भोजन करूं: नये. याठा आलोकितपानभोजन भावना म्हृणतात. 

याप्रमाणँ अहिंसा अणुव्रताच्या पांच भावना आहत. यांचें कर्ची विस्मरण पहँ देऊं नये. 

सत्यब्रताय्या भावना, 

सत्याणुब्रताच्या पांच भावना, क्रोधत्याग, छोभत्याग, भीरुत्वत्याग, द्वास्यत्याग आणि अनु- 
वीचिभाषण अशा आहत. 

१ ज्याला सत्याणुत्रत धारण करावयाचें आहट त्यानें क्रोध करण्याचा त्याग केला पाहिजे. 
कारण राग आला असतां जें वचन मुखबाटे निधतें ते खरें असूं शकत नाहीं. मनांत ऋरेध नसेल 
तरच सत्यत्रत पाछलें जातें. कर्मादयानें गृहस्थाला मनाविरुद्ध कारणामुल्रे क्रोध उत्पन्न झाल्याबेद्ीं 
“यादव माया परिणामांत करोषजनित लहरी उत्पन्न झ्ञाल्या आद्वित. आता मा मौन धरणें योग्य 
आहे यावेक्लीं अधिक न बोलण्यानें कषाय व विसंवाद ( खोटा वादविवाद ) वाढणार नाहीं व माना 
क्षमा गुण नष्ट होणार नाहीं. म्हणून जोपयँत ऋषरूपी अग्नीचा उपशम झाला नाहीं तोंपयैत बोदू 
नये हैं उत्तम, ” याप्रमाणें विचार ज्याचें मनांत उत्पन्न होतात त्याला क्रोधस्याग भावना घडते. 

२ लछोम असेल तर सत्यत्रत पाछलें जाणार नाहीं. म्हणून अन्याय लोभाची आशा मनामध्ये 
उत्पन्न होऊं न देणें, आपण सत्यत्रती असल्यानें कोणाचेंह्ी खोटे बोदन नुकसान केलें नाहीं त्या 
अर्थी आपले कोण नुकसान करूं शकणार ? आपण कोणाचीही भीति बालगणार नाहीं अशी ही 
लोभत्याग भावना आह. 

३ ज्याला भय उत्पन्न झार्लें असेल त्याव्य सत्यत्रत पाव्लें जात नाहीं. हमणून भयत्याग भावनेचें 
चिंतन करांवे म्हणजे निर्भयता प्राप्त होते. 

३ थशेमध्ये खरे बोललें जात नाद्दीं म्दृणून हास्य करण्याचा ह्याग केला पाहिजे. 

७ जिनसूत्राच्या विरुद्ध भाषण केरूं नये. जिनसूत्राला अनुसरून बोलण्याचा विचार नेहमीं 
मनांत बालछगण ही अनुवीची भावना जाणाबी. 

भावार्थ-ज्याला आपकलें सत्यत्रत पाव्शवयाचे असेल तो छष उत्पन्न होण्याच्या अनेक कार- 
णांपासून दूर राहील, ज्या छोभामुत्ठें अनेक प्रकारच्या असत्याची अभ्रवृत्ति होते अशा छोभाचा 
त्याग करील, सत्यभाषणानें व छोकविरुद्ध बोलण्यान शरीर व धनाचा नाश होइ्ल अशी भीति 
बाव्ठगणार नाहीं. सत्यवादीपणा कायम ठेऊं इभ्छिणारा दुसन्याची थट्टा करणार नाहीं व जिनसत्रा- 
विरुद्ध कर्धी भाषण करणार नाहीं. ह 
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रत्नकरंड-आवकाचार पत्र १२१ 
अचौयबताच्या भावना 


अचौर्य अणुव्नताच्या पांच भावना शून्यागार निवास, विमोचिताबास, परोपरोधाकरण, मैक्ष्यशुद्धि व 


सधर्माविसंवाद या पांच भावना अचौरयत्रताच्या आहत, अचौरयत्रत धारण करणाय्या गृहस्थानें यांचें 
नेहमीं चिंतन करावें. 


१ 


ब्यसनी, दुष्ट, कलह प्रिय माणसें जेथें येणार नाहींत अशी जागा आपणास सदैव राह- 
वयास असाबी असा विचार मनांत ठेवण यास शून्यागार निवासभावना म्हणतात.कारण अशा 
लोकांजवछ बसण्या-उठण्यानें परिणामाची झुद्धता नाहींशी हो ऊन दुर्ध्यान प्रगठ होतें म्हृणून 
लोकांनीं शून्य असलेल्या घरांत राहणें योग्य आह. 

ज्या घरांत परस्पर कलहाचा प्रसंग येणार नाहीं तेथें राहणें याठा विमोचितावास-भावना 
म्हणतात. 

दुसन्‍्याच्या घरांत आपण बब्ठजबराॉनें घुसून बसप्याचा बिचार न करणें याठा परोपरोधा- 
करण भावना म्हणतात. 

अन्याय व अभक्ष्याचा त्याग करून भोगांतरायाच्या क्षयोपशमाश्रमाणें प्राप्त होगान्या सरस- 
नीरस भोजनांत संतोष मानून तें ग्रहण करणें याला मैक्षशुद्धि भावना म्हणतात. 
समानधर्मी पुरुषामध्यें वादावितराद न करणें याठा सघमोविसंबाद भावना म्हणतात, 


ब्रह्मचयेब्रवाच्या भावना, 


ब्रह्मचयत्रताच्या भावना ख्लीरागकथाश्रवणत्याग, ब्रियांचे मनोहर अंग निरीक्षणव्याग, पूर्वी 


भोगिलेल्या भोगांचें स्मरण करण्याचा ह्याग, पौष्टिक भोजन व इंद्वियामध्यें दर्प उत्पन्न करणान्या 
अन्नाचा आणि आपकलें शरीर सजबिण्याचा द्याग अशा पांच आहत, 


इतर ख्रियांबरोबर रागभाव उत्पन्न होण्यासारख्या गोष्टी बोलण्याचा व एकण्याचा त्याग कराबा 
इतर लियांचे शरीराच्या अवयावांकडे व मुखाकडे रागभावानें पाहण्याचा त्याग कराबा. 
अव्रती असतांना ज्या विषयांचा उपभोग घेतला होता त्याचें अणुब्रत धारण केल्यावर 
स्मरण करूं नये. 
पौष्टिक आणि कामोद्दीपक गरिष्ठ पदार्थाचे भोजन करूं नये. 
आपल्या शरीरावर फुलांचे हार, सुंदर कपड़े, बगेरे कामबिकार उत्पन्न करणोरे अलंकार 
बगेरे घाद्धन तें सजबूं नये. 

परिग्रहप्रमाणाच्या भावना 


परिप्रहत्यागाच्या पांच भावना:--- ज्यानें परिग्रहप्रमाण अणुत्रत धारण केलें असेल व्यानें 


पाप बंधाला कारण अशा अन्याय अभक्ष्यांचा यात्रज्जीब त्याग केला पाहिजे. 
आपल्या अंतराय कर्माष्या क्षयोपशमाग्रमाणें ग्राप्त होणान्या पंचचेंद्रियाच्या विषयांत संतोष 
ठेबिला पाढिजे. 
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आपल्याला आवडणाज्या वस्तूवर अतिशय प्रीति करण्याचें सोडिलें पाहिजे. 

अप्रिय वस्तृविषयी द्वेष उत्पन्न होऊं न देण्याची खबरदारी प्रेतली पाहिजे. 

अन्य जीवांना सुंदर विषयोप भोग प्राप्त होत आहत हैं पाहून व्याप्रमाणे आपणांसद्दी प्राप्त 
व्हाबेत अशी इच्छा करूं नये. यात्रमाणें परिम्रहप्रमाणब्रताच्या हा पांच भावना अद्दित. 


पंच पापें मद्दानिंद्य आहेत असें सदैव चिंतन कराबें. पंचपापापासून इहलोकीं महान्‌ दुःख 
प्रात होऊन आपला नाश होतो व परलोकी अनेक जन्मपर्यत घोर दुःख प्राप्त होतें असें जाणून 
यापासून भयभीत रहावें. हिंसा करणान्याला नेहमीं भय वाठत असतें. 
हिंसक परिणामाचे.. तो ज्याला मारतो त्याचे अनेक जन्मपर्यत वैरसंस्कार चाढूं राहतात. ज्याला 
परिणाम मारलें असेल त्याचे ख्री, पुत्र, मित्र, कुटुंबी बैर साधून घेतात. पद्यूला काठी, 
दगड, श्र, चाबूक, वौरेनीं आपण मारतो, त्याचें बैर ते देखील 
सोडीत नाहींत, हत्ती, धोडा, उंट हे पुष्कछ दिवसपयेत बैर ठेऊन त्याचा बदला घेतात. जगांत 
सर्व लोक व्यास पापी म्दृणूं छागतात. सर्वांचा भरंबसा नाहींसा होतो. ज्याछा आपण मारतो तो 
आपणांस मारून बदला बेतो. राजाची कडक शिक्षा सोसाबी लछागते. हात, पाय, कान, नाक हे 
तोडले जातात. राजा सर्वस्व हरण करिंतो. अपकीर्ति होते. गर्दभारोहण बौरे तीव्र दंड भोगून 
नरकादिक कुगतिमध्यें पुष्कछ कालपर्यंत ताडन, मारण, छेंदन, भेदन, झूलारोहण, बैतरणीमज्जन 
बगैरे दुःख भोगाबें छागतें. मनुष्य व तियचयोनीत घोर दुःख, दारिबद्य व अपमान भोगावे छलागतात. 
असंख्यात काल व अनंतभवपयँत संसारांतून खुटका होत नाहीं. जो अन्य जीवांचा घात करीत 
नाहौं पण अभिमानानें, ऋधानें, आपल्या शरीरांतील बलामुक्कें अन्य मनुष्य तियेचांना अथवा बालक, 
स्री यांना छाथ बुक्‍्यांनीं मारून अनेक प्रकारचा त्रास देतो, तो इहलोकीं राक्षत्तासारखा भयंकर प्राणी 
मानला जातो. निर्द्यपरिणामांनीं विकलत्रय जीवांचा घोर आरंभादिक करून जो घात करितो 
व प्रयोजनावांचून वनस्पतिच्छेदन करितो व पृथ्वी, जल, अग्निकाय जीबांची अज्ञानानें अथवा प्रमा- 
दानें विशाधना करितो त्याछा इदलोकीं ज्वर, सानिपात, आमबात, पक्षवात, संग्रहणी, अतीसार, 
बात, पित्त, कफ, श्वास, खोकला, कोड, खाज वगैरे रोगांनीं घोर दुःख प्राप्त होतें. सारांश, दिंसेपासून 
इहलोकीं भयंकर दुःख प्राप्त द्ोतें असें जाणून तिचा सर्ब॑स्त्री त्याग करावा. 


जीवदयेनें ज्याचें अंतःकरण ओलें झालें असेल तो स्व जीवाला अभयदान देतो. जो आपल्या 

परिणामानें कोणत्याह्दी जीवाची विराधना करूं: इच्छित नाहीं व तसें न इार्बे म्दणून मोठया 

सावधचित्तानें अयल्लपूर्वक आपली क्रिया करतो व अद्दिसाधर्माछा विसरत 

अदिसेचा मद्विमा नाहीं त्याची महिमा इहलोकीं देव करितात. तो सर्वाला पूज्य होतो. सभे 

पापापासून मुक्त होऊन स्व्र्गलोकीं महर्द्विक देव दोतो. तेथून मनुष्यलोकीं 

अथवा विदेद्गादिक उत्तम क्षेत्रांत महाप्र भावशाली पुण्यपुरुष होकन क्रमानें निर्वाण प्रात्त करून घेतो . 
र, २७ 
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असत्य बोलण्यापासून अनेक दोष घडतात, असत्यमाषण करणाराचा कोणालाद्दी 
भरंवसा येत नाहीं. इतरांना तर राहो पण प्रत्यक्ष त्याथ्या आई, बाप, मुलगा, मित्र, 
ज्रीलादेखील त्याचा विश्वास नसतो. मग दुसत्याला नसेल यांत नवक काय ! 
असल्याचे परिणाम जगांतील सर्व व्यवद्वार वचनावर अवलंबून चालतात. जर आपण तें 
सांभाव्ललें नाहीं तर आपस्या सर्व व्यवहारांत अविश्वास उत्पन्न होतो. धर्म, 
अरथ, काम आणि मोक्ष हे चारी पुरुषार्थदी वचनावरच आधारलेले आद्वित. तो मूल आधारच पाव्यला 
गेला नाहीं तर उन्नतीचा पायाच नाहींसा होतो. असत्यवादी मनुष्य सर्वाना अप्रिय असतो. तो 
महान्‌ कपटी असतो. असत्य आणि कपट यांमध्यें अविनाभावी संबंध आह. म्हणजे असत्य आह 
तेथें कपट असतेंच. ते एकमेकाछा सोइ्टन कर्षीही राहत नाहींत. खोटें बोलणें, चढ्माडी करणें, 
विकथा सांगणे, आत्मप्रशंसा व परनिंदा करणें हा सर्वे असत्याचा परिवार आहे. असत्यवादी माण- 
साला इहलोकी देखील जिह्ााछेदन, सर्वखहरण, जिद्वारोगासारखे अनेक विकार होऊन दुःख प्राप्त होतें. 
अनेक अपवाद येतात. परलोकीं नरकादिगतिमध्यें परिश्रमण, तियैचगतीत बचनाची शक्ति नसणें 
व मनुष्यगर्तीत बहिरिपणा, मुकेपणा, अंधपणा, दारिद्य वगैरे प्राप्त होतें, म्हयून खोट्या भाषणाचा 

त्याग करावा. ु 
सत्य भाषणाच्या प्रभावानें स्वर्गात महद्धिक देवामध्ये जन्म होतो. सत्य वचनाची सर्व जगांत 
मान्यता होते. सत्यवादी मनुष्य संपूण शात्रपारगामी बनतो. तो कवि व 
सत्ययचनाचा. वक्ता बनून अनेक जीबांवर आपल्या भाषणप्रभावानें उपकार करणारा 
प्रभाव बनतो. सत्यवचनापासून हजारों, छार्खों जीव त्याचे अनुयायी बनतात. 
ज्यानें आपलें वचन निर्मल ठेविलें असेल त्याचें भाषण ऐकण्याची सज्जन 

माणसे अभिलाषा करीत असतात. 

चोरीच्या दोषांचा विचार करितांना, चोर हा सर्वाच्या मनांत भीति उत्पन्न करितो. आईलाही 
चोरी करणाग्या मुलाची भीति वाटते. हितमित्र, बांधव वगैरे कोणीही चोर मनुष्यांशीं संबंध ठेबीत 
नाहींत. चोराच्या संगतीपासून आपणाला कलुंक छागेल, राजाधिकान्या- 
चोरीचे दोष. कइ्टन कांही संकट उत्पन्न होईल व तो आमचे स्वतःचें कांढीं तरी नेईल 
अशी भीति मनांतून नाहींशी होत नाहीं. चोर हा सर्वात नीच मानला 
गैला आह. त्याबइल कोणाछाह्दी दया वाठत नाहीं. असत्य, कपट, छल वगैरे सवे दुर्गुण चोराचेठायीं 
भरलेले असतातच. चोर हा पापीलोकांतछा मद्गापापी जीव आदि. व्याछा कोणी सहाय द्वोत नादीं, आई, 
बाप, भाऊ, मुलगा, खस्री वगैरे सब कुटुंबापैकीं कोणीद्वी त्याला सद्बाय होत नाद्वीत, चोरांची अब्रु 
नाहींशी होते. त्याछा कोणी आपल्याजबल् येऊं देत नाहदीं. कदाचित्‌ कांदी मिषानें तो घरांत 
शिरला तर त्यांस मारून काढून लावतात. राजादी त्याला पकट्टन मारण, ताडन, दस्तनासिका- 
छेदन बगैरें तीत्र दंड देतो. कैदेंत पुष्क द्विवस राहिल्यानें त्याची किमत नाढींशी होते. मरणोत्तर 
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त्याला नरकांतील घोर बेदना असंख्यातकालपावेतों भोगाब्या छागतात. अनंतकाल तिय॑चयोनींत 
तद्दान, भूख, ताडन, मारण वगैरे दुःख सहन करांबें लागतें. कदाचित्‌ मनुष्ययोनीत 
जन्मला तरी तो नौचकुल्ांत जन्म घेता. तेथें दारिद्य, रोग, वियोग, क्षुधा, तृषा बगैरे दुःख प्राप्त 
होतें. पदोपर्दी याचनेचें दुःख व अपमान सहन करावा लागतो. म्हणून चोरी करण्याचा अजीबात 
त्याग करावा. आपल्या पुण्यपापाला अनुसरून जेबढें प्राप्त द्वॉईल त्यांत संतोष मानून रहावें. दुस- 
य्याच्या धनाची स्वप्नांत देखील इच्छा करूं नये. पुण्याईशिवाय द्रब्य प्राप्त होणार नाह्दी ! पूर्वजन्मी 
कुपात्रदान व कुतपश्चरण केल्यानें कदाचित्‌ धन प्राप्त झालें तरी त्याचा फारच थोडा काछ उपभोग 
घेतां येती. शेवटीं दुःख भोगून दु्गेतीला जावें छागते. ज्यांना परधनाची इच्छा नाह्ीं व आपल्या 
पुण्याप्रमाएं प्राप्त होईल त्यांत संतोष ठेऊन अन्यायानें धन प्राप्त करून घेण्यासाठीं ज्यांचें चित्त 
चलायमान होत नाहीं त्यांची इहलोकी कीर्ति होते, मान वाढ़तो व पत वाढते. ज्याला परधन ग्रहण 
करण्याची इच्छा नसून स्वोपार्जित धनाचाहि अभिमान वाटत नाहीं त्याला कसलेंही दुःख प्राप्त 
होत नाहीं व अशुभकर्माचा बंध पडत नाहीं. परलोकीं देवलोकांतील अप्रमाण विभूति असंख्यात- 
काल भोगून पुनः मनुष्यजन्मांत राजाधिराज, मंडलेश्वर, चत्रवर्तीचें वैभव प्राप्त होऊन तो क्रमानें 
मोक्ष गाठूं शक्कती, याकरितां भगवान्‌ बीतरागाचा धरम धारण करून अन्‍्यायाचें धन ग्रहण कर- 
ण्याचा त्याग करावा. 
व्यभिचारी पुरुष काममदानें उन्मत्त होऊन मदोन्‍्मत्त हत्तीसारखा अविचारी होतो. ख्लीवरील 
प्रेमानें वेडा ज्ञाल्यामुव्दें इह्वपरलोकांचा त्यास विचार रहात नाहीं. भक्ष्याभक्ष्य व योग्यायोग्य विचा- 
रापासून तो पराबृत्त होतो. तो पापपुण्याला भीत नाहीं. प्रत्यक्ष संकट आलें 
परस्नी त्याग व अपकीर्ति होत असलेली प्रत्यक्ष दिसत असली तरी त्याछा ती दिसत 
नाहीं. कामासारखी दुसरी गाढ घुंदी त्रैलोक्यांत नाहीं. कामपीडित मनुष्य 
पश्चूसारखा बनतो. पशुमध्यें व कामान्धामध्यें फरक नाहीं. कामान्ब बनसलयानें पशु झुरून मरतात. 
त्याप्रमाणें याल्गहदी मनुष्यजन्मांत मरण प्राप्त होतें. कित्येक आत्मघात करून घेतात. कामान्धाला 
धर्माधम विचार राह्यत नाहीं. त्याची लोकलजा समूल नष्ट होते. परम्लीलंपटाला अनेक दुःखें प्राप्त 
होतात. राजा लिड्ृष्छेदन करून ल्ाचें सर्वस्व हरण करून थेतो. मरणानंतर नरकादिक दुर्गतिमध्ये 
परिश्रमण कराबें छागतें. तियडः मनुष्ययोनीत चांडाल, चांभार, धीवर, महादरिद्री, कुरूप, कोड 
फुटलेला, अवयवद्दीन, आंधा, लंगडा, पांगढा, कुबडा वगैरे बनून अनेक दुर्खे प्राप्त द्वोतात 
त्यामुकें पुनः नरक, तियच, कुमानुष, नपुंसकादि योनींत जन्म ध्यात्रा लागतो. म्हणून व्यभिचाराचा 
त्याग करावा, शीलवान्‌ माणसाची स्वर्गछोकीं कोव्यवधि अप्सरा सेवा करितात. त्याठिकार्णी त्याला 
असंख्यात कालपर्यन्त सुख प्राप्त दोऊन मनुष्यजन्मांत श्रेष्ठपणा प्राप्त होतो व क्रमानें तो संसारमुक्त 
द्वोतो. रा ह ह ४ 
यानंतर परिप्रह्मावरील ममतेच्या दोषांचा विचार करून त्यापासून बिरक्त होगें श्रष्ठ आह. 
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परिप्रद्ययरीछ ममता पंच पापामर्थ्ये प्रवृत्ति करवित. परिग्रहानें तृति होत नाहीं. इंधनाध्या योगारने 

अप्नि इृद्धिगत होतो त्से तृष्णारूप अम्रीनें परिप्रदृद्दी सदैव बाढत असतो. 

परिम्रद्वांब्या ममतेचे. परिप्रह् उपार्जन करण्यांत, रक्षण करण्यांत, अत्यंत परिश्रम करावे छागतात 

परिणाम व त्यांचा नाश झाला असतां अतिशय दुःख होतें. परिग्रह्मवर ज्याला अति- 

प्रेम आदि त्याला धम-अधर्माचा व जीवन-मरणाचा विचार राहत नाहीं. 

परिग्रहमवरील प्रीतिपासून हिंसा, चोरी, असत्य, कुशील, अभक्ष्य, बहु आरंभ, कलह, बैर, ईर्ष्या, भय 

शोक, संताप इत्यादि हजारों दोष उत्पन्न होतात. संसारांतीछ बंधन, पराधीनता, कषाय व दुःख हैं 

सर्व परिप्रद्वावरीछ ममतेपासून होतें. परिप्रह्याचा त्याग करणें म्हणजे डोकीवरील मोठें ओधे कमी 

करण्यासारखें आहे. ज्यानें परिग्रह्याचा त्याग केला त्याल। बंध होत नाहीं. परिप्रहाच्या त्यागा्चें फछ 

स्वर्ग व मोक्ष आहे म्द्ृणुन परिग्रहत्याग सर्व कल्याणांचें मूल आहे. 

हिंसा, असत्य, चोरी, कुशील व परिग्रह् यांतील दोषांचा विचार करावा. हीं पंच पार्पे केवछ- 

दुःख आद्वित असें नेहमी चिन्तन करावें. हिंसादिक हीं दुःखाला कारण आहेत. ग्हणून हीं पंच पार्पे 

ही दुःखच आहत. कारणाच्या ठिकाणी कार्याचा उपचार करून दुःखाची 

पंचाणुत्राचे . जीं कारणें त्यांना दुःखच म्हटरलें आह. ज्याप्रमाणें बंधन व पीडन आप- 

दोष णास अप्रिय आहत, तसेंच सत्र जीवांनाही तीं अप्रियच आह्वेत. जसें खोटें, 

| कट्टू व कठोर वचन आपणाला आवड़त नाहीं, तसेंच सर्व जीवांनाही तें 

आबडत नसतें. त्याचें श्रवण करण्यानें जसें आपणाला दुःख उत्पन्न होतें त्सेंच इतर लोकांनाही 

दुःख होतें. आपल्या ख्लीकडे कोणी पापदष्टीन पाहूं छागलछा तर त्यापासून जशी आपणास मानसिक 

पीडा होते, तशीच इतर प्राण्यांनाही आपसल्या खस््री, माता, बहिण, मुलींच्या व्यभिचाराच्या गोष्टी 

ऐकून होत असते. वद्न-प्रावरण, धन-धान्यादि न मिव्ठाल्यानें अथवा मिव्ठालेलें नाहींसें ज्नाल्यानें 

आपणास दुःख होतें, तसेंच परिप्रहाच्या इच्छेनें व परिग्रह नष्ट होण्यानें सध॑जीवांना दुःख होते, 
यासार्ठी हिंसादिक पंच पातकापासून विरक्त द्वोणें यांतच जीवांचें कल्याण आहे. 

सुंदर ल्रियांभ्या स्पर्शापासून सुखाचा अनुभव येत असतांना तें दुःखकारक आहट असें करें म्द्णतां 

येईल ? वस्तुतः इन्द्रियांच्या विषयापासून उपन्न होणोरें खरें सुख नव्हें, तो खुखाभास आह. आधी विष- 

यांची इच्छा होते, मग ती दूर करण्याकरितां इछाज करावा असें वाटतें. शरीरांतील 

स्परनेंद्रियाचें. रक्तामध्य विकार झाल्यानें खाज उत्पन्न होतें, ती शमविष्यासाठीं नखानें 

दुध्ख आपण खाजबूं छागतो. याप्रमाणें खाजबित असतां शरीरांवून रक्त निषालें 

तरी सुख झार्लेसे बाठते. याचप्रमाणें मैथुन सेबन करणारेही मोहानें दुःखालाच 

सुख मानतात. मनुष्य, तियच, अपर, सुरेंद्र बगेरे सर्वदी जीव आपल्या शरीराबरोबर उत्पन्न 

झालेल्या विषयांचें दुःख सहन करण्यास असमयथे असस्‍्यानें विषयांच्या उपभोगाकडे प्रद्ृत्त 

ड्ोतात. अज्जीनें तप्त झालेल्या लोखंडाच्या गोब्याप्रमाणें इंद्रियांच्या तापान संतप्त झ्ञाछेला आत्मा 
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अतितृष्णेपासून झालेलें दुःख सहन न ज्ञाल्यामुद्रे विषयोप भोगांत तल्लीन होतो. चोंहॉबाजूनी अंग्रीच्या 
ज्वालेमुक्लें संतप्त झालेला पुरुष दुगेधीनें भरलेल्या पाण्याच्या खडयांत पंड्न भापला सेताप नाहींसा 
झ्ञाला म्दृणून क्षणमर सुख मानून मरण पावतो. तद्गत्‌ संसारी जीब स्पशेनेंद्रियाच्या इच्छारूपी 
संतापाला सहन करण्यास असमर्थ झ्ञाल्यानें ल्लियांश्या मलिन अशा देहाचा भोग घेऊन कामसंतापापासून 
सुख झ्ालें असें मानतों, पण अतितृष्णेमुक्र प्राप्त झालेल्या दुःखाने झ्लिजून मरण पावतो. जीवाला इंद्ियें हीं 
सतत दुःख देणारा महान्‌ रोग आह. त्यावर विषयोपभोग हें थोडा बेल दाहशमन करणोरें औषध 
आदे, मनुष्यप्राणी यालाच श्रमानें दुःखमोचनाचा इलाज मानीत आह. इंद्रियें आह्वेत तोपयेत दुःख 
कायमचें आद्े. तसें नसतें तर विषयोपभोग प्राप्त करून चरेण्यासार्ी प्राणापडीकड़े कोणी धडपड 
केली असती ? बनावट द्वत्तीणीछा स्पदी करण्याच्या इच्छेनें रानांतील दृत्तीछा स्परीनेंद्रियाध्या 
तापामुछें खोल खड्डयांत पडाब छागून चिरकाल पारतंत्र्य सोसावें ागते, हें आपण प्रत्यक्ष पाइतों ना ! 
चपलछ असे मातते ससनेंद्रियाच्या वश होऊन घीवरानें पसरलेल्या जाब्यांत लोखंडी काठ्याला अडकून 
प्राणरद्ित होतात ना : त्राणेंद्रियाच्या बेदनेनें श्रमर हा संकुचित होण्याच्या बेतांत आलेल्या कम- 
छाबर सुगंध ग्रहण करण्याच्या इच्छेनें बसून मरण पाबतात ना ! नेत्रेंद्रियांच्या संतापानें पतंग 
दिब्याच्या ज्वाेबर पहन जक्कून जातात ना ? कर्णेंद्रियाच्या वश होण्पानें हरणें गाण्याच्या नादांत 
ब्रेफाम होऊन जान्यांत फसतात ना ? यात्रमाणें दुर्निवार इंद्रियांच्या वेदनेला वश झाढेले जीव मरणा- 
सन्निध नेणास्या विषयांच्या प्राप्तिसादी प्रयत्न करीत असतात. अर्थात्‌ इंद्वियापासून होणास्या संतापा 
पेक्षां अधिक दुःख देणारा दुसरा संताप नाहीं. असा जबर संताप अग्नीपासून, शत्रापासून व विषा- 
पासूनही होत नाहीं. इंद्रियांचा ताप सहन करण्यास असमर्थ असलेले लोक विषयाकरितां अग्नीत 
जकून मरतील, राखधात सहन करतील, बेल्ेवर विषाच्या वेदना सहन करतील-. माता, पिता, गुरु, 
जर विषयापासून पराड्मुख करण्याचा उपदेश करतात, पण तो त्यांना पटत नाहीं. जगांत इंद्रिया- 
मुेंच दुःख प्राप्त होत आहे. ज्यांना अतीद्रिय ज्ञाभ आहे ब्यांनाच निराकुछता प्राप्त होऊन ज्ञाना- 
नंदाचें सुख मिल्ठतें, जे इंद्रियाघीन आह्वत ते म्वरभावतः दुःखीच आद्वित. तसें नसतें तर त्यांची 
विषयाकडे प्रवृत्ति झ्ाली नसती. ज्याचा शीतज्वर नाहींसा ज्ञाला ल्याला विस्तवाचा शेक पेण्याची 
इच्छा ह्ोत नाहीं. ज्याचा दाह नाहींसा झाला त्याला गुठाबजलाचें सिंचन छागत नाहैं. ज्याचा 
नेत्ररोग नाहींसा ज्ञाला व्याला अजन बगेरें घालावें लागत नाहीं. ज्याचा कर्णशूल मिटला त्याला 
कानांत बकय्याचें मूत्र घालावें लागत नाहीं. ज्याचा त्रणाचा घाव मिटला त्याठा मलमपड्टी लाबाबी 
छागत नाहीं, याचश्रमाणें ज्याची इंद्रियजनित वेदना नाहींशी झाली वत्याची विषयाकडे प्रवृत्ति 
होत नाहीं. भूक छागल्याखेरीज भोजन कोण करील ! तहानेशिवाय कोण पाणी पिईल ? उष्णता 
वाटल्याखेरीज शीतपवन कोण इच्छील ! थंडी वाटल्याखेरीज रुईचें व लोकरीचें कपड़े कोण वापरील 
ही सभे विषयवेदना नाहींशीं करण्याचीं साधनें आदत. यापासून थोडावेछ वेदना कमी झ्ञाली 
म्दवणजे अज्ञानी जीव्र आपणाल्ा सुख ज्ञा्कें अ्से मानतो, परंतु हें खरें सुख नव्हें, खरें सुख म्हृणजे. 
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जेयें बेदना मुर्ठींच उत्पन्न द्वोणार नाह्ीं तें. अनाकुल व स्वाधीन अनंतज्ञान देंच खरें खुख, दुसरें 
नब्ददे: याची पूर्ण जाणीब करून ध्यावी म्हृणजे बरील सर्व दुःखापासून छुटका होईल. 


यापुर्दे श्रावकानें मैत््यादिक चार भावनांचा विचार करावा. एकेंद्रियादिक सर्व प्राण्याविषयीं 
मैत्रीभावनेचें चिंतन करावें. कोणव्याही जीवाला दुःख प्राप्त होऊं नये अशी इच्छा ठेवणें याला 
हैं मैत्रीमावनां म्हणतात. जे सम्यग्द्शन, ज्ञान, चारित्र व तप इत्यादि गुणांनीं 
चतुर्भावनेचें चिंतन आपणाहुन अधिक असतील व्यांना पाहून हष करणें याल्ग प्रमोदभावना 
म्दणतात. प्रमोद म्हणजे हष किंवा आनंद. आपणाहून ज्यांचे ठिकाणी 
गुण अधिक असतील त्यांना पाहून द्र॒व्यनिधि सांपडल्यानें आनंद होतो तसा आनंद उत्पन्न 
झाला पादिजे. गुणबंताला पाहतांच अंगावर आनंदाचे रोमांच उसे होणें, मुख प्रसन्न होऊन 
नेत्र प्रफु्चित द्वोणें, हृदयांतील आरुूदादानें स्तुति, भाषण, नामकीर्तनादिकांच्या योगानें भक्ति प्रगट 
करणें याला प्रमोदभावना म्हणतात. असाताबेदनीयकर्माच्या उदयामुल्ें रोगदारिद्रानें पीडित असतील 
त्यांचे व इंद्रियानें विकल असे आंधक्े, बहिरे, पांगछे, लंगडे, दीन, अनाथ, परदेशी, अतिदृद्ध, 
बाल, विधवा इत्यादि दुःखित प्राप्यांचें दुःख नाहींसे करण्याचा अभिप्राय ठेवणें याढ्ा कारुण्य- 
भावना मरद्वणतात. जे धर्मरद्तित ती्रकषायी, हृठग्राही, उपदेश देण्यास अयोग्य, विपरीत ज्ञानी, 
धर्मद्रोही, दुष्शभिप्रायी व निर्दयी असतील व्याविषयीं रागद्वेषाचा अभावरूपी परिणाम ठेवणें यास 
माध्यस्थ भावना म्दृणतात. 


भावार्थ- सर्व जीवांना दुःख दोऊं नये असा विचार मनांत असणें ही मैन्रीमावना होय. 
आपणाहून गुणांनीं अधिक असलेल्या पुरुषांना पाहून अथवा अशांचें गुणश्रवण करून अतिशय 
आनंद उत्पन्न होगें द्वी प्रमोदभावना होय. दुःखितांना पाहून उपकार करावा अशी बुद्धि उत्पन्न 
होणें ही कारुण्यमावना व हठप्राही, निर्दयी व अभिमानी असतील तव्याविषयीं रागद्वेषरहिंत परिणाम 
ही माध्यस्थभावना होय. धर्मधारक पुरुषानी याचें सदैव चिंतन कसतवें. 


याशिवाय गृहस्थानें जगाचा स्वभाव, व शरीराब्या स्वभावाचें चिंतन करावें. जगाच्या स्वभा- 

वाचा विचार केल्यानें संसारपरिश्रमणाचें भय उत्पन्न होतें व देढ्ाचा स्वमाव चिन्तिल्यानें राग- 
भावाचा अभाव होतो. हें जग अथवा हा छोक अनादि-निधन असून 

जगत्‌ व शरीर एका मृदंगावर दुसरें अर्धें मृदंग ठेबिलें असतां जसा आकार होतो व्या 
याध्या स्वरूपाचा आकाराचें आह. हवा लोक चौदा राजु ऊंच व दक्षिणोत्तर सर्वत्र सात 
विचार राजू रुंद व पूर्व पश्चिम खालब्या बाजूला सात राजू व वर क्रमानें कमी 

कमी असा सात राजू उंचीवर एक राजू रुंद आहे. पुनः वर कऋ्मानें वाढत 

वादत साड़े तीन राजू उंचीवर पांच राजू रुंद श्लालेला असून पुनः तेथून ऋमश्न: कमी कमी द्वोत 
साडेतीन राजू उंचीवर लोकाच्या अन्तभांगीं एक राजू रुंद आहे. याप्रमाणें पूर्व व पश्चिमेला कमाने 
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कमी जास्त उंची आहे. अशा आकाराला धारण करणाय्या लोकाचा एक राजू रुंद, एक राजू लांब 
च एक राजु उंच असा विभाग आह्दे अशी कर्पना केली तर ब्याचे तीनशें श्रेचाव्ीस तुकडे ह्ोतीछ, 
या लोकरूंपी क्षैत्रांत अनन्तानन्तकोल परिश्रमंण करीत आपला काल निघून गेला. कोणताही पुद्ठल- 
परमाणु लोकांत शिक्षक उरलेला नाहीं की जो आतां जीवाछा घारण करावयाचा राहिला असेल.तीनशें 
त्रेचाव्दीस, राजू प्रमाणक्षेत्रांत असा एकही प्रदेश बाकी राहिला नाहीं की ज्याठिकाणी अनंतवेव्णं 
या जीवानें जन्ममरण ग्राप्त करून घेतलें नाहीं. उत्सर्पिणी व अवसर्पिणी कालाच्या बीस कोडा- 
कोडी सागरामध्यें काठाचा एकही असा समय उरला नाहीं कीं, ज्या कालीं या जीवानें जन्ममरण 
केले नाहीं. नरक, तियैच, मनुष्य, देव या चार गतीत जघन्य आयुपासून उत्कृष्ट आयुपयेत 
समयोत्तर असा कोणताही पर्याय बाकी राहिला नाहीं जो अनंतवेत्यां याला प्राप्त न्वाला नाहीं. 
ज्ञानावरणादि सर्व कर्माथ्या बंध द्वोण्यायोग्य जघन्यस्थिति अन्तः कोटाकोटि 
संसारपरिबर्तनाचें. सागरप्रमाण आहे व उत्कृष्टस्थिति ज्ञानावरण, दशनावरण, वेदनीय, व 
भय अन्तराय या चार कर्माची तीस कोडाकोडी सागरप्रमाण आह. मोहनीय- 
कर्माची उत्कृष्टस्थिति सत्तर कोडाकोडी सागर आह. नामकर्म व गोत्र- 
कर्माची उत्कृष्टस्थति वीस कोडाकोडी सागराची आह्वे. आयुकर्माची उत्कृष्टस्थिति तेहतीस साग- 
रांची आहे. याप्रमा जघन्यस्थितिपासून समयसमयांच्या उत्कृष्टस्थिति बृद्धिपयत कर्माची जी स्थिति 
आह त्या सर्ब स्थितीष्या एकेका स्थानाछा असंख्यात लोकप्रमाण कषायांचें स्थान कारण आह. ते 
कषायांचें एकेक स्थान अनन्तवार जीवाला प्राप्त झालेलें आहे. म्हणून अशा परिश्रमणरूप जगांत 
जीव नानाभेदरूप चतुर्गतींत परिश्रमण करीत निरन्तर दुःख भोगून राहिला आह. कोणताही जीव 
निश्वल नाहीं. पाण्यावरील बुडबुड्याप्रमाणें त्याचे जीवन चंचल आह. भोगसम्पदा आकाशांतील 
ढगाप्रमाणें विनाशी आह. राज्य, धन, ऐश्वर्य हें इन्द्रधनुष्याप्रमाणें क्षणभंगुर आह. अशा संसारांत 
हा प्राणी अनन्तानन्त परिवर्तन करीत आहे. असे संसाराचें खरें स्वरूप चिन्तन करण्यानें संसार- 
परिश्रमणाचें भय उत्पन्न होतें. 
दरीराचें चिन्तन असें करावयाचें कीं, हें मनुष्यशरीर रोगरूपसर्पार्चे बिल आहे. हें अनित्य 
आहे. दुःखाचें कारण आह. अपवित्र व निःसार असून अनेक प्रयत्न करीत असूनही नाहींसें 
होऊन जाणारें आहे. याला जसें धुवावें तसें यांतून अधिक मल निघत 
शरीराचें स्वरूप असतो. यारा पौश्कि पदार्थ चारीत असूनही हैं बलिष्ट होत नाहीं. सुगंधि 
जत्तरें बगैरे छावित असूनही यांतून दुगैध येत असतो. सुखांत ठेऊनही हें 
तसें राहत नाहीं. अनेक वज्नालंकारांनीं शोभवित असूनही प्रतिदिवर्शी कुरूप होत जातें. सुन्दर 
ठेवण्याचा प्रयत्न राज्दिवस करीत असूनद्दी हें भयानक दिसू लागतें; सुख -देतां देतां दुःखी हे 
अनेक प्रकारचे मन्त्रोपचारांनीं याचें भय नाहींसें होत नाहीं; दीक्षा धारण करूनह्टी साधुमार्ग दूषित 
करितें; रात्नंदिबस गुणग्रहण करण्याचें शिक्षण देत असूनदी हें गुणाम्ये रममाण होत नाहीं; निरंतर 


रह 
०७३ 
भ 
जे 
रे 
ल् 
५४ 
॥## 
न्‍ 
है 
नम 
िम्थ 
हि 
हे 





२१६ रत्नकरंड--शआावकाचार पत्र १२१ 


दुःख भोगीत असूनढ्ढी कषायांचाः उपश्यम करूं: शकत नाहीं; नको नको म्हणत असतांही हें 
प्रापाकड़े ग्रबृत्त ड्ोतें. श्रेरणा कर्रात असूनही धरम धारण करीत नाहीं; मर्दन करीत असूनही कठोर 
बनत जातें; रूक्ष ठेवण्याचा प्रयत्न करूनद्वी ओलें होतें; सुगंधित तेल वगैरे माखित असूनही 
दुगंध टाकीत नाह्ढीं; चन्दनादिकांनीं सिंचन करीत असनही पित्तप्रकोपानें जब्शत राहतें; शोषणो- 
'पचार करीत असूनही तोंडांतून कफ बाहर टाकतें, शरीर स्वच्छ ठेब्ीत असतांही कोडादिरोग 
प्राप्त द्वोतात; चामड्यानें वेशिलें आद्े तरी क्षाण होत चाललें आहे. रात्रंदिवस सांभाक्वनहीं अखेर 
कालाच्या मुखांत जाऊन पडठतें. असा शंरीराचा स्वभाव आह. त्यावरील प्रेम नाहींसें होतें म्हणून 
जगाचा व शरीराचा स्वभाव, संबेग म्हणजे संसाराची भीति उत्पन्न होण्याकरितां व वैराग्य उत्पन्न 
होण्याकरितां चिंतीत असावें 
पोडशकारण भावना 

याचप्रमा्ं घोडशकारण भावनांचेंह्ी श्रावकांनीं चिंतन करायें. यांच्या चिंतनानें अब्रत- 
सम्यर्दृशीलाही तीयकर प्रकृतीचा बंध होतो. तसाच देझत्रती श्रावकालछा, प्रमत्तसंयतांना व अप्रमत्त- 
संयतांनाही होतो. याहून अधिक श्रेष्ट पुण्यप्रकृति त्रैलोक्यांत दुसरी नाहीं. 

गोम्मटसारांत याबिषयीं असे सांगितलें आहे--- 

पढप्न॒ुबसमिये सम्मे सेसतिये अविरदादि चत्तारि । 
तित्थयरबंधपारंमया णरा केवलिदुगंते | १ ॥ 

अधथे- तीर्थंकर प्रकृतीच्या बंधाचा प्रारंभ कर्मभूर्मान्या पुरुषलिंगधारी मनुष्यालाच होतो 
अन्य तीन गतौत या प्रकृतीचा आरंभ ह्वोत नाह्ीं. तसेंच केवढी व श्रुतकेवलींब्या चरणकमलाजवछच 
तो द्वोतो, केवली व श्रुतकेवलीच्या साब्रिध्यावाचून अन्यत्र तीर्थंकर प्रकृतीच्या बंधाला योग्य अशी 
परिणामझुद्वि होऊं शकत नाहीं. हा तीर्थंकर प्रकृतीचा बंध प्रथमोपशम सम्यक्त्व, द्वितीयोपशम 
सम्यक्त्व, क्षायोपशमिक आणि क्षायिक सम्यक्त्व या चार सम्यक्त्वापैकी कोणत्याही एका सम्यक्स्वांत 
होतो. 

तीयेकर प्रकृतीचा बंध दोण्यास षोडशकारण भावना कारण आद्वित. या भावना सर्व पापांचा 
नाश करितात, परिणामांची अश्ुद्धता नष्ट करितात. यांचें श्रवण व पठण करणाय्यांच्या संसाराचा 
नाश करितात म्हणून यांचें निरंतर चिंतन करावें. 

षोडशभावनांच्या सोढ्ा जयमालांचा अर्थ समजून घेऊन भक्तिपूर्वक त्यांचें पठण केस्यानें 
महानपुण्य प्राप्त करून घेतां येतें. परिणामांच्या बिश्ुद्धतेसाठीं त्यांचा सविस्तर अर्थ यापुद़ें देत 
आदोत-- 

है संसार समुद्रांचन तारून नेणास्या, कुमतीचे निवारण करणान्या, तीबैकर पदबीला प्राप्त 
करून देणाच्या, निर्वाण पदाछा पोद्मोंचबिणाज्या, षोडशकारणा, मी तुला नमस्कार करून तुझें 
स्तवन करितों 
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षोडशकारण भावना ज्याला होतात तो तीथैकर द्वोणारच असा नियम आदे. ह्याचीं कुगति 
संपली बतो संसारसमुद्रांतून पार पडला ! विदेहक्षेत्रांत कित्येक जीवांना गृद्दस्थाश्रमांत असतांना केबली 
श्रुतकेवलींच्या जबछ षोडशकारणभावनांचें चिंतन केल्यानें त्याच जन्मांत 
घोडशकारण-  देबांकइ्न त्यांचें तपःकल्याणक, ज्ञानकल्याणक व निर्वाणकल्याणक केलें 
भातवना वर्णन. जातें व ते मोक्षाल्ता जातात. क्ित्येक पूर्वजन्मी केवली श्रुतकेबलीपाशी षोडश- 
कारणभावनांचें चिंतन करून सौधर्मस्वर्ग आदि सर्वासिद्धींत अहमिंद्रप्यत 
जन्म घेतात व तीर्थंकर द्वोऊन निर्बाण पावतात. कित्येकांनीं प्ूूर्वजन्मी मिथ्याश्रद्धान करून 
नरकगतीचा बंध केला. पुढें केवली श्रुतकेवलीच्या आश्रयानें सम्यक्त्व ग्रहण करून षोडशकारणभाव- 
. नांचें चिंतन केले तरी प्रूबपापामुछ झालेल्या गतिबंभ्ामुकें त्यांना नरकाला जायें लछागलें तरी नरकांतून 
नियून तीयकर होऊन मोक्षाछा जातात. पूर्वजन्नीं षोडशभावनांच्या योगानें जे तीथैकरप्रकृति 
बांधतात ह्यांस पांच कल्याणकांची महिमा प्राप्त होते. आणि जे विदेहक्षेत्रांत गृहस्थप गामध्यें तीथैकर 
प्रकृति बांघतात ते त्याच जन्मांत तप, ज्ञान आणि निर्वाण अशी तीन कल्याणकें भोगून मोक्षाला 
जातात, कित्येक बैदेह क्षेत्रांत मुर्नींची बरतें बेऊन नंतर केबली, श्रुतकेबलीपाशी षोडशकारण 
भावनांचें चितन करून त्याच जन्मांत तीयकर होऊन ज्ञान आणि निर्वाण अशीं दोन कल्याणकें 
भोगून मोक्षाठ्ा जातात. कारण तपःकल्याणक व्यांचें आधींच होऊन गेलें असल्यामुकें पुनः होत 
नाढीं. ज्यांना तीथकर प्रकृतीचा बंध पडला ते, भवनत्रिक देवांमध्यें, कुमनुष्य-तीयचांमब्यें, भोग- 
भूमीमध्ये, श्री, नपुंसक, एकेंद्रीय, त्रिक चतुष्कादि भवामब्यें उत्पन्न होत नाहींत. तसेंच तिसस्या 
नरकाच्याखालीं जन्म घेत नाह्वींत. म्हणून षोडशकरारणभावना कुगतीचें निवारण करणारी आहे.इतकेच 
नव्हें तर षोडशकारणभात्रना झ्ाल्यानंतर तिसन्‍्या जन्मांत निर्वाण प्राप्त होतोच. म्हणून ती मोक्षाला 
कारण आइह्व असे म्दटलें आद्दे, अशा षोडशकारणभावनांना नमस्कार करून त्यांचें वर्णन करितों. 

१, हे भव्य जीवहो, दुर्लभ मनुष्यजन्म तुम्हांस प्राप्त झाछा आहे, सबब तुम्हीं पंचत्रीस 

: दोष टाकून दरशनविशुद्धि नांवाच्या भावनाचें चिंतन करा. सम्यग्दशनाछा नाहींसें करणारे तीन 
मूढता, आठ मद, सहा अनायतनें आणि शंकादि आठ दोष मिद्धन जे पंचवीस दोष आहत त्यांचा 
त्याग करा म्हृणजे तुमे सम्यग्दश्शन अतिशय निर्मछ होईल, ही दरीनविशुद्धिमावना होय. 

२. विनयसंपन्नता म्हणजे पांच प्रकारचा विनय यथायोग्य पाछणें. हे पांच भेद सर्वज्ञ 
प्रभूंनीं परमागमांमष्ये सांगितले आहत. दशेनविनय, ज्ञानविनय, चारित्रविनय, तपोविनय, आणि 
उपचारविनय, हा पांच प्रकारचा विनय जिनशासनाचें मूक आह. जेथें हा पांच प्रकारचा विनय 
नाहीं तेथें जिनधर्माची प्रवृत्तिच नाहीं. म्हणून जिनेंद्रदेवानीं द्याठा जिनशासनाचें मूक अससे म्हटलें 
आहे. 
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३. अतिचाररहित शीछ पालन करा. शील मलिन होऊं देऊं नका. निर्मछ शील मोक्षाध्या 
मार्गात मोठें साहाय्यकारी आहे. ज्याचें शील निर्मछ आहि त्याला इंद्रियविषय आणि कषायपरिग्रहा- 
र, २८ 
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दिक मोक्षमागर्मिध्यें विन्न करूं शकत नाहींत. 


9. दुलेभ मनुष्यजन्मामध्य. ज्ञानाम्यासांतच. मन ग्ुतवून -ठेवा. सम्यग्ज्ञानाशिन्नाय एक क्षण . 


देखीक फुकट घालवूं नका. अन्य संकल्प विकल्प संसारांत बुडविणारे समजून त्यांचा त्याग करा. 

५. धर्मावर प्रीति ठेबून संसारांतील शरीरसंबंधी भोगांपासून विरक्त होऊन संवेगभावना 
अंतःकरणांत चिंतीत रहा. हयापासून संप्रृण विषयांवरील प्रीति नाहींशी होऊन धर्मामष्यें आणि धर्माच्या 
फल्ममध्यें प्रवृत्ति इढ होईल. 

६. आत्म्याचा घात करणारे छोभादिक चार कषाय अहित त्यांचा त्याग करा; आणि आपल्या 
शक्तीग्रमाणें सुपात्राच्या गुणांमध्यें प्रीति ठेवून त्यांस आहारादिक चार प्रकारचें दान देण्यामर्ध्ये उद्युक्त 
असा. ही शाकतितस्त्याग मात्रना आहे. 

७. अंतरंग आणि बहिरंग अशा दोन प्रकारच्या परिप्रद्वंवरील आसक्ति सोडा आगणि संपूर्ण 
विषयाची इच्छा नाहींशी करून आपस्या शक्तीप्रमाणं तपश्चरण करा म्हणजे शक्तितस्त्यागमावना 
होईल. 

८. अंतःकरणांतील रागादिक विकार आणि इंद्रियविषय सोह्डन देऊन परम बीतरागेतारूप 
साधुसमाधि धारण करा. साधुपुरुषावर संकट येईल त्यावे्ी तें दूर करण्याचा प्रयत्न करा. 

९. संसारांतील दुःखार्चे निराकरण करणारें असे दहा प्रकारचें वैय्यावृत्य करा. 

१०.अरिंताच्या गुणांमध्यें भक्ति ठेवून त्यांच्या नामादिकाचें ध्यान करा म्द्वणजे अहतभक्ति घडेल, 

११. ज पांच प्रकारध्या आचाराचें स्वतः आचरण करून इतर शिष्यांकट्टन तसें आचरण 
करबितात, आणी दीक्षा शिक्षा देण्यामध्यें निपुण असतात अशा, धर्माच आघाररूपीं स्तंभासारख्या 
आचाये परमेष्ठीष्या गुणांवर अंतःकरणपूवक प्रीति ठेवा ह्याला आचार्यभाक्ति म्हणतात. 

१२. ज्ञानाम्ष्ये प्रदत्ति करविणोर, निरंतर सम्यग्ज्ञानाचें पठण स्वतः करून अन्य शिष्यांना 
शिकविण्पामध्यें तत्पर, चारी अनुयोगांष्या शात्रामध्ये पारंगत, आणि अंगपूर्वादि श्रुतज्ञानाचे धारक 
असे जे उपाध्याय परमेष्टी त्यांच्याविषयीं भक्ति ठेवर्ण यास बहुश्रुतभक्ति म्हणतात. 

१३. जिनशासनाला पुष्ट करणारा, संशयादिक अंधकाराला दूर करून सूर्याप्रमाणें ज्ञानाचा 
प्रकाश देणारा असा जो सर्वज्ञप्रणीत अनेकान्तात्मक आगम, तो शिकण्यामच्यें, ऐकण्यामष्यें, चिंतन 
करण्यामर्ध्य भाक्ति ठेवर्ण ह्यास प्रवचन भक्ति म्हणतात- 

१४. करण्यायोग्य सहा आवश्यक क्रिया आहेत. त्या अशुभकर्माच्या आज्रवाला रोंकून कर्माची 
निजरा करणान्या आदित. अशरणालछा शरण आह्रेत. त्या बेल्न्या वेलीं करणें यांस आवश्यकापरिदा- 
णिभावना स्दृणतात. 

१७. लोकांमध्यें पसरलेलें अज्ञान नाईसें करून विद्वत्तेच्या आणि शुद्ध आचरणाध्या प्रभा- 
बॉन जिनमार्गाचें माहात्म्य प्रकट करणे द्यास मार्गप्रभावना म्हणतात. मा्गेप्रभावनेपासून अनेक पुरु- 
भांची वीतरागधर्मामध्यें प्रवृति होते आणि कुमार्गाचा अभाव होतो. - 
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१६. धर्मामध्यें, धर्मात्मा पुरुषांमध्यें, धर्मा्या आयतनामध्यें आणि परमागमाच्या अनेकान्त- 
रूप वाक्यामध्यें, अत्यंत प्रीति करणें यास वात्सल्यमावना म्हणतात. हा वात्सल्य अंगापासून दुर्धर 
मोद्द व मान यांचा नाश द्वोतो 

ः झयाप्रमाणें निर्वाणसुखाला देणान्या झ्या सोत्ठा भावनांचें जो भव्यजीव स्थिर चित्त ठेवून 
चिंतन करतो, व ज्याच्या आत्म्यामथ्यें द्या भावना अत्यंत उत्कट होऊन स्फुरण पावरतात त्यालाच 
समस्त जीवांचें कल्याण करणारें तीथकरपद प्राप्त होतें व तो पंचमगति प्राप्त करून घेतो. असे ह्ा। 
सो भाबनांचें संक्षिप्त स्वरूप सांगितलें. आतां प्रत्येक भावनेचें तपशीलवार वर्णन करतों. 
दब्बनविश्वुद्धि व तिच्या अंगाचें स्ररूप 

दे भव्यजीवहो, द्वा मनुष्यजन्म प्राप्त ज्ञाका आह तो सफल व्द्वावा अशी इच्छा असल्यास 
सम्यग्दशनाची शुद्धि करा. तें सम्यग्दशन संपूर्ण धर्माचें मूक आह. सम्यक्तावांचून श्रावकधर्म होऊं 

शकत नाहीं आणि मुनिधर्मही होऊं शकत नाहीं. सम्यग्दर्शनावांचून ज्ञान 

१ दर्शनविश्वुद्धि. अआदह्टे ते कुज्ञान आहे, चारित्र असल्यास कुचारित्र आद्े आणि तप भसेछ 

तर तें कुतप आह. सम्यग्दर्शनाबांचून या जीवानें अनंतानंत काल परि- 

श्रमण केलें आह. तेब्द्दां आतां जर या चतुर्गतिरूपी संसारपरिश्रिमणापासून सुटात्रें, जन्म, जरा, 
मरणापासून मोकल्ें व्हाबें, आणि अनंत अविनाशी अशा आत्मछुखाचा छाभ मिकावा अर्से बादत 
असेल तर अन्य समस्त परद्वब्यांवील अमिलाषा सोइ्टन सम्यग्दर्शनाची झुद्धि करा. हा दशेन- 
विद्युद्धीपासून दुर्गतीचा नाश होऊन निर्वाणसुख प्राप्त होतें. विनयसंपन्नतादिक ज्या पंघरा भावना 
आद्वित त्या सर्वार्चे मृत द्वी दर्शनविश्ुद्धि भावनाच आहे. ही नसेल तर बाकीच्या पंघरा भावना 
होणारच नाहींत. भ्हणून ही भावना संसारदुःखरूपी अंघकाराचा नाश करण्पास सूर्यासारखी आह. 
भव्य जीवाला परम शरण आह. ज्यायोगानें स्वपरद्र॒ब्यांतील भेदविज्ञान स्पष्ट होईल असा यत्न 
करा. द्वा जीव अनादि काल्च्या मिथ्यात्वकर्माला वश ज्ञाल्यानें त्याछा, आपण कोण आणि पर 
कोण याची ओछख झाली नाहीं. जें जें शरीर कर्माच्या उदयानें ग्राप्त झालें त्या वया शरीराबच 
आपलें स्वरूप समजून तो आपकलें खरें स्वरूप विसरला; देव कोण, कुदेव कोण, धरम काय, अधर्म 
काय, सुगुरु कोण, कुगुरु कोण, हैं समजेनासें ज्ञालें. तर्सेच पुण्य, पाप, इहलोक, परलोक देंढी 
कछेना. प्रहण काय करा, त्याग कशाचा करात्रा, खां कोणतें, खाऊं नये कोणतें, सोब्रत कोणाची 
असाबी, कोणाची नसावी, शाश्र कोणतें मानावें, कोणतें टाव्ठाबें, ह्याविषर्यी विचार नाहींसा झ्ञाला 
आणि कर्माच्या उदयानें जें घुख दुःख भोगारें लागलें त्यांतच एकरूप द्वोत्साता आपलें द्वित अहित 
न ओल्ठखतां पद्धन्यांतच निमम्न झाला आह. त्यामुव्दें व्याछा सदैव दुःख ह्वोत आह्ू- काललब्धीच्या 
प्रभावानें उत्तम कुलांत जन्म द्वोजन मला जिनधर्म प्राप्त झ्ाला आह. त्यामुर्लें वीतराग सर्वज्ञाध्या 
अनेकांत रूप परमागमाब्या प्रसादानें प्रमाण नयनिक्षेपांनी परीक्षा करून निर्णय करण्याची शक्ति 
आली आढ़े; शररीरादिक परद्ृव्यापासून वेगव्झ असा अखंड अविनाशी चैतन्य लक्षणांनीं युक्त व 
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(ज्ञाता) जाणणारा असा मीच एक आत्मा आहे. शरीर, जाति, कुल, रूप, नांब, इत्यादिक मजपासून 
अगदी भिन्न आद्वत. राग, द्वेष, काम, क्रोध, मद, लोभादिक है कर्माच्या उदयानें उत्पन्न होतात, 
ते मान्या ज्ञायक स्वभावामध्यें विकार आहेत. जसा स्फटिकमणि मूछचा शुभ्र निर्मल स्वभावाचा 
असतो परंतु डाकाध्या संसर्गानें काछा, पिवत्ठा, दिखा, छाछ असा अनेक रंगाचा दिसूं छागतो; 
तसा भात्मा हा स्वच्छ, ज्ञायक, निर्विकारस्वरूप असून मोहकर्मजनित रागद्वेषादि विकार यामध्यें 
झत्ठकतात, तें माझें स्वरूप नसुन पर आद्वेत. असा आपल्या स्वरूपाचा निश्चय करावा व खय्या 
देवगुरुशाज्ाचें स्वरूप मनांत आणांगे. 
सर्वज्ञ, बीतराग, परमहितोपदेशक असा, व क्षुधा, तृषा, जन्म, जरा, मरण, रोग, शोक, भय, 
विस्मय, राग, द्वेष, निद्रा, स्व्रेद, मद, मोह, चिंता, खेद, अरति असे अठरा दोष ज्याचे अगर्दी 
नाहींसे ज्ञाले, अनंत ज्ञान, अनंत दर्शन, अनंत वी, अनंत सुख इत्यादि 
निःशंकित अंग. आत्मिक अबिनाशी अनंत गुण ज्याच्यामध्यें प्रकट झाले,तोच आप्त आम्हाल् 
वंदन स्तवन पूजन करण्याल्ा योग्य आद्व. अन्य कामी, ऋ्रोधी, छोभी, मोही, 
जियांभध्यें आसक्त, शत्रादिक धारण करणारा, जो कर्माच्या खाधीन झालेला, सर्वज्षतारहित, केबछ 
ईद्वियजन्य ज्ञानांचाच धारक, तो मछा स्तवन पूजन नमस्कारास योग्य नाहीं. जो चोरांचा व जारांचा 
शिरोमणि आह्ढे अशाचें आराधन केल्यानें काय हित होणार ? तसेंच जें शात्र सवज्ञ वीतरागानें उपदे- 
शिलेलें आह, ज्यांत प्रत्यक्ष अनुमानादिकांनीं कोठेंह्री बाधा येत नाहदीं, ज्यामध्यें संपर्ण सहा काय 
जीवांच्या हिंसेचा निषध केला आहे, आणि आत्म्याचा उद्धार होण्याचा उपाय आहे, वस्तूचें 
अनेकांत स्वरूप साक्षात्‌ ज्यांत दाखबिलें आहे, तेंच शात्र आगम होय. आणि तेंच शा्र शिकण्यास, 
शिकविष्यास, ऐकण्याप्त, श्रद्धान करण्यास, आणि नमस्कार करण्यास योग्य आहे. या उछठ जे शाब्र, 
रागी, द्वेषी अशांनीं प्ररूपण केलेलें, ज्यापासून विषयवासना व कषाय वाढतात, व ज्यांत हिंसा कर- 
ण्पाचा उपदेश केलेला असतो,जें प्रत्यक्ष अनुमानादिकांनीं बाधित, व एकांतरूप आह, तें शिकण्यास, 
कण्यास क्िंवा नमस्कार करण्यास योग्य नाह्दीं. तसेंच ज्यांची तिषयवांछा मावव्ठली आहे, कषाय 
ज्यांचे अत्यंत मंद झाले आहेत, आरंभ आणि परिग्रहांचा ज्यांनी त्याग केला आहे, जे कंवत्ठ 
आत्थाची उज्ज्बलता करण्यांतच उद्युक्त असून ध्यानस्वाध्यायामध्यें लीन आहेत, कर्माच्या उदयामु्रें 
उत्पन्न प्लालेल्या सुखदुःखामध्यें साम्यभाव धारण करतात, जीवन, मरण, लाभ, अलाम, स्तबन, 
निंदा, वौरेमध्यें रागद्वेषराहित असतात, उपसर्ग आणि परीषह सहन करण्यामध्यें अकंप होत्साते 
भैय धारण करतात, असे परम निम्नैथ दिगंबर गुरूच बंदन व स्तवन करण्यास योग्य आद्वित. 
आरंभी, कपायी, विधयानुरागी असे कुगुरु स्तबन वंदन करण्यास योग्य नाहींत. प्राणिमात्रांवर दया 
दाच धर्म आदे. हिंसा करणें हा केव्हांही धर्म होगार नाहीं. जरी सूर्य पूर्वेचा पश्चिमिेस उगबला, 
अप्नि शीत ब्लाला, सर्पाच्या तोंडांत अमृत झाले, मेरूदेखीछ चलायमीन झाला, आणि पृथ्वी 
उलथीपालयी झाली तरी हिंसेमध्यें धम कथधीढी होणार नाहीं अरे दृढ श्रद्धान सम्यग्दडीला 
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असतें. ज्याला आपल्या आत्याच्या अनुभवामध्यें, सर्वज्ञ वीतारगरूप आप्ताच्या स्वरूपामध्यें, निम्ैथ 
विषयकषायरहित गुरूमध्यें, अनेकांत स्वरूप आगमांमध्यें आणि दयारूप घर्मामष्यें शंका राष््रात 
नाहीं त्यालाच निःशंकित अंग आंहे असें समजारते. 
तसेंच जो सम्यग्दष्टी आहे तो घर्मसेवनापासुन विषयसुखाचें फठ इच्छीत नाहीं. कारण 
सम्यग्दष्टीला इंद्र, अहमिंद्र छोकांचे विषय देखील महावेदनारूप, विनाशिक, आणि पापाचें बीज 
असेच दिसत असतात आणि धर्माचें फल अनंत, अविनाशी, स्वाधीन, 
निःकांक्षित अंग खुखाने युक्त असें मोक्षच दिसत अस्त. म्हणून जसे बहुत मोलाचें रत्न 
सोडून कांचेचा तुकडा जोहरी ग्रहण करीत नाहीं, तसें ज्याला खरें 
आत्मिक, अविनाशी, व निराबाघ सुख समजलें तो खोव्या आणि दुःखमय अशा विषयसुखाची वांछा 
कशाला करील ? ह्ासाठीं सम्यग्दश्ी जीव बरांछारहितच असतो. आणि जो अव्रती सम्यग्दशी आहे 
त्याछा बतमानकार्की आपल्या उपजीविका वौरेमध्ये, आणि स्थान परिप्रह्मदिकांमध्यें, बदना नाहींशा 
व्हाब्यात म्हणून जी वांछा होते ती वर्तमानकाछूच्या वेदना सहन करण्याँव सामर्थ्य नसल्यामुक्रेंच 
होत असते. तो वेदनांचा इलाज फक्त इच्छीत असतो. जसें रोगी मनुष्याला कड्टू औषध नकोसे 
बाटत असतें तथापि दःखाच्या वेदना सहन होत नाहींत म्हणून कड्टू औषध उलटी होण्यासारखें 
से तरी तो तें ग्रहण करतो, त्याछा इंद्रियांच विषय भोगण्याची बिलकुल आबड नसते. तसें 
सम्यग्डटी हा निर्वाछ॒क आह. तथापि वर्तमानकालवें दुःख मिटठण्यासाठी बिषयाची इच्छा करितो. अग्रत्या- 
ख्यानावरणीय कर्माच्या उदयाच्या अभात्रानें ज्यानें ब्रतप्रहण केले असेल तो कसेंही संकट आलें तरी 
विषयाची इच्छा करीतच नाहीं. द्यावरून सम्यर्दहीछा निःकांक्षित गुण असतोच दांत शंका नाहीं. 
सम्यग्दष्टिजीवाछा अश्युभ कर्माच्या उदयानें मनाठा न आवडणारी सामग्री प्राप्त झाली तर 
तो त्याविषयीं मनांत क्रिव्झस करीत नाहीं व आपले परिणाम बिघड्ूं देत नाहीं. तो असा विचार 
करतो कीं, मीं पूर्वी जे कर्म बांधलें आहे त्याठा अनुसरूनच मला भोजन, 
निर्विचिकित्सा अंग. पान, ख्री, पुत्र, दारिद्य, संपदा, आपदा वगैरे प्राप्त झ्ाालें आहे. तसेंच 
तो अन्य कोणी रोगी, दरिद्री, दीन, नीच, मलिन वगैरेना पाह्ून मनांत 
किठस आणीत नाहीं., तें पापार्चे फछ आह समजून तो त्यांचा तिरस्कार करीत नाहीं. तर्सेच मलमूत्र, 
चिखल बारे पदार्थाढा पाहून, मयंकर अशा स्मशान, वन, डोंगर बगैरे जागा पाहून, मयरूप 
दुःखदायी अशा काढ्छाछा पाहन, आणि दुष्टपणा, कट्टूपणा, बेगेर वस्तृच्या स्वभावाला पाहून 
आपसल्या परिणामांत छेश उत्पन्न न होऊं देणें, हें निर्वेचिकित्साअंग सम्यग्दटीला असर्तेंच, 
खोट्या शाब्रांनी व व्यंतरादिक देवांनीं केलेल्या चमत्कारांनीं आणि मणिमंत्र औषधादिकांच्या 
अमूहद॒ष्टी प्रभावांनीं अनेक वस्तूंचे विपरीत स्वरूप पाह्ून सत्यार्थ धर्मापासून चला- 
यमान न होणें हा सम्यग्दष्टीचा अमूढदष्टिगुण आहे 
तर्सेंच सम्यग्दशी जीव अन्य जीवाछा अक्ञानामुव्दें व अशक्ततेमुक्के घडलेले दोष पाहृन ते 
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झ्ांकतो. संसारी जीव ज्ञानावरर्णाय, दशनावरणाय, मोहनीय कर्माच्या उदयानें आपला स्वभाव विस- 
रून कर्माच्या स्वाधीन ज्ञाल्यामुल्ठें अस॒त्य॒ भाषण करतात, परधन हरण 
उपग्रूहन अंग करतात, कुशील सेवन करतात. जे ह्या पापापासून दूर असतील ते धन्य 
होत. कोणा धर्मात्मा अथवा नामांकित मनुष्याच्या ह्वातून पापाच्या उदयानें 
कांढीं दोष घडलेला पाहुन सम्यग्दडी असा बिचार करतो कीं, मी हा दोष जर प्रगट केला तर 
अन्य धर्मात्मा जीवाची आणि जिनधर्माची निंदा होईल, असें मनांत आणून तो ते दोष झांकतो. 
हा उपयूहन गुण आहे. 
धार्मिक मनुष्याचे परिणाम कदाचित्‌ रोगाच्या वेदनेमुद्ें किंवा दारिब्रामुऊें अथवा उपसर्ग 
ब परीषद्षामुें चछायमान द्वोऊे छागले किंवा कोणी साह्माय्य नसल्यामुल्ें अथवा आहारपाणी न 
मिव्ठाल्यामुद्ठें धर्मापासन ढकू छागछे, तर त्याछा उपदेश देऊन धर्मामध्ये 
स्थितीकरण अंग. दृढ़ कराबे. त्याछा असें समजवाबें कीं, “ अहो धर्मात्मा, अहो ज्ञानीपुरुष, 
तुम्ही असें घात्रतां कां ? सावध ब्ह. रोगाच्या बेदनेमुत्ठें घम टाकतां कायः 
तुम्ही समजदार असून असें चुकतां कसे ? हें असातावेदनीयकर्म त्याची वेछ आल्यामु्ठें उदयास आलें 
भहे. ह्मावित्वीं तुम्दी घाबेरें झालां किंवा दीन होऊन रहूं ओरडूं छागलात तरी तें भोगावें छागणारच. 
कम तुम्हांडा सोडणार नाहीं. कर्माछा दया नसते. ह्मणून थैर्य ठेवून तें सहन करा. या 
प्रसंगीं कोणी देव, दानव, मंत्र, तंत्र, औषधादिक आणि ब्री, पुत्र, मित्र, बांघव, सेवक, छुभटठा- 
दिक दे उदयाला आलेलें कर्म दरण करण्यास समर्थ नाहींत, हें तुम्ही चांगल्या रीतीनें जाणत 
आहां, तर मग हा बेदनेनें घाबरे दोऊन आपल़ा घर, आपलें यश, आणि आपछा परलोक काय 
म्हणून बिधडवितां ? धमे बिधाइन स्वच्छंदचेश व विलापादि केल्यानें वेदना कमी होत असतील 
तर मग असो ; परंतु वेदना कमी न द्वोतां जसजसें तुम्ही घाब्रर व्हाल तसतसें त्या बेदनेचें दुःख 
वाढेल, ह्यासाठी आतां घैर्य ठेवून धर्माकडे रक्ष था. धर्म काय तो दुःखांत समाधान करणारा 
आह. हा संसारांत भ्रमण करितांना नरकग्तीत अनंत वेव्ठां ताडण मारणादि दुःख असंख्यात काछ 
सहन केलें आहे. पशुयोनीत क्षुधा, तृषा वौरे पराधीनपणाचें दुःख अनेक वेढ्णां सहन केलें आह. 
मनुष्ययोनींत नानाप्रकारचे रोग अनेक वेव्ठां भोगले आहत. ह्ल॑पेक्षांही कठिण वेदना तुम्ही अनेक 
बेब्य॑ं भोगिल्या आह्वित. पुत्रशोक, खत्लीवियोग, वैधव्यदुःख वगैरे मानसिकव्यथाही अनेक बेव्झां भोगाब्या 
लागल्या आह्वेत. ह्मापुढ़ें हें तुमचें दुःख कितीसे आदि ? हें तर थोडक्याच वेव्यांत मिट्टन जाईल. 
रोग वेदना कदाचित्‌ शर्राराछा मारतील, परंतु तुमचा आत्मा चैतन्यस्वरूप आहे त्याल्व त्या 
मारणार नाह्वींत. शरीराछा मरण अवश्य आद्वेच. कारण शरीर ज्याअर्थी धारण केलें आहे व्याअर्थी तें 
सोडाबें छागणारच. तेव्द्ां आतां तुम्ही सावध व्हा. हा प्रसंग कर्माला जिंकप्याचा आहे. याबेद्ठीं 
भगवान पंचपरेमष्टीचें प्यान करा, आणि आपकें स्वरूप, जरारहित, मृत्युरद्वित, अखंड, ज्ञाता, द्रष्टा 
असे असलेडें लक्षांत आणा. भसा प्रसंग पुन्हां मित्ठणें कटीण आह. ” याप्रमाणें धर्माचा उपदेश 
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देऊन त्याला धर्मामष्यें ढढ करावें आणि अनित्य, अशरण इत्यादि भावनांचें चिंतन करण्थाकड़े 
त्याे कक्ष ओढाबें, नेम किंवा घेतलेलीं व्रतें त्यानें सोइन दिली असल्यास तीं पुनः त्याजकडन 
ग्रहण करवाबीं. तसेंच त्याला गोड बाठेल अशा रीतौनें आपण व्या्चें अंग रगडाबें. हातपाय 
दातराबें आणि व्याचें दुःख दूर कराते. कोणी त्याच्याजवठ बसण्यासाठी नसल्यास आपण जब 
बसावें. दुसन्या साधर्मी माणसाचा संबंध मिव्य्वून थावा. मव्ममूत्र, कफ दूर ठांकण्याची त्याला शक्ति 
नसल्यास ते आपण काढांब, अन्न, पाणी, औषध पशथ्य बगैरे देऊन त्याला धम्ममार्गात स्थिर करत. 
दारियामुरें पीडित झाछा असल्यास त्याची जेवणाखाणाची व उपजीविकेची' सोय करून द्यावी. 
एकंदरीत ज्या उपायांनीं तो धरममार्गी स्थिर राहील असें करणें ह्यास स्थितीकरण अंग म्हणतात. 
वात्सल्य नांवाचा गुणही सम्यग्दृष्टीष्या अंगीं असतो. संसारी जीवाला आपल्या ख्रीपुत्रादि - 
कांवर त्सेच ईंद्रियांचे विषय भोगण्यामध्यें आणि धन उपार्जन करण्यामध्यें पुष्कछ प्रीति असतेच. 
परंतु जे द्ली, पुत्र, धन, परिग्रह त्रिषयादिक हे संसार परिश्रमणाला कारण 
वात्सल्य अंग आह्वित असें समजून मुनि, अर्जिका, श्रावक, श्राविका वगैरे सलतन्नयांचे 
धारक धर्मात्मा जीवांवर आणि धर्माच्या आयतनावर अत्यंत प्रीति करतात 
त्यांस सम्यग्दशनार्चे वात्सल्य अंग घडरतें. 
आपल्या मनानें, शब्दानें, शरीरानें, द्रव्यानें, दानानें, अतानें, तपानें आणि भक्तीनें र्न- 
त्रयांचा प्रभाव प्रगट करणें व्यास प्रभावना अंग म्हणतात. झ्ा्चे अधिक 
प्रभावना अंग... वर्णन मार्गप्रभावना भाबनेचें वेगल्ें वर्णन पुढ़ें येणार आहे तेथें करूं. 
अशीं ही सम्यग्दर्शनाचीं आठ अंगें धारण कल्यानें ह्या गुणांचे प्रतिपक्षी 
जे शंका कांक्षादिक दोष आहत. त्यांचा नाश होरन दर्शनविशुद्धि होते. 
तीन मूढता 
लोकमूढता, देवमूढता, आणि गुरुमूढता अशा तीन मूढ़ता सोइ्न यापुढ़ें सम्यग्दशन शुद्ध 
करावें. छोकमूहता म्हणजे मेलेल्या माणसांचीं हार्डे भागीरथीछा पोहोंचबिण्यापासून त्याचीं सद्गति 
झाली असे मानणें; गंगेचें पाणी पवित्र मानणें; गंगास्नान आणि अन्य 
व्लेकरमूहता नद्यांची स्‍्नानें करण्यांत, नद्यांच्या छाटा व समुद्राच्या छाटा अंगावर घेण्यांत 
धर्म मानणें, मृत्यु पावछेलया पतिसमागर्म त्याची जीवंत त्ली किंवा दासी 
अग्नीत जद्छून गेल्यामु्लें तिछा सती मानून प्ूजणें; मेलेल्यांस पितर मानून पूजर्णे, पितराल्य ताईतांत 
स्थापून तो गब््यांत वापरणें, सूर्य, चंद्र, मंगछ बगैरे प्रह् सोन्‍्या रुप्याचे बनवून गब्यांत घालगणें, 
अहणाचा दोष दूर होण्यासाठीं दान देणें, संक्रांति, न्यतीपात, सोमबती अमावास्या इत्यादि पर्व मानून 
दान करणें; सूर्यचंद्राच्या प्रहणामुकें स्नान करणे, दर्भाला झुद्ध मानणें, हस्तिदंताला शुद्ध मानणें, 
विह्वीरीची प्रूजा करणें, सूर्यचंद्राह्मा अर्घ्य देणें, उंबरठा पूजर्णे, मुसछ प्ूजणें, शिंके पूजणें, विनाय-- 
काच्या नांवानें गणपतीछा पूजणें, दिव्याच्या ज्योतीला पूजर्णे, देवतेचे नबस करणें, जावछ किंवा 
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केंस राखणें, देवाछा अमुक दिल्यामुव्ठें आपलीं मुल्लें वाचर्टीं असें मानणें; अमुक देवानें हा मुल्गा 
दिला असें मानणें, आपल्या छाभासाठीं किंवा कार्यसिद्धीसाठी जर मला धन प्रापि ज्ञाली किंवा 
माह रोग मिटला, अथवा मुलगा ज्ञाला, किंवा वैन्याचा नाश झाला, तर मी तुम्हाला छत्र बाहीन, 
तुप्रच्यासाठी देऊछ बांधीन, तुम्हापुढें अमुक रुपये मेट ठेवीन, वगैरे करार करणें, देवाला रांच 
* देऊन कार्य करून थेण्याची इच्छा ठेवणें, जाप्रण घालणें, कुछदवीछा पूजणें, शीतल देवीला पूजणें, 
लक्ष्म्या बसविणें, सोन्यारुप्याची पूजा करणें, दौतीची पूजा, गाईची पूजा, अन्नाची प्रूजा, जल्पूजा, 
शज्ांची पूजा, झाडांची पूजा, अम्रीची प्रूजा, हीं सर्व लोकमूढता होय. मिथ्यादर्शनाच्या योगानें असे 
विपरीत श्रद्धान होतें तें सोडलें पाहि जे. 
त्सेंच देव कुदेव ह्याचा बिचार न करितां कामी, क्रोथी, शत्रधारी ईश्वर देवदेवतेला मानणें, 
हा श्रीविष्णु भगवान्‌ परमेश्वर आहे; ही सृष्टीची संपरर्ग रचना यानेंच केली आहे; द्वाच कर्ता हर्ता 
द आह; जें कांढीं होतें तें ईश्वरानें केल्यामुब्छेंच होत आहे; लोकांकडून चांगलें, 
 देवमूडता वाईंट सगकें ईश्वरच करवितो; ईश्वरानें केल्याबांचून कांढीं होत नाहीं; सर्व 
कांहीं इश्वराच्या इच्छेच्या स्वराधीन आहे; चांगलें कृत्य अथवा वाईट कृत्य 
ईश्वराच्या प्रेरणेबांचून होत नाहीं; इत्यादि समजूत करून घेणें है देवमृढ़ता होय. 
पाखंडी, नीच आचरण करणारे, परिप्रही, लोभी, विषयांचें छालची ह्यांस करामती मानणें, 
यांना वचनसिद्धि आढे अत मानणें, अथवा हे प्रसन्न झाले तर आमची 
गुरुमूढता कार्यसिद्धि होईल असें मानणें; हे तपस्व्री आहत, महापुरुष आहत, पूज्य 
: आह्वेत असें पूर्ण श्रद्धान करणें ह्यास गुरुमूढ़ता म्दृणतात, ज्यांच्या श्रद्धाना- 
मध्यें हवा तीन मूढ़तेचा अंश राहत नाहीं त्याला दशनबिश्युद्धि होते. 
तहा अनायतनांचा त्याग केल्यानें दर्शनविश्युद्धि होत. अनायतन म्हणजे आयतन नसणें. 
आयतन म्हृणजे स्थान, कुदेव, कुगुरु आणि कुशात्र हे तीन, आणि हा तीहींचें सेवन करणोरे 
| तीन, मिकून सह्ा अनायतन होत, जे रागी, देषी, कामी, क्रोधी, छोभी, 
सहा अनायतनें. शत्नधारण करणारे मिथ्यालरी असतात, त्यांता सम्यग्धर्म नसतो; म्हृणून 
कुदेव द्वे पहिलें अनायतन आहे. पंचेंद्रियांच्या विषयांमब्यें छुब्ध झालेले, 
परिप्रहधारी, आरंभ करणारे असे जे भेषधारी ते गुरु नव्द्देत; ते धर्मदीन आहत; म्हणून ते दुसरें 
अनायतन आह. तसेंच दिसेच्या आरंभाची प्रेरणा करणोरें, रागद्वेष कामादिक दोषांना बाइविणारें, 
सर्वथा एकांतमताचें प्ररूपक जें शाज्न तें कुशाश्र होय. हें तिसरें अनायतन आहे. देव-देबी, 
क्षेत्रपाछ्तदिक देवाला बंदन करणारे जे प्राणी तें चथें अनायतन ह्वोय. कुगुरूचे सेवक पांचवें 
अनायतन. आगि मिथ्थाशात्र शिकणारे, मिथ्याशात्राची सेत्रा व भक्ति करणारे जे छोक ते सहावें 


अनायतन होय. दा सद्राही अनायतनामध्यें सम्यग्धम नाढीं असें इृढ श्रद्धान केल्यानें दर्शनाची 
झुद्गबता होते. 
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जातिमद, कुलमद, ऐश्वरथमद, रूपमद, ज्ञानमद, तपमद, बलमद, विज्ञाममद अशा आठ 
प्रकारच्या मदांचा ज्यानें नाश केला त्याला दर्शनविशुद्धता होते. सम्यग्दड्ी असा विचार करतो 
कीं, हे आत्मन्‌ ! ही उंच जात आह तो तुझा स्वभाव नब्हे. ती कर्माचीं 
जातिमद प्रकृति आहे; पररूत आह; विनाशिक आहे; कर्माच्या उदयानें संसारांत 
अनेक वेढ्यां अनेक जाति प्राप्त झ्ाल्या आहत. मातेध्या पक्षाला जाति 
म्हणतात. हा जीव अनेक वेद्यां महारिणीच्या पोट्टी, भिल्लिणीच्या पोटी, चांभारिणीच्या पोर्टी, 
मुसलमानिणीष्या पोट्टी, परिटिणीच्या, नहाविणीष्या, कलाछिणीब्या, वेश्येच्या बगरे नीच जातींतील 
मानवद्धीष्या पोर्टी जन्मछा आह. इतकेंच नब्हें तर, जनावरांमध्यें हलक्या प्रतीच्या जनावरांचे पोर्टी 
म्हणजे कुतरी, डुकरी, गाढबी, कोल्हीण, काबक्रीण वगैरे नीच पशुपक्यांच्या गर्भातसुद्धां अनंत 
बेव्यां जन्मछा आह. अनंत बेत्आां नीच जाति मिव्ठाल्यावर एक बेत्यां उंच जात मिव्ठत. नंतर पुनः 
अनंत वेढ्ं नीच जाति भोगल्याबर एक वेव्यां उंच जाति मिव्ठते, अशा रीतीने उंच जातींतही 
अनंत बेव्यां जन्म घेतले, तथापि संसारपरिश्रमण नाहींसें झालें नाहीं. तसेंच पित्याच्या पक्षाकडील 
कुछ्ही उंच नीच अनेक बेव्यां मिव्ठालें, तेब्हां संसारंत जातीचा आणि कुछाचा गयव॑ काय 
म्हणून करावा ! 
स्त्रगांतील महर्द्धिक देव देखील मरून एकेंद्रिययोनीत जन्म घेतो व कोल्द्या-कुत्यासारख्या 
नीच योनीत जन्मतो. उत्तम कुब्ांतील मनुष्य असून देखील मेल्यात्र चांडाछाच्या जन्माला जातो; 
तेन्हां जाति आणि कुब्छाचा गर्व करणें हें मिथ्यादशन आहे. हे आत्मन्‌ , 
कुलमद तुझ्नी जाति आणि कुबढ्ठ तर सिद्धासारखें आह. तें ते त्रिसिलास; आणि 
आईच्या रक्तापासून आणि बापाच्या वीर्यापासून उत्पन्न ज्ञालेल्या जाति 
कुछामध्यें लटकेंच आपण उच्च म्हणवून घेऊन पुनः अनंत काल निगोदामध्यें भ्रमण करण्यास 
तयार झालास, तरी असें करूं: नकोस. ठूं ज्याअर्थी वीतरागाचा उपदेश ग्रहण केला अहिेसं व्याअर्थी 
हा शरीराच्या जातिला संयम, शीक, दया, सत्यभाषण यांहीकरून सफल कर. मठा उत्तम जाति 
उत्तम कुछ प्राप्त झ्लालें आढ्ढि, व्याअर्थी मी नीच जातीसारखें हिंसा, असत्य, परधनहरण, कुशील्सेवन, 
अभक्ष्यभक्षणादिक नि आचरण करणार नाहीं असा अभिमान ठेब. 
सम्यग्दध्ीीका कर्मकृत देहादिक परवस्तूंमध्ये बिलकुल आत्मबुद्धि होत नसते. तू ऐश्वर्याचा 
गर्ब तरी काय म्हणून करावा : पढ़ा, हें ऐश्वय तुछा भूल पाडून रागद्वेषानें पापारंभामब्यें प्रवृत्ति 
करबिणारें आंड्र. आणि त्यायोगें तुला चतुर्गतींमथ्यें भ्रमण करविण्यास कारण 
ऐश्रयेमद आहे. निर्ग्रंषषणा मात्र ब्ैलोक्यांत पूज्य आहे व चिंतन करण्यास योग्य आह. 
हैं ऐश्व्य क्षणमंगुर आढे. मोठमोठ्या इंद्र, अहमिंद्र, बलभद्र, नारायण श्त्या- 
दिकांचें ऐश्वर्य क्षणमात्रामध्यें नाह्दीसें ज्ञालें, तेये मण इतर जीबांच्या ऐश्वर्याची विशाद काय ? असा 
विचार करून जर दोन दिवस ऐस्र्य प्राप्त झालें आहे त्याअर्थी त्याचा दुःखी लोकांवर उपकार 
र, २९ 
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करण्यांत बिनियोग कर. ब्िनयानें दान दे. परमात्मस्वरूप ढेंच आपकें खरें ऐश्वर्य आहे असें समजून 
ह्या कर्मकृत ऐंश्र्यापासून विरक्त होणें हेंच योग्य आदि. ५ की कक के 25 
स्वरूपाचा गर्व करूं नकोस. हैं नाशवंत शरीराचें स्वरूप जें दिसत आहे तें आत्म्याचें 
स््ररूप नब्हें. हें विनाशिक असल्यामुद्े प्रतिक्षणां नष्ट होत आहे. हा स्वरूपाला रोग, वियोग, 
दारिद्य, इंद्धपणा हे कुरूप करून टाकतीछ, अशा ट्या द्वाडामांसाध्या 
रूपमद स्वरूपाला मोहित द्वोफन गे करणें मोठी चूक आहे. हा आत्माचें स्वरूप 
तर केवलज्ञान आह व त्यामथ्य लोक अलछोक सर्व प्रतित्रिंबित होतात. 
ह्यासाठीं कातड्याच्या स्वरूपाचे आपण नसून आपल्या अनंत व अविनाशी ज्ञान स्वरूपाचे आपण 
आद्वोत असे समजाओरं. 
शाख्ज्ञानाचाहि गर्व करूं: नकोस. आक्षज्ञानरह्तित असलेलें शाज्ज्ञान व्यर्थ आहे. कारण, 
अकरा अंगांचें ज्ञान असूनही अभब्य जीब्र आत्मज्ञानाच्या अभावीं संसारामष्येंच रखडत असतो. 
सम्यग्दशनाशिवाय अनेक पश्रकारचे छंद, व्याकरण, अलंकार, काब्यकोशा- 
ज्ञानमद दिकांचें ज्ञान असरलें तरी तें विपरीत धर्मामध्यें, अभिमान आणि लोमामध्यें 
प्रवतेन करवून संसाररूपी आडांत ढकलणोरें आदे अरसे समज. हा इंद्रि- 
यजन्य ज्ञानाची काय शाश्वती आद्वे ? एका क्षणांत वात, पित्त, कफ कमी जास्त झञाल्यानें छागलीच 
बिघड्टन जातें आणि इंद्ियजन्यज्ञान हैं ईंद्रियांचा नाश झ्लाला कीं त्याबरोबर नाश पावतें. मिथ्याज्ञान 
तर जसजरसें बाढेल तसतसें खोटीं काव्यें, खोव्या टीका रचण्यांतच प्रवर्तन करवीछ आणि व्यायोंगें 
अनेक प्राप्यांठा दुराचरणामब्यें प्रवर्िन करवील, ह्यासाठीं शात्ज्ञानाचा गर्व सोहून दे. ज्ञान प्राप्त 
झालें असल्यास आत्म्याची शुद्धि कर. ज्ञान असुन अडाण्यासारखें आचरण करून संसारांत भ्रमण 
करणें योग्य नाहीं. 
तपश्चरणाचा गव॑ करूं नका. सम्यक्त्वाशिवाय मिथ्यादष्टीचें तप व्यर्थ आहे. मी मोठा 
तपस्त्री आह म्हणून जो ग्रे करतो त्याची त्यायोगानें बुद्धि श्रष्ट होऊन 
तपमद तेंच तप त्याला दुर्गताला पोहोंचबितें. ह्यासाठीं तपाचा गर्ब करणें मोठा 
अनर्थ आहे असें समजून भव्य जीबांनीं तपाचा गर्व करणें योग्य नाहीं. 
ब्रछाचा ( शक्तीचा ) गयबे करूं नका. ज्या बल्ठनें कर्मरूप वैन्याला जिंकतां येतें ब काम, 
क्रोष, छोभाला जिंक॒तां येतें तेंच बछ ग्रशंसेस पात्र आहे.बाकीचें शारीरबल, 
बलमद तारुण्यत्रक, ऐश्वय॑ंबल मिव्ठालें म्हणून त्यायोगानें इतर निर्बछ, अनाथ ग्राण्याला 
माएणें, त्याचें द्रव्य छुट्टन घेणें, जमीन व इस्टेट बत्कावणें, व्यभिचार करणें, 
दुराचरणी द्वोणें वगैरे कृत्यांत बव्शाचा उपयोग केल्यानें या जन्मीं आणि परढोकों नरकाचें दुःख 
भोगून तियचगर्तीत मारण, ताडन, छेदन वधबंधनादिक अशीं अनेक पराधीन दुःखें भोगाबी छाग- 
तीछ व शेवर्डी एड्रेंद्रिययोनीत बलरहित होऊन जन्‍्मातरें छागेल, ब्यांसाठीं बढ्ाचा गर्ष सोइन 
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देऊन क्षमा ग्रहण कराबी आणि. उत्तम तप. धारण कराते. 
विज्ञाममद म्दणजे अनेक प्रकारच्या हस्तकला, वचनकला, आणि अनेक प्रकारचे मनः 
संकरप, .ज्यान्या योगानें हा आत्मा चतुर्गतिरूप संसारांत श्रमण करून दुःख भोगतो तें सगे 
बिज्ञान म्हणावें. दया संसारांत खोव्या चातुर्याचा आणि खोठ्या कलेचा मोठा 
'विज्ञानमद गर्ब वाटतो. तो नेहमीं असें म्हणत असतो कीं, “ पहा, माझें सामर्थ्य असें 
आहे कीं, सांगाल तर खय्याचें खोर्टे आणि खोट्याचें खरें करून दाखरबान- 
निर्मल चारित्रवानाछा कक छाबरीन. शील्वानाछा दुःखी करून सोडीन. निरपराध्याला शिक्षा 
ठोकबीन. घनवानापाशीं सांचलेलें द्रव्य बाहेर काढीन. धर्मावरील श्रद्धान बदद्धन टाक्ीन, प्राण्यांस 
बश करणें, अनेक जीवांछा मारणें, पाण्यांत जाणें, जमिनींत शिरणें, आकाशांत फिरणें, अनेक 
येत्रें बनवून देणें, बगैरे ज्या कला आह्वेत तें सर्व विज्ञान आहे. ह्याचा गये करणें हें नरकाच्या 
घोर दःखाछा कारण आइद्वे. जें कछाचातुर्य आपल्या आत्म्याला विषयकषायापासून पलछटवील, 
आणि इतरांना दिंसारद्वित सत्यमार्गाकड़े प्रवतैबील, तेंच सम्यक्‌ कलाचातुर्य ज्ञान होय बाकीचें 
विज्ञान स्व्रतःछा आणि दुसन्‍्याला संसारांत फसविणारें आह 
ह्याप्रमाणें सत्याथ वस्तूंचें स्वरूप समजून जाति, कुल, घन, ऐश्वय, रूप, विज्ञानादिक ह्वे 
कर्माचे स्वाधीन आहत म्हणून दह्यांचा गत सोडा आणि दरशैनविशुद्धि करा. असे तीन मूढता, 
शंकादिक आठ दोष, सह्ा अनायतन, आणि आठ मद, मिकद्कन पंचवीस दाष टठाठल्यानें सम्य- 
ग्द्शन उज्ज्बल होतें असें समजून हा दशेनविशुद्धिभावनेचें निरंतर चिंतन करा हिचें ध्यान करा 
जे ह्या भावनेची स्तुति करून अर्घ्यावतारण करितात ते मुक्तिरूपी ख्रीशीं संबंध करितात. येथपयत 
दर्शनविशुद्धिभावने चें वर्णन केलें. 
२ विनयसंपन्नता 
आतां विनयसंपन्नता नांवची दुसरी भावना सांगतों. विनय पांच प्रकारचा सांगितला आह 
१ दर्शनविनय, २ ज्ञानविनय, ३ चारित्रविनय, ४ तपोबिनय, आणि ५७ उपचाराब्रनय. लात 
आपक्या श्रद्धानाला शंकादिक दोष न बागूं देणें, सम्यग्दशनाच्या शुद्धी- 
पंचविनय नेंच आपला जन्म सफल मानणें, सम्यग्दर्शन धारण करणास्यावर प्रीति 
ठेबणें, आणि आत्मा व पर द्यांतील भेदविज्ञानाचा अनुभव करणें हा 
दर्शनविनय आहे. सम्यग्ज्ञानाच्या प्राप्तीसाठीं उद्यम करणें, सम्यग्ज्ञानाध्या वरणनाविषयी आदर ठेवणें 
सम्यग्ज्ञानाठा कारण जें अनेकांतरूप जिनसूत्रा्च श्रवण, पठन, पाठनाम ये. उत्क॑ंठित 
असणें, तें बाचतांना स्तबन नमस्कारपूर्वक मोठ्या आदरानें वाचर्णें, ज्ञानव्यासंगी असे ज्ञानी ठोक 
भेटल्यानें व जिनागमाचें पुस्तक मिव्ठाल्यानें मोठा लाभ मानून सत्कार, स्तवन, आदर बगैरे करणें 
हा ज्ञानविनय होय. आपल्या शक्तीप्रमाणें चारित्र धारण करण्यामध्यें हषे मानणें, चारित्र निर्म्ठ 
होण्यासादी विषयकषाय कमी करणें, आणि चारित्र धारण करणान्याब्या गरुणावर प्रीति करणें, व्यांचा 
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आदरसत्कार करणें, त्यांची स्तुति करणें हास चारित्रविनय ग्ह्वणतात. इच्छेला दाबून, मिव्ठालेल्या 
विषयावरच संतोष ठेवून ध्यान स्वाध्यायामध्यें उद्यक्त होणें, कामविकाराछा जिंकप्यासारीं व इंद्रियांची 
विषयावराल अ्दृत्ति रोकण्पासाठीं अनशनादिक तपाम्यें उद्यम करणें हवा तपोविनय आहे. दर्शन, 
ज्ञान, चारित्र आणि तप दा चार आराधनांचा उपदेश देऊन जे मोक्षमार्गामध्यें प्रवर्तन करविणारे 
आहत आणि ज्यांचें स्मरण केल्यानें परिणाम शुद्ध होतात, त्या पंचपरमेश्रैष्या नाम स्थापनेचा विनय 
करणें, नमस्कार करणें आणि स्तवन करणें, हमास उपचारबिनय म्हणतात. 
आणखीहि उपचारबिनयाचे पुष्कछ् भेद आहेत. अभिमान सोडून आठ मदांचा ज्यांनीं अगर्दी 
नाश केला आढ़े, ज्यांनीं कठोरपणा सोइन कोमलपणा धारण केला आहे, त्यांच्या अंगीं विशेष 
नम्नता असते. त्यांचे विचार असे होतात कीं, हैं धन, यौवन, जीवित सोरें क्षणभंगुर आहे; कर्माच्या 
स्त्राधीन आह. दिसतें तें सगकें संयोगवियोगरूप आढे. मला कितीक दिवस वांचावयाचें आह ! 
प्रतिक्षणी मी काकाध्या समोर एकसारखा चाललों आहे. कोणत्याही वस्तूचा संबंध (स्थिर नाहीं. 
तेब्हां माध्यापासून कोणाही जीवाला दुःख होऊं॑ नये असा तो नेद्वमी विचार करीत असतो. 
भगवतांनीं व्रिनयधर्मच मनुष्यजन्मा्चें सार असें म्हटर्लें आद्वे. हा विनय, संसाररूपी बृक्षाला 
भस्म करण्यासाठी अम्नीसारखा आहे. बिनय हा त्रैलोक्यांत प्रधान आहे आए ज्रैलोक्यांताल जीवाच्या 
मनाची शुद्धी करणारा आहे. बिनय हैं समस्त जिनशासनाचें मूछ आहे. 
विनयापासून नफा ज्यालय विनय नाहीं त्याच्यानें जिनशासनाची शिक्षा प्रहण करबत नाहीं, 
नुकसान विनयरह्वित जीत्र सर्व दोषाछा पात्र आहे. ब्रिनय हा मिथ्या श्रद्धानाछा 
तोडणारी कुल्हाड आहे. विनयावांचून मनुष्यरूपी कातड्याचा वृक्ष गवेरूपी 
अप्नीनें भस्म होत आहे. मानकषायाच्या योगानें येथ्रेंच भयंकर दुःख सोसाबें छागतें व परलोकी 
निद्य जाति, नीच कुछ, कुरूपता, बुद्धिह्ीनपणा, निर्बेछता अशा स्थितीत जन्म मित्ठतों. गर्विष्ठ 
मनुष्याला येथें कोणाचाही शब्द सोसबत नाहीं, परंतु मेल्यावर तिवैचग्तीत दुसन्याच्या शिव्याच 
काय, पण नाक टोंचून वेसण घाद्ून घेणें, दोरीन बांधून घेणें, ओ्ें लादूँ देणें, छाथ खाणणें, मार खाणे, 
चात्रकाचे तडाके मर्मस्थानीं बसें वगैरे दुःख पराधीन होऊन सोसाबें लागतें, तसेंच चांडालाच्या 
मलिन घरांत दोरीर्े बरांधून घेऊन राह्यवें छागतें व पाठीवर मत्ठमूत्र बगैरे निंद्य वस्तु लादून घ्याव्या 
लागतात. गत्रिष्ट माणसाचे हा लोगींसुद्धां सगछे छोक बैरी बनतात. त्याची निंदा करतात. त्याची 
फार अपकीर्ति होते. गर्वेष्ट माणसापासून दूर असावें असें सगव्याल्य बाटतें. मानकषायापासून 
क्रोध प्रगट होतो कपट उत्पन्न होतें, लोभ वाढतो, दुर्बचनांत प्रवृत्ति होते. एकंदरीत जितकी कांहीं 
जगांत अनीति आहे तितकरी सगव्ठी मानकषायापासून उत्पन्न होते. गर्विष्ठ मनुष्य आपका अभिमान 
पुष्ट होग्यासादी परघनहरणादिक निद्च काम देखील करतो. ह्यवरून मानकषाय हा हया जिबाला 
मोठा चैरी आह. 
म्हणून प्रिनयगुणामष्यें मोठा आदर ठेबून आपकले दोन्‍्ही लोकांत कल्याण करून घ्या. 
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देवाचा विनय करा; शाल्राचा विनय करा; गुरूचा विनय करा; काया, वाचा, मनाने प्रत्यक्ष करा, 
: ब परोक्षही करा. देव म्हणजे भगवान अरिहंत बीतराग, जो समवसरण- 
कोणाचा विनय क़रावा. विभूतिसद्वित गंधकुटीसक्ष्ये सिंहासनावर अधर विराजमान, चौसष्ठ च्ञास्तांनी 
शोभित, छत्रत्रयादिक प्रातिद्वार्यानीं विभूषित, कोटि-सूर्याच्या प्रभेसारखा 
प्रकाशित, परमौदारिक देहाचा धारक, बारा समेकइ्टन सेबित, आपल्या दिव्यध्वनीनें अनेक 
छोकांबर उपकार करणारा, असा जो सर्वज्ञ प्रभु बह्याचें चिंतन करून ध्यान करणें हें 
परोक्षत्रिनय करणें होय. भगवताचें विनयप्रूत्रक मुखानें स्तवन करणें हवा बचनानें केलेला 
परोक्षत्रिनय होय. आणि द्वात जोडून मस्तकावर ठेऊन नमस्कार करणें हा कायेनें केलेला 
परोक्षविनय होय. जिनेंद्राच्या मूर्तीची शांतमुद्रा प्रत्यक्ष डोब्यांनी पाहून मोठ्या आनंदाने मनांत ध्यान 
करून स्वतःला कृतकृत्य मानणें हा मनःक्ृत प्रत्यक्षत्रिनय आह. जिनेंद्राच्या मूर्तीच्या सन्मुब होऊन 
स्तत्रन करणें हा प्रत्यक्ष बचनत्रिनय आहे. दोन्ही हात जोड़न मस्तकावर ठेऊन वंदना करणें, व 
जमिनीवर पड़न साथ्टंग दंडबत्‌ घालणें हा कायकृत प्रत्यक्षविनय आह. सर्वज्ञ वीतरागपरमात्मा 
जो जिनेंद्र भगवान त्याचें नामस्मरण करणें, ध्यान करणें, वंदनास्तवन करणें, हा सर्व परोक्षविनय 
आह. असा द्वा देवाचा त्रिनय संपूर्ग अशुभ कर्माचा नाश करणारा आहे असें सांगितलें आदि. 
निम्रेथ बीतरागी मुनीला प्रत्यक्ष पाहून उभे राहणें, हर्षानें त्यांच्यासमोर जाणें, ध्यांची स्तुति करण, 
त्यास बंदना करणें, ग़ुरूला पुढें करून आपण मार्गेमागें चालणें, कदाचित्‌ बरोबर चालण्याची 
आवश्यकता असल्यास व्यांच्या डाब्या हाताकडे चालणें, गुरूला आपल्या उजब्या हाताकड़े ठेऊन 
चालणें, बसे, सुरु जब्रछ असतांना आपण उपदेश न करणें, कोणी प्रश्न केल्यास गुरु असलांना 
आपण उत्तर न देणें, आपण उत्तर बाते अशी इच्छा असल्यास गुरूच्या इच्छेच्या अनुकूल असे 
उत्तर देणें. गुरु जब असतांना आपण उंच ठिकाणीं न बसणें, गुरु व्याख्यान देत असतील 
अथवा उपदेश करीत असतीछ तेव्हां आपण ह्वात जोइन मोव्या नम्नतेनें ऐकून तो ग्रहण 
करणें, गुरूच्या गुणामब्यें प्रीति ठेऊन स्यांच्या आज्ञेप्रमार्णे बागगें, जर गुरु दूर ठिकाणीं असतील 
तर त्यांची आज्ञा जशी असेल व्याप्रमाणें बर्तन करणें आगि गुरूंची स्तुति, ध्यान, नमस्कारादि दुरून 
करणें कौरे सत्रे गुरूचा विनय आह. 
शाल्नाचाहि विनय करावा. मोठ्या आदरानें शा बाचार्वे व ऐकार्ते, द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव 
पाहून व्याख्यान वगैरे करावें. शाख्रांत सांगितल्याप्रमाणें ब्रतससंयमादिक आपकल्याध्यानें होत नाह्वीत 
म्हणून शालाज्ञेच्रा लोप करूं नये. शाज्राची आज्ञा असेल त्सेच सांगाबें, 
शास्राचा विनय सूत्राची आज्ञा एकाग्रचित्तानें श्रत्रण करावी. श्रत्रण करतांना दुसस्‍्या गोष्टी 
करावा. काढूं नयेत. आदरपूर्तक मौन धरून शाखश्रवण कराबें., जर आपणास 
संशय येईल तर तो दूर करण्थासा्ी समेच्या लोकांना आणि बकक्‍्त्याढा क्षोभ 
उत्पन्न होणार नाहीं अशा रितीने नम्रपणानें प्रश्न करात्रा आणि उत्तर मिल्ठेल तें ऐकून ध्यावे- 
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शात्न उंच आसनावर ठेवून आपण खालीं बसावें. शात्राची स्तुति कराती, प्रशंसा कराबी, शांब्राछा 


नमस्कार करावा. हयापासून शात्ाचा त्रिनय होतो. अशा रितीनें देव, गुरु, शाख्राचा विनय करणें 
हा धर्म आह. 
आत्माच्या गुणांचा घात रागद्रेषांनीं होत असतो. तो न होईल अशा रितीनें वागणें हा 
आत्म्याचा विनय आह. यापुददे आतां मला या चतुर्गतींतीझ भ्रमण नक्तो. 
आत्मविनय माश्या आत्म्याला भिथ्यात्व, कषाय, अविनयादिकाच्या योगानें जे आजपर्य॑त 
संसारांत भठकावें लागलें तें आतां पुढें त्याछा न ब्हाबें असें चिंतन करावें. 
मिथ्यात्व, कषाय, अबिनयादिकाच्या योगानें आत्म्याच्या ज्ञानादिक गुणांचा घात न करणें हा आत्याचा 
विनय आढे. यालाच निश्चयविनयं म्हणतात. हा परमार्थ विनय होय. 
व्यवह्वारविनय- तरी ज्याचा मानकषाय कमी होईल त्यालाच घडतो. कोणत्याही माणसाचा 
मजकट्टन अपमान द्वोऊं नये असें मनांत चिंतीत असाबें. जो दुसन्याचा अपमान करतो तो स्वतः 
अपमान पावतो. जो दुसन्याचा सन्‍्मान करतो तोच मानास पात्र होतो. 
सर्वाशीं गोड भाषण करणें हा विनय आहे. कोणत्या जीवाचा तिरस्कार न 
करणें द्वाह्वी विनय आहे. आपल्या घरीं कोणी आव्यास त्याचा यथायोग्य सत्कार करावा. ज्याच्यासमोर 
जाऊन बोलावणें योग्य असेल त्याच्या समोर जातें. ज्याच्या येण्याच्या वेललीं आपण उभे राहणें जरूर 
असेल त्याबेव्हीं उठून उभे राह्यवें. ज्यांना हात जोइ्न नमस्कार करावयाचा असेल त्याचा तसें करून 
सनन्‍्मान करावा. ज्याला “यावें, यावें, याबें” असें तीन वेव्ठा उच्चारून मान देणें असेल त्यास तसा मान 
थावा, आपण आदरानें त्याजपुढ़ें बसाबें. कोणाछा आपल्या जागेवर बसविणें योग्य असेल व्याछा 
आपल्या जागेवर बसवून आपण बाजूछा अथवा समोर बसात्रें. बरसण्यासा्ीं गादी, तक्या, खुर्ची वगैरें 
योग्य बाटेल तें बाबें. “ या, बसा, ” असें म्हणातरें. शरीराचें क्षेमकुशल विचारातें, घरच्या मंडल्ठीचेंही 
क्षेमकुशल विचाराबें, ४“ मी आपलछाच आहें, कांहीं कामकाज असल्यास सांगा ” असें म्हणोवें. 
४ भोजनास चला, घर आपकलें आह, ” असें म्हणाबें. * पाणी आणूं काय  ” असे विचारावें व 
आणून हजर करावें. “ हें घर आपल्या येण्यानें पवित्र ब्लालें ” असें म्हणावें. “ आपली कृपा मजबर 
पूर्वीपासुन आहेच” असें म्हणावें. हा सर्व व्यवहार-विनय आहे. तसेंच दान देणें; सत्कार करणें 
क्षेमकुशल विचारणें, रोगी व दुःखी ह्यांची सेवा करणें हें सर्व विनयबताब्या हातनच घड़तें. कोणी 
दुःखी मनुष्य आपलें दुःख सांगण्यास आला असेल तर त्याचें म्हणगें ऐकून ध्यावें व आपल्या 
सामर्थ्याप्रमाणें मदत कराबी. आपणाकट्टन तसें कांहीं होण्यासारखें नसल्यास निदान त्याला पैज 
दावें; संतोष मानण्याचा उपदेश यात्रा. हा देखील व्यवहारबत्रिययच आहे व तो परमार्थविनयात्य 
कारण आहे. द्पपासून कीति होते व धर्मप्रभावना होते. मिथ्याइंडीचा देखील अपमान करूं. नये. 
व्याध्याशींदी गोड भाषण कराबें आणि यथायोग्य त्याचा आदरसत्कार करात्रा, हाह्ली विनय आहे. 
मद्दान्‌ पापी, ड्ोढी, दुराचारी असला तरी त्याला देखील वाईट शब्द बोढ्ध नयेत. एकेंद्रिय, विकलें- 
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द्वियादिक आणि सर्पासारखें दुष्ट जीव आह्वित त्यांचा प्राण घेऊं नये. त्यांचे प्राण बांचतील असेंच 
आपण वागार्वे. हाच त्यांचा विनय आह्दे. अन्य धर्माच्या मूर्ति व देव असतील ल्यांष्याशी बैर 
ठेबून निंदा करूं नये. येणेंप्रमाणें परमाथ आणि व्यवहार असा दोन्ही प्रकारचा विनय पाठणें 
गृहस्थाचें कर्तव्य आहे. सकलसंग परित्याग केलेले वीतरागी मुनीश्वर देखौल कोणा मिथ्याइशटीनें 
बंदना केल्यास त्याला आशीर्वाद देतात. चांडाव्ठ, भिन्‍्ठ, धीवरादिक ज्या नीच जाति आह्वित त्यांनी 
चंदना केल्यास त्यांना “ पापक्षयो5स्तु ” असा आशीर्वाद देतात. ह्यासाठीं विनयगुण धारण करीत 
असाल तर लहान मूल, अज्ञान, धमेरहित अशांचा आणि नीच जातीचाहि तिरस्कार किंवा निंदा 
करूं नका. दा मनुष्यजन्माची शोभा विनयापासूनच अछि. विनयाशिवाय मनुष्यजन्माची एक 
घटका देखील न जाबी, असें भगवान गणधघरदेब सांगतात. 
ह्याप्रमाणे बिनयगुणाची महिमा समजून ह्याचा महान्‌ अर्ध्य उतरा. हे विनयसंपन्नताअंग ! 
तू माइया अंतःकरणांत निरंतर वास कर. तुझ्या प्रसादानें आतां मानना आत्मा आठ प्रकारच्या गर्वाला 
क्ीहि प्राप्त न होबो. अशा या विनयसंपन्नता नांबच्या दुसन्या भावनेचें वर्णन केलें, 
३ शीलवब्रतेष्वनतिचार 
आता तिसरी शीब्व्रतेष्वनतिचार भावना सांगतात. शीलतेप्चनतिचार ह्याचा अर्थ वबार्ति- 
कांत असा सांगितला आहे कीं, अर्दिसादिक पांच ब्रतें आणि हीं बरतें पावण्यासादी ओषधादि कषा- 
यांचा त्याग करण्याची शील म्हणजे मन, वचन कायेची जी निर्दोष प्रवृत्ति 
निर्दोष शीलाचे तिला शीलब्रतेष्वनतिचार भावना म्हणतात. शील म्हणजे आत्म्याचा स्वभाव. 
स्वरूप. या आत्मस्वभावाचा नाश करणारीं हिंसादिक पांच पातकें आहत. त्यांत काम- 
सेवन म्हणून जें एक पाप आह तें हिंसादिक स्व पापांना वाढविणारें आणि 
क्रोधादिक कषाय वाढ्विणारें आंहे म्हणून येथे ब्रह्मचर्याची प्रधानता समजून वर्णन केलें आह. 
शील दुर्गतीच्या दुःखाचें हरण करणारें आह. स्वर्गादिक शुभगतीला कारण आह. तप, ब्रत, 
संयम दाांचा प्राण आहे. शीलाबांचून तप करणें, व्रत घारण करणें, संयम पाकणें, हैं सगदें श्रेताच्या 
अंगासारखें त्याज्य आहे. शीलरहित असणाच्याचें तप, ब्रत, संयम हीं सगकीं धर्माची निंदा कर- 
विणारी आहत, म्हणून शील धर्माचें अंग समजून तें अवश्य पाछलें पाहिजे. हा चंचल मनरूप 
पक््याला शील ब्रतरूप स्तंभाला बांधून ठेवा. आपलें शीछ निर्दोष करून त्याला पुष्ट करा. 
धर्मरूप बागेचा विध्वेंस करणास्या मनरूप मदोन्‍्मत्त हृत्तीछा रोका. भठकलेला मनरूप 
हत्ती महान्‌ अनर्थ करतो. उन्मत्त होतो तेब्हां तो आपलीं बंधनें तोड़न पकून जातो, तसा मनरूपी 
हेत्ती कामविकारानें उन्मत्त झाला म्हणजे साम्यभावरूप खरूपांतून निधून 
काम व माजलेल्या. पढूं छागतो. त्याछा कुछाची मर्यादा व विवेक राहत नाहीं. मदोन्मत्त हत्ती 
हत्तीची तुलना... सांखब्ठी तोइन जाता आणि मनरूपी हत्ती हा सददुद्विरूपी सांखब्दी तोड्टन 
ह फिरूं वागतो. दृत्ती हा महातात्य पाडून टाकतो. कामांधाचें मन सम्यरघ- 
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म॒च्या मार्गात प्रवर्तबिणान्या ज्ञानाला टाकून देतें. हकत्ती अंकुशाला मोजीत नाहीं आणि मनरूपी 
हत्ती. हा गुरूचें शिक्षाकारी वचन मानीत नाहीं. हत्ती हा छायावान्‌ आगे फलद्रुप अशा इक्षाला 
उपट्ून टाकतो. आगे कामविकारानें व्याप्त झ्लालेलें मन हें स््रगमोक्षरूपी फछ देणारा, यशरूपी 
सुगंध पसरणारा, व संपूर्ण विषयांचा ताप नाहींसा करणारा असा ब्ह्मचर्यरूपी वृक्ष उपटून टाकतो. 
हत्ती सरोब्रांत स्नान करून पुनः मस्तकावर धूछ टाकून मातीशीं खेब्यतो; आणि कामबत्रिकारानें व्याप्त 
झालेलें मन सिद्धांतरूप सरोवरामध्यें फिरून अज्ञानरूपी मछ धुवून पुनः पापरूपी मातीत लोकूं 
छागतें, हत्ती आपले कान नेहमीं हालबीत असतो; आणि कामसंयुक्त मन हें पांचही इंद्रियांच्या 
विषयामुक्कें चंचल झ्लालेलें असतें. दृत्ती हा दत्तिणीशीं रममाण होतो, आणि कामसंयुक्त मन हें कुबु- 
द्विरूपी हृत्तिणींत रंजित होतें, दृत्ती हा स्कच्छंदपर्ण डुठत असतो. कामसंयुक्त मनही स्वच्छंदी 
होऊन जाते. इत्ती हा मदानें मत्त होतो; आणि कामीपुरुषा्चें मन रूपादिक आठ मदांनीं उन्मत्त 
होते. उन्मत्त हृत्तीच्या जबब्ठ कोणी येत नाहीं, कामत्रिकारानें उन्मत्त झालेल्या माणसाजबछ कोणताही 
गुण नसता. यास्तव कामविकारानें उन्‍्मत्त झालेल्या मनरूपी हत्तीला वैराग्यरूपी खांब्राडा बांधा. 
तें मोककें राहिल्‍यानें फार अनर्थ करील, 
कामाला अनंग म्हणतात म्हणजे त्याछा अंग नाहीं. कामाला मनसिज म्हणतात, म्हणजे 
मनामध्येंच ह्माचा जन्म आहे. कामाला- मन्‍्मथ म्हणतात म्हणजे हा मनांतील ज्ञानाचें मंथन 
करणारा आह. तसेंच हा संवराचा अरि म्हणजे वैरी आहे म्हणून यांस 
कामाची इतर नांबें. संबरारि म्हणतात. कामापासून खोटा गत्न उत्पन्न होतो म्हणून त्याला 
कंदर्प म्हणतात. द्ाच्या योगानें अनेक मनुष्य व तिर्यच परस्परांत भांइन 
मरतात म्हणून ह्याला मार म्हणतात. मनुष्याच्या अन्य इंद्रियांनी विषयभोग उघडपणें घता येतात. 
परंतु कामसेवनाचीं इंद्रियें झांकलेलीं आहत. कामविषयाच्या इंद्रियाचें नांब सुद्धां सभ्य पुरुष आगि 
सम्य लिया उच्चारीत नाहींत. कामबिकार हा धर्मापासून भ्रष्ट करणारा आहे. द्यासारखें दुसरें पाप 
नाहीं. हा कामबिकाराने हरिहर्ह्मादिकांनाही श्रष्ट करून आपल्या स्थाधीन करून बेतलें आहे. 
ह्यावरून सगव््या जगाला जिकणारा एक कामच आह. कामाला जो जिंकील तो मोहाला सहज 
जिंकील. 
कामविकार नाह्वींसा करण्यासा्ी मनुष्यत्नी, देवांगना आगणि तिय॑चिणी यांचा संब्रंध ठेऊं 
नका. द्यांच्या सोबतींत बसूं नका. स्रियांविष्यींची आवड सोइन दया. आपण कुशील्मार्गानें वागूं 
नका. दुसन्‍्याला कुशीलमार्गाच्रा उपदेश देऊं नका. इतर कोणी कुशील- 
खियांशीं संबंध ठेऊं॑ मार्गों बागत असल्यास त्याछा अनुमोदन देऊं नका. लहान मुलीछा 
नका. पाह्यल ह्यावेव्दीं ही आपली मुलगी आह असें मनांत आणा. तरुण ब्लीला 
पाह्माल व्याबेठ्झीं ती आपली बहीण आऔँहे असें मनांत वागवा. तिथ्याशी 
बोलणें चालणें विशेष ठेवूं नका. जे शील्वान आदेत त्यांची दृष्टि क्षियांकड़े गेल्याबरोबर 








भिट्टन जाते. जो श्लियांशीं अधिक बोलणें चालणें ठेवीरू, जियांब्या अंगाकड़े पाह्मात राहील त्याचा 
शौलभंग द्योण्याचा संभव आहे. द्यासार्दी गृद्वस्थानें आपल्या ख्लीशिवाय अन्य ख्ीचीं सोब्त बर्ज्य 
करावी. अन्य बियांष्या गोष्टीत मन घाद्ू नये. आपली आई, बहीण किंवा मुलगी जरी अश्लली तरी 
तीथ्यार्शी एकान्त जागीं बोलत बसूं नये. मुनि तर बियांशीं संबंध ठेब्रीत नाह्टीत. खियांमध्यें बसून 
उपदेश करीत नांहींत. स्लीचीं नांवेंच दोषदशक आद्वित. स्लीला नारी म्हणतात. म्हणजे ख्रीसारखा 
अरि म्हणजे बैरी दुसरा नाढीं म्हृणून ढिचें नांव नारी पडलें आदि, दोषांना प्रत्यक्ष पाहर्ता पाहतां 
झांकून ठाकते म्हणून हिल्य ञ्री म्हणतात. हिला पाहिल्याबरोबर पुरुषा्चे पतन होतें म्हणून हिला 
पत्नी म्हणतात. कुमरण करण्याछा ही कारण आदे भ्हणून हिला कुमारी म्हणतात. द्विच्या संग- 
तीनें पुरुषाची बुद्धि आणि बलादिक नाहींसे होतात ग्हणून हिला अबला म्हणतात. संसाराध्या 
बंधाला कारण आहे म्दृणून हिला वधू म्हणतात. कुटिकता ( मायाचारीस्वभाव ) धारण करते 
म्हणून ढिला वामा म्हणतात. हिच्या डोन्यांत कुटिलता आहे म्हणून हिला वामछोचना म्हणतात. 
हिचीं नांवें .सग््हीं दोषदशकच आहत. 


शीलवान्‌ पुरुषाला इंद्र देखील नमस्कार करतात. शील्वान्‌ पुरुष रत्नत्रयरूपी धन घेऊन 
कामादिक लुठारूंच्या मयापासून रहित होऊन निर्भयपणें निर्वाणपुरीछ्ा गमन करतात. शीलछाने 
भूषित असा पुरुष कुरूप असला, मलिनि असला, रोगग्रासित असला तथापि 
शीलवबानू पूज्य बनतो. तो आपल्या शीढगुणानें संप्रूणं समाजनाला मोद्वित करतो. खुखी करता. 
आशणि शीलरहित जो व्यमिचारी आहे तो कामदेवासारखा स्वरूपवान्‌ 
असला तथापि लोक त्याची छी थूं करतात कारण द्वा्चे नांवच कुशील आह. शाल हें नांत्र स्वभावाचें 
आहे. आत्म्याचा स्वभाव जो ब्रह्मचथ तो कामी पुरुषानें भ्रष्ट केल्यामुल्ठें व्याला कुशील म्हणायें 
लागतें. कामी मनुष्य धर्मापासूनं, आत्म्याष्या स्वभावापासून व व्यत्रद्याराच्या झुद्धिपासून चलायमान 
होतो म्हणून ह्याला व्यभिचारी म्हणतात. ह्यासारखें जगामध्यें अन्य कुकर्म नाहीं म्हणून कामाला 
कुकर्म म्हणतात. कामविकारानें मनुष्य पश्चसारखा होतो म्हणून दह्याछा पशुकर्म म्हणतात, ब्रह्म जो 
आत्मा व्याध्या ज्ञानदशनादि स्वभावाचा घधात ह्यापासून होतो म्हणून ह्ाछा अब्रह्म म्हणतात. कुशी- 
रेच्या संगतीनें कुशील ह्वोतो. ज्यानें शील पाछलें त्यानेंच क्षमा, तप, व्रत, संयम हे सगे पालले, 
आपल्या स्वभावापासून चलायमान न होणें हयाला मुनीश्वर शील म्हणतात. शील नांवचा गुण 
सगब्या गुणांत मोठा आहे. शीलवान्‌ पुरुषार्चे थोंडेसें तप फार मोठें फलदायक होते. शीछाशिवाय 
पुष्कव्ठ्सें तप निष्फल आद्े. द्याप्रमाणें आत्म्याचें शील शुद्ध होण्यासार्दी शीछाचें नित्य पूजन करा. 
हैं शीलब्रत मनुष्यजम्मांतच पाव्यतां येण्यासारखें आहे. अंन्यगतीत नाहीं. ह्यासाणों मनुध्यजन्म सफल 
व्हावा असे इच्छीत असाल तर शीलाचीच कास घरा. अज्ला शीलब्रतेष्यनतिचार नांवाच्या तिसज्या 
मावनेचें व्णन केलें. 
२, ३० 
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आता अभीक्षणज्ञानोपयोग नांवाच्या चौथ्या भावनेचें वर्णन करतात 
है आत्मन्‌, मनुष्यजन्म प्राप्त ज्ञाला आह्टे त्याअर्थी निरंतर ज्ञानाम्यासांत वेव्ठ घालव. ज्ञाना- 
म्यासावांचून एक क्षण देखील जाऊं देऊं नकोस. ज्ञानाम्यासाशिवाय मनुष्य पशुसारखा आह म्ृणून 
यथाकाल जिनागमाचा पाठ करीत जा. साम्यमाव ज्ञाल्यावेल्तीं ध्यान करीत 
सदैव ज्ञानाम्यासांत जा आणि शाज्राच्या अर्थार्चे चितन करीत जा. ज्ञानी गुरुजनाची नम्र- 
काल घालवा तेनें बंदना करीत जा. धर्मश्रवण करण्यास इच्छितील त्यांस धर्माचा उप- 
ह देश कर. याप्रमाणें आपला सत्र बेल ज्ञान देण्यात घ घेण्यांत घालविणें यास 
अभीदणज्ञानोपयोग म्हटर्ले आह. या सब गुणांचें अष्टद्रब्यांनीं पूजन करून अध्य उतरा. व पुष्पांची 
ऑजद्ठ भरून पुदच्याभागी क्षेपण करा. ज्ञानोपयोग हा चेतन्यगरुणाचा परिणाम आह म्दणून 
अ्रतिक्षणीं याची भावना घरावी. असा विचार करावा कीं, अनादिकालापासून काम, क्रोध, अभिमान्त, 
लोभादिकांचा संस्कार माइया चैतन्यस्वरूपांत घुसछा आहे. तो सववज्ञ प्रभूच्या परमागसाच्या प्रभा- 
वानें नाहींसा होऊन मी आपसल्या ज्ञायकस्वभावस्वरूपामध्यें स्थिर व्हार्जे आणि रागादिक विकारांच्या 
स्वाधीन होऊं नये ह्यांतच माझें हित आहे, अशी माझ्ञी मनोवृत्ति व्हाबी. नबीन शिष्यापुदें श्रताचा 
अथे असा सांगावा कीं, त्यापासून त्याचे संशय दूर द्वोजन अंतःकरणांत स्वपर-पदार्थाचें यथावत्‌ 
स्वरूप प्रकट व्हाबे. पाप पुण्याचें, ठोक अलोकार्चे आणि मुनिधर्म व श्रावकधर्माचें यथार्थ स्वरूप 
त्यांना समजलें जाबें. आपण अंतःकरणांत संसारदेद्द भोगापासून विरक्त होण्याचे चिंतन करानें. संसार- 
देहभोगांच्या यथार्थ स्वरूपाचें चिंतन केल्यापासून राग, द्वेष आणि मोह हे आपल्या ज्ञानाला बिप- 
रीत करूं शकत नाह्ींत. इतर द्वब्यांशीं आत्मा एकरूप झालेला आहे तरी त्याढा भिन्न अनुभविर्े 
हाच ज्ञानोपयोग आहे. ज्ञानाभ्यास केल्यानें विषयावरील इच्छा नाहींशीं होते, कषायाचा अभाव होतो, 
माया, मिथ्या आणि निदान हीं तीन शाल्यें नाहींशीं होतात, मन स्थिर होतें, अनेक प्रकारचे विकल्प 
नाहदीस होतात, धमध्यान, झुक्ृध्यानांत मन अचल राहतें, अतसंयमापासून मन चलायमान होत 
नाहीं, जिनेंद्राची शासन-परंपरा चाढूं राहते, अशुभ कर्माचा. नाश होतो, जिनधर्माची प्रभावना 
होते व लोकांच्या हृदयांत सांचलेलें पापरूपी ऋण नाहींसें होतें. अज्ञानी जीव घोर तपश्चरण करून 
कोव्यत्रधि वर्षात जीं कर्मे नाहींशीं करतो, तीं कर्म ज्ञानी जीव अंतर्मुह्र्तात नाहींशीं करतो. जिन- 
धर्माचा आधार-स्तंभ म्हणजे ज्ञानाभ्यासच होय. ज्ञानाच्या प्रभावानें संपरुणे विषयांवरील बांछा नाहींशीं 
होऊन संतोष प्राप्त होतो. ज्ञानानेंच उत्तम क्षमादिक गुण प्रकट होतात. ज्ञानाभ्यासापासूनच भक्ष्य, 
अभक्ष्य, पोग्य, अयोग्य, त्याज्य, ग्राह्मय, इत्यादि बिचार सुचतात. ज्ञानाशिवाय परमार्थ आणि व्यवहार 
यांतून एकही साधत नाहीं. ज्ञानरहित राजपुत्राचा निरादर होतो आणि ज्ञानवान्‌ अशा गरीब माण- 
साचा. सत्कार होतो. ज्ञानासारखें कोणतेंही धन नाहीं. ज्ञानदानासारखें दुसरें दान नाहीं. दुःखी 
आणि सुखी प्राण्याला ज्ञान हें नेहमीं सह्ाय्य देतें. ज्ञान हेंच स्वदेशांत आणि परदेशांत ,आदर 
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मिल्वून देते. ज्ञानधन चोरलें जांत नाहीं. कोणांला दिल्यानें कमी दोत नांहीं. ज्ञानच सम्यंग्दर्शन 
उत्पन्न करतें. झानापासून मोक्ष प्राप्त होतो. सम्यग्ज्ञान हें आत्म्याचे स्वाधीन आणि अविनाशी धन 
आहे. ज्ञानाबांचून संसारसमुद्रांत बुडणाय्याला ह्वात देऊन काढण्यास दुसरा कोण समर्थ आह ! 
विद्येसारखें भूषण नाहीं. विद्वेवांचून नुसत्या वल्नालंकारांनीं श्वृंगारलेल्या पुरुषाचा लोक गौरव करीत 
नाहींत. निर्धनाला परमनिधान प्राप्त करून देणारें एक ज्ञानच आहे. म्हणून हे भन्यजीवहो, भग- 


* बान्‌ करुणानिधान वीतराग गुरु तुम्हाला असा उपदेश करतात कीं, आपल्या आत्म्याला सम्य- 


ख्ञानाच्या अभ्यासांतच गुंतवा व मिथ्याज्ञानाचा त्याग करा. सम्यक्‌ कोणतें आणि मिथ्या कोणतें 
हाची परीक्षा करून ग्रहण करा. आपल्या मुलाला शिक्षण दा. इतरांनाही विधेचा अभ्यास करवा. 
तुग्दी घनवान असाल व आपकल्या द्व॒व्याचा सन्मार्गी खर्च ब्हाबा अशी तुमची इच्छा असेल तर, जे 
विद्या शिकणारे आणि विद्या शिकविणारे असतील ह्ांच्या अन्नबत्नांची सोय करून दा. त्यांचें लक्ष 
विद्या शिकण्यांत राह्दील असें करा. त्यांना पुस्तकें था. पुस्तकें शुद्ध करा व छझुद्ध करवा. विद्यो 
शिकण्यासादी जागेच्या सोयी करून दया. निरंतर पठन-पाठन करण्यांत का घालवा. क्षणोक्षर्णी 
आयुष्य कमी होत आहे. जोपयैत आयुध्य, इंद्रिये, शरीर, बुद्धि हीं कायम आद्वत, तोपयँत मनुष्य- 
जन्माची एक घटका देखील सम्यग्ज्ञान-संपादानाशिवाय जाऊं देऊं नका. दें ज्ञानरूपी धन पर- 
लोकीं बरोबर येईल. हा अभीक्ष्णज्ञानोपयोगाचा महिमा कोटिजिद्वांनी देखी वर्णन करतां येत 
नाहीं. यास्तव गृहस्थांनीं ज्ञनोपयोगाला परम शरण होऊन अर्ध उतराबा आणि गृहृत्यागींनीं याचें 
निरंतर चिंतन कराबें. अशी ही अभीक्ष्णज्ञानोपयोग नांवची चौथी भावना वर्णन केली 


७५ संवेगभावना 
आतां पांचवी संवेगमावनेचें वर्णन करतात. 


संसारदेहभोगापासून विरक्ति द्वोणें त्याला संबेग म्हणतात. तर्सेच धम आणि धर्माच्या फल्ठामध्मे 

प्रीति करणें हालाहि संवेग म्हणतात. संसारांत ज्या पुत्रावर आपण प्रीति करतो तो पुत्र जन्मतांच 
स्रीचें तारुण्य व सौंदर्यादिक नाहींसें करतो. मोठ्या मेहनतीनें आणि थाटाने 

स्वी पुत्राचा मोह पुष्कछ पैसे खर्च करून त्याचा आपण जन्मोत्सव करतो, त्याला कांढीं इजा 
करूं: नका होऊं नये म्हणून काल्जीनें त्याचा सांभाछ करितो. मोठा ज्ञाल्यावर त्यातय 
चांगलें खाबयाला, उंची बल्ले नेसावयाला, मौल्यवान डागिने घालावयाला, 

चांगली जागा रह्वयाला देतों. इतकें करून तो जर मूखत किंवा व्यसनी निघाला तर त्याच्यापासून 
आपणाला रात्रंदिवस जें दुःख होतें तें सांगतां येत नाह्ठी. तो कर्ता निवून आपकलें ऐकेनासे ज्ञाब् 
म्हणजे आपस्या दुःखाला पारावार रद्दात नाहीं. पुत्राच्या मोहाने परिप्रह्मवरील मूर्छा वाढत जाते- 
आपण जिबंत असतांना पुत्र मरण पावला तर जन्मभर ह्याची आठवण करून आपण रडत बसतों 
आपण काम करीत आह्ोंत तोंपयत तो आपणावर प्रीति करतो. आपण थकलों अ्से जेब्ह्ां तो पाद्दतो 
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तेन्दां तो आपणावर प्रीति करीत नाहीं. आप्रणापाशी पैसे नसले म्हणजे आपका निरादर करूं लागतो 
पुत्रसुखाची भशी अवस्था समजून श््याविषयों प्रीति कमी करून धर्मावर प्रीति करावी. पुत्रासा्ीं 
अन्यायानें धन मिल्ठविण्याचें पाप जोहूं बये. श्री ही मोहरूपी ठकाची मोटी फांस आहे. ती मोह 
उत्पन्न करून तृष्णा वाढब्रिणारी आदे. स्रीवरीक अधिक प्रीतिमुर्के धर्माकर्डाल प्रवृत्ति कमी. होते, 
स्ली लोभ वाढ़विणारी आह, परिप्रह्मवरील मूर्क़ा वाइविणारी आहे; ध्यानस्वाध्यायाला बिन्न आणणारी 
आहे, विषयांघ बनविणारी आद्वे, ऋधादिक चारी कषायांची तीव्रता वाढविणारी आहे, संयमाचा 
धात करणारी आह, कलहाचें मूक आटे, दुर्ध्यानाचें स्थान आढ्े, मरण बिघडबिणारी आह. याप्रमाणें 
अनेक दोषांचें मूतकारण समजून ख््रीवर फार प्रीति करूं नका. कलियुगांतील मित्रही विषयामध्येंच 
गुंतविणोरे आहेत. अनेक व्यसनाकड़े प्रदृत्ति करबिणोरे आहत. धनवानाछा पाहुनच धूर्त छोक 
व्यांच्याशीं मित्रता करितात. निर्धनाशी भाषणसुद्धां करीत नाहींत. तेब्द्ां दे ज्ञानी मनुष्यांनों ! 
संसारपतनाचें भय बाठत असेल तर अशा धूर्ताची मित्रता सोड्ून खधर्मावर प्रीति करा. 
संसार निरंतर जन्ममरणार्चे चक्र आहे. जन्मल्यादिवसापासूनच ते मरणाकडे निरंतर प्रयाण 
करीत आदे. तुम्ही अनंतानंत काल जन्ममरण करीत आला आहांत. आतां या पंचपरिवर्तनरूप 
संसारापासून सुठण्याचा विचार मनांत आणा. पंचेंद्रियांचे विषय आत्म्याच्या 
पंचेंद्रियंची. खरूपाला भुलविणारे, तृष्णा वाढविणोरे व अतृत्ति करणोरे अह्वत. बिषया- 
प्रीती सोडा. सारखा ताप बत्ैलोक्यांत दुसरा नाहीं. विषय नरकादि दुर्गतीछा नेणारे, 
धर्मापासून पराडमुख करणारे, कषायाला वाढविणारे, ज्ञानाठा बिपरीत कर- 
णारे, विषासारखे प्राण हरण करणारे, विष आणि अम्निसारखे दाह उत्पन्न करणोरे आहत; यास्तव 
ज्यांना आपके कल्याण करून घेण्याची इच्छा असेल त्यांनीं विषयावरील प्रीति सोह्डन थ्ात्री आणि 
विषयांचा त्याग करावा. शरीर रोगांचें स्थान आह. महामलिन अशा दुर्गंधी सप्तधातूंनीं भरलेलें आहे. 
मलमूत्रादिकांनीं व वात, पित्त, कफादि दोषांनीं भरलेल्या शरीरांत निरंतर क्षुधा, तृषेची वेदना 
उत्पन्न करणारें आढे. अपवित्रपणाचा पुंज असून प्रत्यहीं जीण होत आंहे. मरणाची वेछ् आली म्हणजे 
कोटि उपाय केल्पानेंही संभाककें जात नाहीं. अशा शरीरापासून बिरक्त रहाणें हेंच श्रेष्ठ आहे. यात्रमार्णे 
पुत्र, मित्र, कलत्र, संसारभोग, शरीर हें सगव्ठें दुःखरूप समजून वैराग्यभावनेचें चिंतन करणें हा संवेग 
गुण आह. 
धरम शब्दाचा अर्थ बस्तूचा स्वभाव असा आहे. उत्तमक्षमादि दशलक्षणरूपी धर्म आहे. 
रत्नन्रयस्वरूपी धंम आहे. जीवदया हाह्ी धर्म आहे. अश्ा रीतीनें पर्यायबुद्धि शिष्याला समजावण्या- 
४ साठीं धर्मशब्दाचें चार प्रकारानें वर्णन केलें आह्े. तथापि बस्तु जो आत्मा 
धर्मावर प्रीति करा त्याचा स्वभाव दशलक्षण धर्म आहे. क्षमा बगैरे दहा प्रकार दे आत्म्याचेच 
स्वभाव आहत. तसेंच सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारिन्न हेही आत्म्याहन वेगल्ठे 
नाहीत. दया ही आत्म्याचाच परिणाम आह्दे. यात्रमार्णे जिनेंद्रांनी सांगितलेत्म दशल्क्षणरूपी जो 
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धर्म त्यामध्यें प्रीति असणें ह्यास संबेग म्इणतात. कपटरद्वित रत्नन्नयधर्मामध्यें प्रीति करणें ही संबेग- 





- भावना आहे. तसेंच मुनिधर्म आणि श्रावकरष्म द्यामध्यें अनुराग असणें हाही संबेग आहे. प्राणि- 


मात्रा्चे रक्षण करण्यासाठीं जीवदयेचे परिणाम असर्णे यांस भगवंतांनीं संबेग म्हटलें आहे. अथवा 
वस्तु जो आत्मा त्याचा स्वभाव केवलज्ञान आणि केवलदशन आह, व्या स्वभावांत लीन होणें हाही 
संत्रेग आहे. धर्माच्या फव्झाछा अत्यंत मिष्ट समजर्णे हा संबेग आहे, धर्मामध्यें प्रीतिरूपी परिणाम 
असणे हा संवेग आहे. तीबैकरपणा, चत्रतर्ती होणें, नारायण, प्रतिनारायण, बल्भद्रादिक पुण्य 
पुरुष द्वोणें हें धर्माचेंच फछ्छ आह. स्वर्गामध्यें महान्‌ ऋद्धिधारक देव होणें, इंद्र होणें अनुत्तरादिक 
विमानामध्य अहमिंद्र होगें, केवछी होणें हें सगकें धूर्॑जन्मांत आराधन केलेल्या धर्माचेंच फ् आदे. 
तसेंच भोगभूमीमध्यें उत्पन्न होणें राज्यसंपदा प्राप्त होणें, अखंड ऐश्वथ मिक्रणें, अनेक देशांमध्ये 
आज्ञा चालणें, पुष्कछ धनसंपदा प्राप्त होणें, रूपवान्‌ असणें, बलवान्‌ असणें, चातुय असणें, मद्दात्‌ 
पंडितपणा असणें, सर्ब छोकांत मान्यता मिक्रणें, निर्मे कीर्ति पसरणें, बुद्धि उज्ज्वल असर, 
आज्ञाधारक आणि धार्मिक अशा कुटुंबाचा संयोग होणें, सत्पुरुषाची संगति प्राप्त होणें, शरीर निरोगी 
असणें, दीप आयुष्य असफणें, इंद्रियें चांगलीं असणें, न्‍्यायमार्गानें प्रवर्तन करणें, गोड भाषण करणें 
इत्यादिक उत्तम सामग्री, मा्गें केव्हां तरी ध्मीवर प्रीति केी असेल, धर्मौत्म्याची सेवा केली असेल, 
धर्मीची आणि धमीत्म्याची प्रशंसा केली असेल, त्याचें फछ आहे. कल्पबृक्ष आणि चिंतामणिरतन 
हें सगकें धर्मात्म्याच्या द्वारी उमें आढे असें समजा. धर्माच्या फब्वाचें माह्मत्म्य बर्णन करण्यास कोटि 
जिहांनीं सुद्धां कोणी समर्थ नाहीं. याप्रमाणें धमीचें फछ ब्रल्ोक्यांत उत्कृष्ट आद असें जो जाणतो 
त्याला संवेगभावना होते. धर्मवान्‌ जीवांना पाहून आनंदित होणें, धमीष्या वर्णनाम्ध्ये आनंद मानणें, 
व विषयभोगापासून विरक्त होणें, हें संवेग नांवचें पांचवें अंग ' आहै. ह्यांत आत्म्याचें हित आहे असे 
समजून द्ा्चें निरंतर चिंतन कराबें. या चिंतनापासून झालेल्या आनंदानें संवेगाच्या प्राप्तीसाढीं 

हाचा महान्‌ अर्ध्ध उतरावा. अश्ा रीतीनें संत्रेग नांवच्या पांचव्या भावनेचें वर्णन केलें. 

६ शक्तितस्त्वागभावना 
आतां शक्तिप्रमाणत्यागभावनेचें वर्णन करितात. 
ही त्याग नांबाची भावना मनुष्यजन्मा्चे भूषण आह्वि. आपल्या अंतःकरणांत त्यागभाव उत्पन्न 
होण्यासादी अनेक धर्मोत्सव करावेत. बाह्य अम्यंतर अशा दोन प्रकारच्या परिप्रहांतरील ममत्व 
सोडल्यानें त्यागधर्म घडतो, अंतरंग परिग्रह् मिथ्यात्व १, बेद २, द्वास्य ३, 
अंतरंग परिप्रहांचा. रति 9, अरति ५, शोक ६, भय ७, जुगुप्सा ८, राग 5, द्वेष १०, क्रोध 
त्याग. ११, मान १२ माया १३, छोम १४ असे चोदा प्रकारचे अंतरंग परिग्रह 
आहित. 

१ शरीरादिक परद्रव्यामध्यें आत्मबुद्धि करण ह्याला मिथ्यात्व नांवचा परिप्रह म्ढणतात. वस्तु 
आपकें द्रव्य, आपछे गुण, आणि आपके पर्याय स्वरूपानें असतें. जसे सुबर्ण हरव्य आह. ह्याचे गुण पीता- 
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दिक आदत आगे कुंडलादिक आकार त्याचे पर्याय आहत. तथापि हें सगढें सोनेच आदे. सोने ही अन्य- 


बस्तु नाहीं आणि अन्यबस्तु ही सोनें नाहीं. सोनें आह तें सोन्‍्याचेंच आहे. एक वस्तु कधी दसत्या स्वरु- 


प्राची ज्ञाली नाहीं, कर्धी होत नाहीं, आणि कीं होणार नाहीं. आपलें स्वरूप आद्दे तेंच आपलें आहे. 
तसेंच आत्मा आत्माच आहे. आत्मा्चे अन्य कोणतेंही द्रव्य होऊं शकत नाहीं. शरीरालाच 
आत्मा समजून मी गोरा, मी काव्ठा, मी राजा, मी रंक, मी मालक, मी चाकर, मी ब्राह्मण, मी क्षत्रिय,मी वैद्य, 
' मी शद्व, मी म्हातारा, मी तरुण, मी बलवान, मी निर्बेल, मी मनुष्य, मी तियच अशीं मनांत कमकृत पर्या 
याविषयीं आत्मबुद्धि घारण करणें हा मिथ्यात्व नांवचा परिग्रह आहे. मिथ्यादर्शना च्या योगानेंच माझ्ें घर, 
मान्ना मुलगा, माहझें राज्य मानून समस्त परपदार्थामध्यें आत्मबुद्धि कराबीशी वाटते. शरीराचा नाश ज्ञाछा 
म्हणज आपला नाश ज्ञाला, शरीराच्या बाढण्यानें आपण वाढलों, शरीर कृश होण्यानें आपण कृश ज्ञालों 
असे समजतो. पर्यायांमध्यें अशी आत्मबुद्धि ठेवल्यामुर्“ें अनादि काव्ठापासन हा स्वतःछा विसरला 
आहे म्हृणून संप्रर्ण परिग्रह्ममध्यें याछा आत्मबुद्रि होत आहे. हाच मिथ्यात्व परिप्रह होय 
२ वेदकर्माच्या उदयानें ख्रीपुरुषांमध्यें जे कामसेबन करण्याचे परिणाम होतात हा कांम- 
भावनला आत्मभाव मानण्णे हवा वेदपरिप्रह आद्वे. काम शरीराचा विकार आहे. त्याला आपकलें स्वरूप 
मानणें हा वेदपरिप्रह्न होय 
३ धन, ऐश्र्य, पुत्र, त्री, आभरणादिक परपदार्थामध्यें आसक्त असणें हा रागपरिग्रह आह 
४ दुसच्याचें वैभव, परिवार, ऐश्रर्य, पांडित्य वगैरे पाहुन वैरभाव करणें द्वा द्वेषपरिग्रह दोय 
५ थद्टामस्करीमध्यें आसक्त होणें हा द्वास्यपरिग्रह आदे 
६ आपलें मरण द्वोईल किंवा इश्टमित्रांचा आणि परिप्रहाचा नाश होईल म्दणन नेद्र्मी 
भय बात्ठगर्णे हा भयपरिप्रह् होय 
७ पंचेंद्रियांना आबडणान्या भोग उपभोगामध्यें लीन होऊन जाणें हवा रतिपरिम्रद्द आ हे. 
८ अनिष्ट वस्तूचा संयोग झञाला असतां परिणाम संछेशित होणें द्यास अरतिपरिम्रद् म्हणतात. 
९ आपले इष्ट, स्री, पुत्र, मित्र, धन, उपजीविका नाहींशी झाल्यानें ते पुनः मिल्ठावे म्हणन 
तब्ठमव्ठ करणें, रडणें याछा शोकपरिग्रह म्हणतात 
१० घाणेरडे पदार्थ पाहिल्यानें, ऐकल्यानें, चिंतन केल्यानें, स्पझ झाल्यानें मनामध्यें जी 
किव्ठ्स उत्पन्न होते ब्याला जुगुप्सापरिप्रह म्दृणतात. 
११ परिणामामध्यें क्रोध येकन तप्त ह्ोणें द्याला ऋधपरिग्रह् म्हणतात 
१२ उंचकुल, जाति, धन, ऐश्वर्य, रूप, बल, ज्ञान, बुद्धि ह्यांनां आपण इतरांपेक्षां श्रेष्ठ आद्ोंत 
असे मानून गब करणें व आपणापेक्षां इतर कमी अससे समजून त्यांचा निरादर करणें व कठोर परि- 
णाम ठेवण्णें, हा मानपरिप्रद्द आढे 
१३ अनेक तद्धेनें कपटाचरणं करण्यासाठीं परिणाम वक्र ठेवणें याला मायापरिप्रद ग्दणतात. 
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१४ परद्रब्यप्रहण करण्यामध्यें तृष्णा ठेवणें याछा लोभपरिप्रद्द म्हृणतात. 
असे दे संसारपरिश्रिमणाछा कारण ब आत्म्याच्या ज्ञानादिक गुणाचे घातक चौदा प्रकारचे 
हक पर्मिह आहित. द्यांध्या संयोगानें धन, धान्य, क्षेत्र, खुवण, स्री, पुत्रादि चेतन 
अंतरंग बदिरंग परि- अचेतन पदार्थाविषयीं ममत्व उत्पन्न होते म्द्वणून यांना बाह्य परिम्रह म्दृटलें 
ग्रहांचा त्याग करावा. आहे. या अंतरंग बढहिरंग दोन्ही प्रकारच्या परिप्रह्मांचा त्याग केल्यानें व्याग- 
धर्म घडतो. कदाचित्‌ बाह्मपपरिग्रह कोणाजबछ नसतो म्द्णून तो सोडतां 
शेईल पण अभ्यंतर परिम्रद्याचा त्याग करणें महत्कठिण आह. या दोन्ही प्रकारच्या परिप्रहांचा एक- 
देशत्याग श्रावकाछा घडतो ब संप्रूण त्याग मुनीछा घडतो. 
कषायांचा ह्याग केल्याने त्यागधर्म घडतो. इंद्रियाला विषयापासून रोकण्यानें त्यागर्धम घडतो- 
रसांचा त्याग केल्यानें व्यागधर्म होतो, कारण रसनेंद्रियाची छोहुपता जिंकल्यानें समस्त पापांचा 
त्याग सहज होतो. 
जिनेंद्रान्या परमागमार्चे अध्ययन करणें, दुसस्यास करविणें, शाज्नें लिह्नून देणें, शोधणें, 
शोधबिणें, दे सगके प्रकार मोत्या उपकाराचें अद्वित व ह्यांपासून त्यागधर्म घडतो. 
मनांतील दुष्ट विकल्प नाहींसें करणें आणि दुष्ट विकल्पांचीं कारणें सोडून चार अनुयोगांच्या 
चर्चेमथ्यें चित्त लावणें हाही त्यागधर्म आह. 
मोहाचा नाश करणारा धर्म आह. तेव्हां मोहाचा नाश होईल असा पर्मोपदेश श्राबकाला 
देणें हा महत्पुण्य उत्पन्न करणारा त्यागधर्म आहे. कारण बीतराग धर्माच्या उपदेशापासून अनेक 
प्राण्यांचे मन पापापासून भयभीत होतें आणि अनेक प्राणी धर्ममार्गाला छागतात. 
उत्तम, मध्यम, आणि जघन्य अशा तीन प्रकारच्या पात्राला भक्तिपुरसर आहार दान देणें, 
शुद्ध औषध देणें, ज्ञानाचीं उपकरणें म्हणजे सिद्धांत शिकण्यायोग्य पुस्तक दान देणें, मुनीछा व श्राव- 
काला योग्य बसतिकादान देणे, हा त्यागधर्मच आहे. गुणवानाला ज्या दानानें त्याची तपोदद्धि 
होईल, स्वाध्यायांत लक्ष छागेल, ध्यानांत एकाग्रता होईल अशा प्रकारच्या आहारादिक चार प्रकारचें 
दान मोय्या भक्तीनें चित्त प्रसन्न ठेवून, आपला जन्म कृताथे झाला आणि आपला गृहस्थाश्रम सफल 
झाला असें मानून मोट्या आदरारन देणें. असें पात्रदान जे महान्‌ भाग्यावान्‌ आहत व ज्यांचें पुढें 
चांगलें व्हवयाचें असेल त्यांच्याच हातानें घडवें. पात्राचा लाभ होगें हेंढ्ी दुलेभ आह. तेब्द्यां भक्ति 


: सहित पात्रदान ज्याला घडलें त्याछा त्यागधरम घडला. 


क्षुधरा तृषेनें जे पीडित असतील; रोगी; दरिद्री, इद्ध, दीन असतील त्यांवर दया करून दान 
देणें हा सगछा त्यागधर्मच आहे, त्यागानेंच मनुष्य जन्म सफछ होतो. त्यागानेंच धन-धान्यादिक 
-प्राप्त होणें सफल आह. त्यागाबांचून गृहस्थाचें घर श्मशानासारखें आणि अशा घराचा मालक अता- 
.सारखा असून अशा घरांतील ख्री पुंत्रादिक हे गृद्धपक्ष्यासारखे समजावेत. कारण ते आपलें घनरूपी 
मांस तोडतोडन खातात. ब्ाप्रमाणें व्यागभावनेचें वर्णन केले... ््ि ह जि 
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७ शक्तितस्तपभावना, 
आतों शक्तितत्तप भावनेचें वर्णन करतात. । 
हैं. शरीर दुःखाढा कारण आह. अनेक प्रकारचें दुःख हें शरीर उत्पन्न करितें. हें शरीर 
अनित्य आह, अस्थिर आह, अज्याधि आहे, कृतप्न आहे. कोट्यत्रधि उपकार केल्यानें कृतन्त मनुष्य आपला 
होत नाहीं, तसें हवा शरीराची अनेक प्रकारें सेवा केल्यानें व यावर अनेक उप- 
यथाशाफ् तप कार केले तरी तें आपलें होत नाहीं. म्हणून ह्याला यवेच्छ पुष्ट करणें 
करात्रें योग्य नाहीं. तथापि याच्याकडे अगर्दी दुर्लक्ष करणेंह्ी बरें नाहीं; कारण 
हैं सद्ुणांध्या संचयाचें साधन आहे. शरीराशिवाय रत्नत्रयधर्म साधत नाहीं. 
र्लत्रयर्माबांचून कर्माचा नाश होत नाहीं. म्हणून आपल्या प्रयोजनासाठीं विषयामध्यें आसक्ति 
म ठेवतां नौकराप्रमाणें ह्याछा योग्य भोजन देऊन यथाशक्ति जिनेंद्राच्या मार्गाठा अनुसरून काय- 
क्लेशादि तप करविणें योग्य आहे 
तपाबांचून इंद्रियांची विषयावरील छोछुपता कमी होत नाहीं. तैलोक्याछा जिंकणारा काम 
नाहींसा करण्यास तपावांचून दुसरें शत्र नाहीं. तपाबांचून आत्म्याछा अचेत करणारी निद्रा जिंकली 
जात नाहीं. शरीराला सुख देण्याची संवय तपाबांचून मोडत नाह्ीं. शरी- 
तपाची मदह्विमा राला तप करण्याची संवय छावलेली असली म्हणजे क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण 
इत्यादि दुःखें ग्राप्त ज्ञाढीं तरी घाबरेपणा होत नाहीं आणि आपण आपक्या 
नेमधर्मापासून चलायमान होत नाहीं. तप हें कर्माची निर्जरा होण्याछा कारण आह, म्हणून तप 
करण्याची आवश्यकता आहे. आपली शक्ति न छपवितां व जिनेंद्राच्या मार्गाला विरोध न येईंल 
असें तप करा. तपरूपी शिषायाच्या साह्यावांचून आपल्या श्रद्धान, ज्ञान, आचरणरूपी घनाला 
काम क्रोध, प्रमादादिक लुटारू छुट्टून नेतीक आणि रत्नन्नयरूपी संपदा नाहींशी झाल्यानें च तुर्गति- 
रूप संसारामध्यें दीवेकालपर्यत श्रमण करावें छागेल, यासाठीं ज्या प्रकारच्या तपानें बात, पित्त, कफ 
है त्रिदोष न विधडतील व रोगादक उत्पन्न द्वोणार नाहींत अशा प्रकारचें तप करणें योग्य आह. 
सर्वे तपामध्यें प्रधानतप म्हटलें म्हणजे दिगंबरपणा घारण करणें आहे. यामुल्ठें घरांतील 
ममतारूपी पाश तुट्टून शरीरसंबंधी सगछ्ठी सु्खें भोगण्याची संबय मोडते. शररीरानें शीत, उष्ण, डांस, 
मत्सर, माशा वगैरेंचा त्रास सोसण्याची शक्ति येते, छगोटीचा ह्यागही करून 
दिगंबरपणा दहा दिशा हेंच वस्र आढे असें मानून दिगंबरपणा धारण करणें हें उत्कृष्ट 
परमतप आद्दे. तप आहे. दिगंबर स्वरूप पाहून व ऐकून मोठमोठे शूरवीर देखील आश्चर्व- 
चकित होतात. संसारबंधनापासून छुटाबें असें इच्छीत असाल तर दिगंबर 
जिनदीक्षा घारण करा. शरीराछा सुख भोगण्याची संबय नाहशी करा. उपसर्ग व परीषद सह्दन 
करतांना घाबरें न होतां ते शांतपणानें सहन करा. तपःप्रभावामें स्वर्गलोकांतील रभा किंबा तिलो- 
त्तमा आपल्या हावभाव-विलासविश्रमादिकांगीं तुमचें मन चढायमान करूं शकणार नाहीं. 
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ज्या तपानें आशा आणि काम नाहींसे होतात तेंच तप खरें. ज्या तपानें दोन्हीं प्रकारध्या 
परिम्रह्वांदरील इच्छा नाहींशी होईल तेंच तप खरें, ज्या तपानें इंद्रियांध्या त्रिषयावरील प्रवृत्ति मिटेल 
« तेंच तप खेरें. तपाकरितां निजनवन आणि परताब्या भयंकर गहँत राहवें 
खरें तप कोणतें? तेयें भूत राक्षसादिकांचे अनेक त्रिकार दिसून येतात, सिंद् व्याप्रादिक 
भयंकर जनावरांचें वास्तब्य असतें. कोठ्यवधि वृक्षांच्या दाटीमुत्ठें गडद 
अंधार पढला असतां सर्प, अजगर, अस्बल, चित्ते, लांडगे इत्मादिक दुष्ट तियेचाचा संचार असतो- 
अशा जागीं भय सोडून ध्यान स्वाध्यायामध्यें निराकुल होऊन राहणें हेंच तप खेरें, आह्वार मिव्ठाल्ा 
अथवा न मिछाला तरी शांतयणा ठेवून गोड, आंबठ, कट, तुरठ, थंड, ऊन, सरस नीरस जसें 
भोजनपाणी मिल्ठेल तसें छाछ्सा सोइ्टन खाऊन सतोषबृत्तीन राहणें तेंच तप खरें, दुष्ट देव, दुष्ट 
मनुष्य, दुष्ट जनावरें हांनीं घोर उपसग केला तरी घात्रेंर न होतां तो सहन करणें हेंच तप खेरें, 
यापासून बहुत कारूच्या संचय झालेल्या कर्माची निजरा होते. आपणास दुर्बचन बोलछणोरे, नि 
दोष छावणारे, मारणारे, तोडणोरे, अम्नींत जाव्लणोर बगैरे अनेक उपद्रब देणारे भटले तरी त्यांच्या- 
विषयी दवषबुद्धि न ठेवण्े हेंच तप खरें. तसेंच आपली स्तुति, पूजन वगेरे करणास्याविषयीं रागभाव 
न उत्पन्न होऊं देणें तेंच तप खरें. 


पंच महाव्रतें घारण करणें, पंच समिति पाछणें, पंच इंद्रियांचा निरोध करणें, सहाय आब- 
श्यक क्रिया वेल्च्या बे्ठीं करणें, आपल्या मस्तकाचे, दाढीचे, मिशाचे केस उपट्ून छोच करणें हें 
तपच आढ़े. दोन महिन्यांनीं लोच करणें तो उत्कृष्ट लोच; तीन महिन्यांनीं 
मूल्गुणाचें... करणें तो मध्यम; आणि चार महिन्यांनीं करणें तो जबन्य छोच समजावा. 
पालनही तप आह. छोच करणें हंही तपच आह. जैनमुनि अन्य भेषधान्यासारखें रोज केश 
उपटीत नाह्वींत. थंडीष्या दिवसांत, उन्हाव्यांत आणि पावसाच्यांत देखीरू 
नम्न राहतात. स्नान न करणें, भूमीवर निजणें, तेंढी फार थोडावेत्ठ निजर्णे, बोटानें दांत न घासणें, 
एका दिवसांत एकच वेव्यां व उभ्यानें भोजन करणें, सरस नीरस वगरे स्त्राद सोह्नन भोजन करणें 
असे अद्वाबीस मूत्ठयुण अखंड पाकणें हें मोठें तप आह. हा मूत्ठगुणांच्या प्रभावानें घातिकर्माचा 
नाश होऊन केवलज्ञान प्राप्त होतें. यास्तव हे ज्ञानिजन हो, तप हें धर्मा्ें अंग आह. हैं आपल्या 
द्वावून निर्वेन्न पाले जावें म्हणून याचें स्‍्तवन पूजनादिक करून महान्‌ अधे उतरा. ब्याच्या 
योगानें अत्येत दूर व परोक्ष असा जो मोक्ष तो तुमध्या अगर्दी जबछ येईल. भशा हा शक्तितस्तप 
नांवच्या सातब्या भावनेचें वर्णन केलें. 
८ साधुसमाधिभावना 
आता साधुसमाधि नांवची आठबवी भावना सांगतात. 


घराला आग छागली असतां त्यांतील वस्तूर्चे रक्षण करण्याताठीं आग विशज्ववि्णें आवश्यक 
र. ३१ 
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असतें, ह्याप्रमाणें अतशीछादि गुणांनीं युक्त असणात्या संयमी व साधु पुरुषांवर संकट प्राप्त ज्लालें 

असतां तें नाहींसें करण्याचा प्रयत्न करून त्यांच्या ब्रतशीलांचें रक्षण करणें 
साधुसमाधियें लक्षण. याला साधुसमाधि म्हणतात, गृंहस्थानें मरण आईे- अथवा कांहीं उपसर्ग 


प्राप्त ज्वाला, रोग झ्ाला, इष्ट वियोग व अनिष्ट संयोग झाला त्यावेव्दीं भयभीत 
न होणें दीढि साधुसमाधि आदे. 


अशा प्रसंगीं सम्यग्ज्ञानी असा विचार करतो कीं, दे आत्मन्‌, तूं अखंड, अविनाशी, ब्लान- 
दर्शनस्वभावाचा आद्विस. तुला मरण नाहीं. जें उत्पन्न जाके आदे त्याचा नाश होणास्च. पर्यायाचा 
नाश होतो, द्रव्याचा नाश होत नाहीं. पांच इंद्रियें आणि मनोबल, वचनबल, 


मरणार्चे कायबल, आयुष्य आणि श्रासोच्छास असे दद्ढा प्राण आहत. ह्ांच्या नाशाछा 
भय सोडा. मरण म्हृणतात. ज्ञान, दर्शन, सुख, सत्ता इत्यादिक भावश्राणांचा क्पीह्वी 


नाश होत नाहीं म्हृणून शरीराच्या नाशाछा आपछा नाश मानणें 
हूँ मिथ्याज्ञान आहे. ओरे ! हें शरीर हजारों किड्यांनीं भरलेलें व हाडें, मांस, रक्त इत्यादिक घाणे- 
रख्या पदार्थाचें बनलेलें आहे. तें. नाहींसें झा्ें म्हगून काय त्रिघडलें ? तू अविनाशी ज्ञानमय 
अह्दिस. मृत्यु हवा मोठा उपकार करणारा मित्र आहे. कारण तो तुछा जुन्या कुजलेल्या शरीरांतून 
काढून देवादिकांचें उत्तम शरीर प्राप्त करून देईल, मृत्यु मित्र नसता तर या शरीरांत किती तरी 
काव्ठपयेत तुला राह्मव्ें छागलें असतें. मग रोगी आणि दुःखानें भरलेल्या हा शरीरांतून तुला 
कोणी काढलें असतें ः आणि समाघिमरण वॉैरेंनीं तुझ्या आत्म्याचा उद्धार कसा झाला असता ! 
व्रत, तप, संयम हयांचें उत्तम फर जें परलोकीं तुला मिव्ठावयाचें ते मृत्युरूपी मित्राच्या उपकारा 
चांचून करसे मिल्ालें असतें ? मृत्यु नसता तर पापाचें भय तरी कोणी बाछगरें असतें ? मृत्युरूपी 
कल्पइक्षाच्या अभावी चार आराधनांचें शरण ग्रहण करवून संसाररूपी चिखलांतून तुला कोणी काढलें 
असतें ? सारांश, संसारामध्यें ज्यांचें चित्त आसक्त आहे व जे शरीरालाच आपकलें स्वरूप समजतात 
त्यांना मात्र मरणाचें भय बाठतें, परंतु सम्यग्दधी आपणाला शरीरापासून वेगछे समजतात म्हणून 
त्यांना मरणा्ें भय बाटत नाहीं. अशा पुरुषांना साधुसमाधी घडते. 


सम्यग्ददीला मरणसमयीं रोगदुःखादिक प्राप्त झाले तर ते शरीराबरील ममत्व सोडबिण्यासा्ी 
व ह्यामसेयमादिक पात्ठविण्पासाठींच आहत व प्रमाद सोइन सम्यग्दशनादि चार आराधनामध्ये 
मन दृढ होण्यासाठींच आहत असे वाटतें. मी ज्याअर्थी जन्म धारण केल्य आह्वि त्याअर्थी मा 
मरण येणारच. मीं घाबरा झालों तरी आणि चैय धरून राहिलों तरी मृत्यु मछा सोडणार नाढहीं, 
त्याअर्थी दुर्गतीचें कारण असें तत्ठमीचें मरण नको. पैर टिकून शरीर जावे आणि ज्ञानदर्शन 
खरूपाचा नाश न होईल अें मरण याबें अशीच त्याची इच्छा असते. यावरून सम्यर्दष्टीन मरणाचें 
अय न बाछगणें हीच साधुसमाधि होय. ह 
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देवकृत, मनुष्यकृत, तियचकृत उपसगे आल्यपानें ज्याला भय वाटत नाहीं व हीं सग््हीं आपण 
केलेल्या पूर्वकर्माची निजरा आह असें जो मानतो, त्याठा साधुसमाधि घडते. ज्ञानी मनुष्य रोगार्चे 
भय मानीत नाह्ठीं. कारण आपलें शरीर द्वाच मोठा रोग आहे असे तो 
रोगभय मानूं नये. मानतो. शरीरामुत्ठे क्षुधा, तृषा बगैरे रोग निरंतर होत आह्दित. मनुष्यावें 
शरीर हैं वात, पित्त, कफ अशा त्रिदोषा्चे आद्े.असाताबेदनीय कर्माच्या उद- 

यानें द्वे त्रिदोष कमी जास्त ज्ञाले म्हणजे ज्वर, कांस, श्रास, उदर, अतिसार, शूल, मस्तकशूल, नेत्नरोग, 
बातरोग इत्यादि रोग होतात. त्यावेद्डीं ज्ञानी असें समजतो कीं, हे रोग मला उत्पन्न झ्ाले याला 
असाताबेदनीय कर्माचा उदय हें अंतरंग कारण आह आणि द्वब्य, क्षेत्र, काल वगैरे बाह्य कारण 
आह्वित. तेन्‍्हां सातावेदनीय कर्माचा उदय व असाताचा उपशम ज्ञाल्पानें रोग मिटेल; जर असाता 
कर्माचा उदय जोरावर असेल तर बाह्य औषधादिक हे रोग मिठ्विण्यास सम होणार नाहींत. 
असाताकम नाहींसें करण्यास कोणीहि देव, दानव, मंत्र, तंत्र, औषधादिक हे समर्थ नाह्ींत. म्हणून 
तव्ठमछ सोइन शांति ठेवाबी. बाह्य औषघादिक असाताकर्माचा मंद उदय असल्याबरेव्हींच सदृकारी- 


' कारण होतात; जेब्हां असाताचा तीत्र उदय असतो त्याबेत्लीं औषधादिक बाह्य कारणें रोग मिटवूं 


शकत नाहींत. असा विचार करून असाताकर्माच्या नाशार्चे कारण जो परम शांतभाव तो घारण 
करून तत्ठमव्ठ न करतां वेदना सहन कराब्या. घाबरें होऊं नये. हीच साधुसमाधि आह. 


इश्ाचा वियोग किया अनिष्टाचा सयोग झाल्यावेलीं ज्ञानाची इृढता ठेबून भयभीत न हीोणें 
ह्यालठा साधुसमाधि म्हणतात. जो मनुष्य, जन्म, जरा, मरणरूपी संसाराचें भय बाव्ठगतों व 
सम्यग्दर्शनादि गुणांनीं युक्त असतो तो आराघनासहित समाधिमरणाची इच्छा 
करितो. तो निभेय होऊन शरीरादिक परद्रव्याववील ममत्व सोडून, व्रत 
संयमामध्यें चित्त ठेवतो. संसारामब्यें परिश्रमण करीत करीत अनंता- 
नंत काव्ठ गेला, सर्वांचा समागम अनेकतवेव्यं प्राप्त न्लाला, परुंतु समाधिमरण प्राप्त झालें नाहीं. तें 
एकवेव्ठ झालें असतें तर जन्ममरणाला पात्र झालों नसतों, संसार-परिश्रमण करतांना मीं अनेक 
नवीन देह धारण केले; धारण केला नाहीं असा एकही देह राहिला नाहीं. आतां ह्लींच्या शरीरा- 
वरच काय म्हणून ममत्व करूं? तर्सेच मल्ा प्रत्येक जन्मांत अनेक स्वजन कुदुंबीजनांचा संबंध 
झालेला आहद्वे. आजच है स्वजन मिव्ठाले अह्वित असें नाहीं. तेव्हां आतां कोणकोणत्या स्वजनांवर 
मी मोद करूं? आजच्या या एवब्याशा संपत्तीपेक्षां मोठमोठी राजर्द्वि करिल्येक जन्मांत मिव्ठाली 
आढदे, मग या यःकश्चित्‌ संपदेवर तरी काय म्हणून ममत्व करूं: ?* प्रतिजन्मांत पालन करणारे 
मातापिताद्दी अनेक द्वोजन गेले. आजच्या मातापित्यांनींच पालन केले असें नाहीं. अनेक जन्मांत 
पुरुष द्वोकऊन तसेंच श्री द्वोजन जन्मलों आणि कित्येक जन्मांत तीव्र कामवासनेनें नपुंसकपणादि 
प्राप्त ज्वाला; तथापि लिंगाभिमानानें तेंद्वी सब भोगलें. संसारांत असें कोणतेंद्दी दुःख नाहं कीं जें 
मीं अनेक वेत्यां भोगलें नाहीं. तर्सेच असे कोणतें इंद्रियजनित छुखद्दी नाहीं कीं, मी तें अनेक वेव्ठां 


इष्टनिष्ट संयोग बियो- 
गाला भिऊं नका. 
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भोगलें नाद्दी, मी अनेकवेव्यं नरकांत नारकी होऊन असंख्यात काह्पर्वत नानाप्रकार्ों दुःखें 
भोगरी. अनेक वेब्यं तिय॑चाध्या जन्माछा गेलों, तेथें अनेक प्रकारचें दुःख भोगलें, तेयें अनंत वेव्म॑ 
जन्मम्रण करीत करीत अनेक प्रकारचीं दुःखें भोगीत भोगीत परिश्रमण केले, अनेक वेव्य॑ मनुष्य- 
जन्मही घेतले; तेथें धमंवासना सोह्टन मिथ्यादष्टी ल्लालों, अनेक वेव्य॑ देवलोकांतदी जन्म झाला. 
अनेक जन्‍्मांत जिनेंद्राची प्रूजाद्दी केली, अनेक जन्मांत गुरूबंदनाहि केली, अनेक जन्मांत मिथ्या- 
इृष्टी होऊन कपटानें आत्मनिंदाद्दी केली, अनेक जन्मांत दुर्धर तपही धारण केलें, अनेक जन्मांत 
भगवंताच्या समवसरणांत जाऊन बसों, अनेक जन्मांत श्रुतज्ञानाच्या अंगांचें पठनपाठनही केले 
पण जन्ममरण चुकवितां आरलें नाहीं. जिनेंद्रा्चे पूजन करणें, गुरूचची वंदना करणें, आत्मनिंदा 
करणें, दुर्धप तपथ्चण करणें, समवसरणांत जार, श्रुतीच्या अंगाचा अभ्यास करणें इत्यादिक कृत्ये 
प्रशेसनीय आद्वित; पापनाशक आगि पुण्यकारक आद्वित; तथापि सम्यग्दशनाबांचून तीं कृताथ होत 
नाहींत व संसारपरिश्रमणाला रोकूं शकत नाहींत. सम्यग्दर्शनाशिवाय सगब्य्या क्रिया पुण्यत्ंध कर- 
णाय्या अह्वित. जेब्हां त्या सम्यग्दर्शनयुक्त असतील तेब्द्यांच त्या संसाराचा नाश करतील, आत्मानु- 
शासनांत म्हटलें आह. ॥ ' 


शमबोधबृत्ततपसां पाषाणस्थेव गौरव पुंसः। 
पूज्य महामणेरिव तदेव सम्यक्त्बसंयुक्त ॥ १ ॥ 
अथे;- पुरुषांछा नुस्ता साम्यभाव, ज्ञान, चारित्र आणि तप दांचा महानपणा पाषाणाच्या 
ओस्‍्याप्रमा्ें आढे. आणि हच साम्यभाव, ज्ञान, चारित्र आणि तप सम्यक्त्वासहित असतील तर 
महामण्यासारखें पूज्य होतील. 
भावाथै- जगांमध्यें रत्नें आणि दगड एकाच जातीचे आहेत. परंतु दगड जर मण दोन 
मण बांधून नेले तर त्याची किंमत पैसा दोन पैसेच येईछ. तेबद्यानें एक दिवस देखील पोट भर- 
णार नाहीं. परंतु तोता दोन तोलच जर हिरिमाणिक बिकले तर त्यांचे हजारों 
सम्यक्वसहित.. रुपये येतीछ,. त्याप्रमाणें साम्यभाब, शाब्रज्ञान, चारित्रधारण आणि धोर 
क्रियाच तारील.. तपश्चरण हे सम्यक्लाबांचून पुष्कछ काव्लपयत धारण केले तर त्यापासून 
राज्यसंपदा प्राप्त होईछ, मंदकषायाच्या योगानें देवलोकांत जन्म होईछ 
पण फिरून एकेंद्रियांतही पडाबें लागेठ. उलट जर हींच सम्यक्त्वासहित असलीं तर संसारपरिश्र- 
पणाचा नाश करून मुक्तीछाच पोह्दोंचवितील. हझणून सम्यक्त्वाशिवाय मिथ्यादृष्टि असेल तो 
जिनेश्वराची प्रूजा करो, गुरुवंदैना करो, समवसरणांत जाबो, श्रुताचा अभ्यास करो, तप करो, तरी 
तो अनंतकाछ संसारांतच वास करील. या तीन लोकांत हा जीवाला छुखदुःखाची संपूर्ण सामग्री 
अनेक वेद प्राप्त होगें दुर्लम नाहीं. साधुसमाधि मात्र कर्वीहि ग्राप्त झ्ञाली नाहीं ती मात्र दुलेभ 
आहे. ती आपणाला वरोबर घेऊन जावयाची आहे. ह्मणून रनत्नय धारण करून जो देह सोडतो 
त्यालाच साधुसमाधि प्राप्त होते. साधुसमाधि चतुर्गतीत परिक्षमण करणान्याच्या दुःखांचा नाश 
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करून निश्चल, स्वाधीन, अनंतसुखाला प्राप्त करून देते. जो पुरुष साधुसमाधि भावना प्राप्त होण्यासाठी 
तिला महसन्‌ अभ् देतो तो लौकरच संसारसमुद्रांबन तरून आठ गुणांचा घारण करणारा त्लिद्ध होतो. 
याप्रमाणें साधुसमात्रि नांवच्या आठब्या भावनेचें वर्णन केलें. 
९ वैयाबृत्यभावना, 
वैयाबृत्य झणजे मुनि अथवा श्रावक, ज्यावेती ज्वर, संग्रहणी, श्रास, शूल, उदर बगैरे 
रोगांनीं पीडित असतील त्यावेढीं त्यांस शुद्ध औषब, योग्य पथ्य, हवाशीर जागा देऊन ब त्यांची « 
सेबाचाकरी करणें व्यांच्याशीं गोड बोलणें वगैरे उपायांनीं त्यांचें दुःख दूर 
बैयाबृत्याचे दश भेद. करण्पाचा प्रयत्न करणें होय. वैयाबृत्य हैं मुनीच्या दह्य भेदांग्रमाणें दवा 
प्रकारचें आहे. १ आचार्य, २ उपाध्याय, ३ तपस्वी ४ रशैक्ष, ५ ग्लान, ६ 
गण, ७ कुल, ८ संघ, ९ साधु आणि १० मनोज्ञ. अशा दा दह। प्रकारच्या मुर्नीमष्य॑ परस्पर 
बैयाबृत्य होत असंते. अंगमेहनतीनें तसेंच अन्य पदार्थानी दुःख व वेदना दूर करण्यासार्टी प्रयत्न 
करणें वैयाबृत्य होय. दहा मुनींच्या भेदांचें लक्षण असें आह. 

१ स्वर्गमोक्षाछा साधनभूत व्रताचे आचरण करितात त्यांस आचार्य ह्मणारें, २ ज्यांच्या जब 
राहुन आगमाचें अध्ययन करण्यांत येतें जे ब्रतशीलघारी श्रुताचें आधार ते उपाध्याय होत. ३ महान्‌ 
अनशनादि तपामध्यें तत्यर असतात ते तपस्वी होत. ४ जे श्रुताच्या अभ्यासामष्य आणि ब्रताष्या 
भावनेमध्यें निरतर तत्पर असतात त्यांस रैक्ष हणावें. ५ रोगादिकांनीं ज्यांचें शरीर क्लेशित असतें 
स्यांस ग्लान म्हणाबे. ६ दृद्ध मुनीच्या समूहाला गण म्हणार्वें. ७ शिष्यांना दीक्षा देणास्या आचा- 
याँच्या समूहाल्वा कुल म्हणतात. ८ चार ग्रकारच्या मुनींचा जो समूह त्याल्ा संघ म्हणतात, ९ फार 
दिवसापूत्रीं दीक्षा घेतलेला असेल ह्याला साधु म्हणतात. आणि १० जो विद्वत्तेनें, वक्‍्तृत्व-गुणाने 
आणि उच्चकु्ममुद्ठें लोकरांमध्यें मान्य आहे व धर्माचें आणि गुरुकुलाचें गौरव वाढविणारा 
आहे ह्याला मनोज्ञ म्हणतात, अथवा असंयत सम्यग्ददीहि संसाराच्या अभावरूप अपेक्षेने मनोश्न 
आहे. हा दहा प्रकारच्या मुनीला रोग झाला किंत्रा परीषद्ामुक्नें दुःख होत असलें किंवा त्यांचे 
श्रद्धान त्रिघ्न मिथ्यात्वादिकाकडे प्रइत्ति होण्याचा संभव असला तर व्ांना प्रायुक औषध, योग्य 
आहारपान, निरोगी जागा, काष्टाचे आसन, उपदेशादिकांनीं व पुस्तक पिंछी बगैरे धर्मोपकरणांनीं, 
पुनः सम्यक्त्वामथ्य स्थिर करणें हें बैयादृत्य आहे. 

आजारी मुनींची धुंकी व मत्ठमूत्र बगेरे स्वतः दूर करून त्यांना बरें वाटेल अशी सेबाचाकरी 
कराबी हें वैयाबृत्य आड़े. हामुके संयमाची स्थापना, ग्लानीचा अभाव, आणि दुसन्याब्या सदूशुणा- 

बर प्रीति इत्यादि अनेक गुण आपणांत प्रगट होतातजैयाबृत्य हा उत्कृष्ट धर्म 

बैयाबृत्य कोणाचें. आहे. वैयाबृत्य नसलें तर मोध्षमाग राहणार नाहीं. आचार्य स्वतः रोगी 
कराते. शिष्याचे, रोगी मुनीचें वैयाबृत्य करतात. त्यामुक्ें त्यांची उच्चता दिसून 
येते. असेच श्रावकांनीही मुर्नींचे, श्रावक्रार्चे आणि श्राविकरेचें वैयाबृत्य 
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कराबें. औषध देऊन बैयाबृत्य करातें. तर्सेंच शरीराछा आधारभूत असा आहार भक्तिपू्वक देऊन 
वैयाइत्य करावें. कोणाछा कर्माच्या उदयानें दोष छागछा असल्यास तो झांकावा, ज्यांचे श्रद्धान 
डब्य्मव्ठीत झार्ले असेल त्यांना पुनः सम्यग्दर्शन ग्रहण करवांबे, जिनेंद्राच्या मार्गापासून जो चलायमान 
झाला असेल ह्याछा पुनः धर्मात स्थिर कराबें, अशा उपकार कर्यानेंही वैयाबृत्य होतें. आचार्य 
शिष्याला श्रुतज्ञानाचा अभ्यास करवितात आणि ब्रतसंयमादिकांच्या झुद्भीचा उपदेश करतात हा 
योगानें ते शिष्याचें वैयाइृत्य करतात. जे शिष्य गुरूच्या आश्ेत्रमाणें वागून त्यांच्या चरणांची सेवा 
करतात ते आचार्याचें वैयावृत्य करतात असें समजातें, 
आपल्या चैतन्यस्वरूप आत्म्यालो रागद्रेषादिक दोषांनीं लिप्त न होऊं देणें हें आपल्या 
आत्याचें वैयाबत्य आढे. तसेंच आपस्या आत्म्याला परमागमांच्या चिंतनांत 
स्वृत:चेंद्वी वैयाइत्य.. व दशलक्षणरूपी घर्मामध्यें गुंतबून ठेबणें ढेंही आत्मब्रैयाबृत्य आदे. काम, 
करावें क्रोध लोभादिकांच्या आणि इंड्रियांच्या त्रिषयांच्या स्वाधीन न होगें हेंह्ी 
आत्म्याचें वैयाबृत्य आह. 
रोगी मुनीचें आणि गुरूत्चें प्रातःकार्ली व संध्याकार्की, शयन, आसन, कमंडढु, पिंछी, पुस्तक 
ढोन्यांनीं पाहून मयूरपिंछीनें झ्ाडणें व जे अशक्त किंबा रोगी मुनि असतील त्यांस आहार औष- 
धादिक संयमाला अनुसरून देणें, त्यांस धर्माचा उपदेश देऊन त्यांचें चित्त 
रोगी मुर्नी्चे वैयाइत्य धर्मामिध्यें लीन करणें, त्यांस उठविणें, बसबिणें, हा अंगाबरचे त्या अंगावर 
करणें, परसाकडे बसविणें, छघबीता बसविणें श््यादिक कृत्यांनीं वैयाबृत्य 
करावें. तसेंच कोणी साधु पुरुष रस्त्यामध्ये थकून गेला असेल, अथवा कोणाला नीच लोकांकड्ून, 
दुष्ट राजाकट्टून, तियेचाकट्टन उपद्रव होत असेल, किंवा कोणी दुष्कराव्मुत्ठें, महामारीमुल्ठें, देवीच्या 
आजारानें, प्लेगानें आजारी होऊन घाबरा ज्ञाला असेल, तर त्याछा जागा देऊन, त्याचें कुशल 
विचारून, आदरानें उपदेश देऊन, त्याचें मन स्वस्थ करणें हें वैयाइल्यच आहे. जो समर्थ असूनही 
वैयाइत्य करीत नाह्ढीं तो अधर्मी समजाबा. त्यानें तीथथकराब्या आज्ञेचा भंग केला, जिनागमांत सांगि- 
तलेल्या धर्माची विराधना केली, आचार बिधडविला आगे प्रभावना नष्ट केली. धर्मात्मा माणसाला 
विपतूकार्ीं ज्यानें उपकार केला नाहीं तो धर्मापासून पराइमुख झाछा असे समजावें. मोहरूपी 
अम्मीनें जव्ठत असलेल्या जगामध्यें एखादाच दिगंबरमुनि ज्ञानरूपी जलाने मोहरूपी अम्नीला विश्न- 
बून आत्मकल्याण करतो. जे कामाविकाराला नाढींसें करून, राग द्वेष सोडून व इंदियांच्या व्रिषयांना 
जिंकून, आत्रक्षितासाठी उद्युक्त ज्लाले आह्वेत ते धन्य होत. अदा लोकोत्तर गुणांना धारण करणा- 
न्यांष्या चरणकमलांना शरण जाप्याचे परिणाम वैयाबृत्य केल्यानेंच होतात. आणि जसजसें 
सदूगुणाविषयीं प्रेम वाह्ूूं छागतें तसतसें श्रद्धान बच्कट होत जातें. श्रद्धान वाढलें झणजें धर्मावर 
प्रीति बाढते. धर्मामष्यें प्रीति वाढहली हणजे धर्माचे स्वामी जे अरिहंतादिक पंचपरमेष्टी त्यांच्या 
गुणामध्यें अनुराग किंवा भक्ति बाढ़ते. दी भक्ति इतकी शुद्ध असते कीं, ह्यांत कपट, मिथ्याज्ञान, 
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ओगाची इच्छा नसल्यानें ती भेरुसारखी निष्कंप असते. अशी भक्ति घर्मात्म्याध्या वैयादप्यानें होते. 
पंचमद्दात्रतयुक्त, कषायरद्वित, रागद्वेषाछा जिंकणारे, श्रुतज्ञानरूपी रत्नाचें भांडार अशा उत्तम 
पात्राचा लाभ वैयाबृत्य करणारालाच होतो, ज्यानें रत्नत्नय धारण करणाराचें वैयादृत्य केलें त्यानें 
रत्नत्रयाशीं आपली गांठ बांधून आपस्याला आणि इतरांना मोक्षमार्गामध्यें स्थापन केलें. 
वैयाबृत्य हें अंतरंग आणि बहिरिंग अशा दोन्‍्ही तपांमध्यें प्रधान असून कर्माची निजरा 
करण्याचें मुख्य कारण आह. ज्यानें आचार्या्चे वैयाबृत्य केले त्यानें सगब्य्या संघार्चे आणि धर्माचें 
वैयाइत्य केलें; त्यानें परमेश्वराची आज्ञा पालछ्लली; त्यानें स्वतःवें आणि इत- 
वैयाबृत्याचे फछ रांचें संयम रक्षण केलें; त्यानें शुभध्यानाची बृद्धि केली; त्यानें इंद्रियनिप्रह 
# केला; स्यानें रललत्रयाचें रक्षण केलें; त्यानें अतिशय दान दिलें; स्यानें निर्वि- 
चिकित्सागुण प्रगट दाखविका आणि त्यानें जिनेंद्रधमांची प्रभावना केली. धन खरचर्े सोपें परंतु 
आजारी माणसांची झुश्रुषा करणें कठिण आहे. दुसत्याचा अवगुण श्लांकून त्याचा सदूगुण प्रकट 
करणें हेंद्वी वैयाइत्य आहे. हा सदूगुणांनीं तीथेकर नामकर्माष्या प्रकृतीचा बंध होतो. वैयाबृत्य हैं 
जगामध्यें सर्वोत्तम आहे. जे कोणी श्रावक अथवा साधु वैयाबृत्य करतात ते सर्वोत्कृष्ट निर्वाणपदाला 
प्राप्त होतात. जो कोणी आपल्या सामर्थ्याप्रमाणें सह काय जीवांची रक्षा करण्यामध्यें तत्पर असतो 
त्याल्य संपूर्ण प्राणिमात्रांचें वैयाबृत्य घडतें, अशा नवब्या वैयादृत्य नांब्रच्या भावनेचें वर्णन केलें, 
१० अहंद्भक्ति, 
मन-वचन-कायेनें जिन अशा दोन अक्षरांचें स्मरण करणें ही अद्दैद्धक्ति आहे. अह्वताच्या 
गुणांमध्यें जो अनुराग ती अरहंतभक्ति होय. ज्यानें पूर्वजन्मीं पोडशकारण मावनांचें चिंतन केलें 
आहे तो तीथैकर होऊन अरहंत होतो. त्याच्या षोडशकारण भावनेपासून 
अहंद्भक्तीचें फठ. उत्पन्न झालेल्या अदूभुत पुण्यानें तो गर्भात येण्याच्या आधी सहा मक्दिने 
इंद्राभ्या आज्ञेनें कुबेर बारा योजन छांब आणि नऊ योजन रुंद अशी र्न- 
मयी नगरी निर्माण करितो. तिच्या मध्यभागीं राजाच्या राहण्याच्या मद्दालाची रचना व नगरीची रचना 
तसेंच रत्नमयी कोट, पडकोट, खंदक इत्यादिक रचना कुब्रेरानें केलेली असतें. ल्यार्चे वर्णन कर- 
ण्यास कोणीही सम नाहीं. तेथें तीथकराच्या मातेच्या गर्भाच शोधन करणासाठीं आणि मातेची 
सेवा करण्यासाठीं रुचक द्वीपामध्यें राहणास्या छप्पन्न कुमारिका देवी येऊन राद्यतात. तेथें तीथैकर 
गर्भात येण्याच्या आधीं सहा महिन्यांपासून सकाव्हीं, दुपारीं आणि संध्याकाबीं आकाशांतून 
साडेतीन कोटि रत्नांची दृष्टि कुबर करीत असतो. 
प्रभु गर्भात आल्यानंतर इंद्रादिक चार ग्रकारच्या देवांचें आसन कंपायमान द्ोतें. त्यामुब्ें 
ते येऊन नगराला प्रदक्षिणा देतात व प्रभूच्या मातापित्याचीं पूजा सत्कारादिक करून आपापल्या 
जागीं जातात. तीर्थंकर मगवान्‌ हें स्फटिकमण्याच्या पेटीसारस्या व मलमू- 
गर्भोत्सव त्रांनीं रहित अशा मातेच्या गर्भामष्यें राहतात. त्यावेद्तीं कमलांत राहणान्या 
छप्पन्न देवी व आणखीह्ि कित्येक देवी मातेची सेवा करीत असतात, पुढ़ें 
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नऊ मह्दिने पूर्ण झञाल्याबर योग्यवेत्ठीं तीथंकराचा जन्म होतो त्यावेत्ठीं चार प्रकारच्या देबांचें आसन 
कंपायमान होतें, आणि अकस्मात्‌ बायें वाजू छागतात. त्या योगानें तीबकराचा जन्म झाला असे 
अवधिज्ञानानें देवांस समजतें; त्यावेव्ठीं सौधर्मस्त्रगातीछ ईंद, लाख योजन प्रमाण ऐराबत हत्तीवर 
बसून, आपल्या सौधमं॑स्वर्गातील एकतिप्ाब्या पटलांतील अठराब्या श्रेणीतद्ध नांबाच्या विमानांतून 
असंख्यात देव, चाकर नौकर परिवारासह साडेबारा कोटि जातींच्या वाद्यांचा सुस्वर ध्वनि करीत तेथे 
येतात, त्याबरोबर असंख्यात देव जयजयकार शब्द उच्चारीत अनेक ध्वजा, आणि उत्सवाची सामग्री 
घेऊन येतात. त्यावरोबर कोटबवधि अप्सरा चत्य करीत व कोटबवधि गंधर्व देव गायन करीत 
येतात. 
नंतर इंद्र नगराला प्रदक्षिणा देऊन ऐराबरत हत्तीवर अ्रसूतिगृह्माबाहेर' उभा राहतो आणि 
ह्याची इंद्राणी मातेच्या प्रसूतिगृह्मंत जाते. मातेला मायानिद्रा धाढ्न बाछाचें बियोगदु:ख होऊं नये 
“इणून आपल्या देवल्वशक्तीनें दुसें मायामयी बालक मातेजबछ ठबते, 
जन्मोत्सतर नंतर तीथंकराछा मोठ्या भक्तीनें उचढून घेऊन इंद्राच्या स्वाधीन करते, 
त्यावेद्धीं इंद्र तीथकराच्या स्वरूपाकड़े एकसारखा पाहूं छागतो, परंतु त्याची 
तृप्ति होत नाहीं म्हृणून तो हजार डोछे करून पाहूँ छागतो. हा समारभाचे वेढ्ीं ईशानादिक 
स्वर्गाचे इंद्र आणि भवनवासी, व्यंतरवासी, जोतिषबासी, इंद्रादिक असंख्यात देव आपापल्या सेना, 
वाहनें, परिवार घेऊन तेथें येतात, सौधरमईंद्र ऐराबत हृत्तीवर ओटीत तीथेंकराछा घेऊन बसला आह, 
ईशान इंद्वानें बरती छत्र घरलें आह, सनत्कुमार माहेंद्र चौन्या वारीत आहत आणि इतर असंख्यात 
देव आपापल्या कामगिरीमध्यें तत्पर आहत, अशा थाटानें प्रभूछा मेरूपर्ब॑ताकडे नेऊन, पांडुक- 
धनामध्यें पांडुकशिलेबर अक्ृत्रिम सिंहासनावर भगवंताछा स्थापन करनात. नंतर पांडुकवनापासून 
क्षीरसमुद्रापयंत दोन्ही बाजूनीं देव ओढीनें उभे राहतात, हा क्षीरसमुद्र मेरूच्या जमिनीपासून पांच 
कोटि दहा छाख साडे एकोणपतन्नास हजार योजन दूर आह. भेरूच्या चूलिकेपासून तेथपर्यत मुकुट, 
कुंडड, हार, कंकणादि अदूभुत रनांचे दागिने परिधान केलले देव दोन्ही बाजूनी ओल्हीनें ड्भे 
राहतात, आणि क्षीरसमुद्रांतील पाण्पानें रकहजार आठ कलश भरून हातोहात मेरूपर्यत आणतात, 
तेथें दोन्‍्द्दी बाजूच्या इंद्राछा उमे राहण्यासादी दुसरीं दोन छह्दान सिंहासनें असतात. त्यांवर सौधम 
इंद्र आणि ईशान इंद्र हे एकहजार आठ कलश घेऊन तीथकर बाछाचा अभिषेक करतात. वब्या 
कब्ठ्साचें मुख एक योजन रुंद, पोट चार योजन रुंद आणि आठ योजन डंच असतें. अशा कब्ड- 
सांतून पडलेलीधार तीयकराच्या बज्रमयी ररीरावर पडते तथापि ती भगवंताला पुष्पांच्या बृष्टीप्रमाणें हूठकी 


षणें धाढ्न आपत्य जन्म सफल ज्षाल्ता असे मानूं छागते. यानंतर मेरूपर्बताबरून प्रभूछा आणून 
मातेजब्ठ ठेबतात, त्याबेद्हीं तेयें तांडबलृत्य बगैरे जो उत्सव देव करितात हा सगब्याचें वर्णन 
करणें अशक्य आह. 
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छत्र १११ आवनाधिकार २७९ 


जन्मतः तीयैकराध्या प्रकृतीष्या उदयानें दया अतिशय प्राप्त होतात. शरीराला घाम न येंणें १, 
मत्ठ, मृत्र व शलेष्मरहित दार्रीर २, दरीरांर्ताल रक्त दुधासारखें ३, समचतुरखसंस्थान 9, बंजर्षभ- 
नाराचसंहनन ५, अत्यंत सुंदरस्वरूप ६, महासुगंधित शरीर ७, अप्रमाण 
दहा जन्मातिशय बल्ठ ८, एक हजार आठ ऋकक्षणें ९, आणि प्रियद्धितमघुर भाषण १०. 
प्रभूच्या अंगठ्यामध्यें इंद्रानें अमृत स्थापन केले असल्यामुल्रें मातेच्या स्तनाचें 
दूध ते पीत नाहींत. प्रभूच्या वयाप्रमाणेच देव आपलें शरीर बनवून प्रभूषाशी राहतात. त्या देव- 
कुमाराशी क्रीडा करीत प्रभू मोठे होतात. प्रभूसाठीं मनोबांछित भोजन पान, वस्त्र, अलंकार हे 
स्वर्गाहून देव घेऊन येतात. भगवंत पृथ्वीवरील लोकांचें भोजन, आभरण, वल्लादिक अंगीकार 
करीत नाहींत. 

बारूपण संपवून तारुण्यांत आल्यावर पित्यांनीं दिलेलें राज्य भोगतात. त्यांना संसार 
भोगापासून विरक्तता उत्पन्न होते तेव्हां ते अनित्यादिक बारा अनुप्रेक्षांचें चिंतन करतात. त्याबरेक्री 
ब्रह्मस्वगाहिन लोकांतिक देव येऊन प्रभूची स्तुति करितात. ध्यावेक्लीं चार 
वैराग्यप्राप्त प्रकारच्या इंद्रादिक देवांचें आसन कंपायमान होतें. व्यावरून अवधिज्ञानानें 
जिनेंद्राला बैराग्य झाल्याचें त्यांना समजतें. ते तेथें येतात आणि प्र भूचा अभिषेक 
करून व त्यांना देवलोकांच्या वस्राभरणांनी भूषित करून रत्नमयी पालखीतून मोठ्या उत्सवानें जयजय- 
कार शब्द कर्ीत तपोबनांत नेतात. तेथें प्रभु आपल्या अंगावरीछ सग्ीं वस्राभरणं काहून टाकतात. 
नंतर सिद्धाला नमस्कार करून आपले केश पंचमुष्ठीनीं उपद्नन टाकतात. ते केश इंद्र रत्नाष्या 
पात्रांतून क्षीरसमुद्रांत नेऊन टाकतात, याग्रमाणें दीक्षा घेतल्यानंतर कांहीं वर्षानीं तपश्चरणाच्या 
प्रभावानें आणि शुक्-ध्यानाच्या प्रभावानें क्षपक-श्रेणी मांड्न घाति-कर्माचा 
दीक्षाग्रहण नाश करतात, व्यायोगानें प्रभूला केवलक्ञान उत्पन्न होतें. त्योविर्क्ी व्यांस अहँत- 
पणा प्रकट होतो. मग केवलज्ञानरूपी नेत्रांनीं भूत, भविष्य, वर्तमान अशा 

त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थाना अनंतानंत पर्यायांनीं सहित एका समयांत युगपत्‌ पाहृतात व जाणतात. 


व्योबर्ली चार प्रकारचे देव प्रभूच्या ज्ञानकल्याणकाची पूजा करितात व प्रभूच्या उपदेशा- 

सादीं समबसरण रचतात. तें पृथ्वीपासून पांच हजार घनुष्य उंच असतें. तेथें इद्देनील रत्नाच्या बारा 
योजन गोल भूमिवर समवसरण रचिलें जातें. जेथें समवसरणाची रचना ह्वोते 

समवसरणरचना. आणि भगवंताचा विहार होतो तेथें आंधव्याला दिसूं छागतें, बढ्िस्याढा 
ऐकूं येतें, पांगछे चाद्दं छागतात व मुके बोदूं छागतात. हैँ सगढ्ें बीतरा- 

गपणाचें अद्भत माहात्म्य आहे. समवसरणरचनेंत घूलिशालादिक रत्नमयी कोट, मानस्तंभ, पाण्याचा 





१ दोन मुष्ठीनीं मस्तकावरील केंस उपठणे, दोन मुष्टीनी दोन्दह्दी मिशांचे केश उपठणे, व एका मुश्ीने 


दाढीचे केश उपटर्ण याला पंचमुष्टि लोच म्दृणतात. 
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खंदक, फुछांचा बगीचा; पुनः रत्नमयी कोट, दरवाजे, नाव्यशाछा, उपबन, बेदी, घ्वजाभूमी; पुनः 
कोठ, पुनः कल्पदृक्षार्चे वन, रत्नमय स्तूप, प्रासाद प्रदेश, नंतर स्फटिकाच्या कोठांत देवछंद 
नांवाचा एक योजनाचा मंडप, सब बाजूनी बारा सभा, त्यापुढें रनमयी तीन कटणीवरील गंधकुटीच्या 
सिंहासनावर चार बोटें अधर अहँत भगवान विराजमान होतात. त्यांची अन॑तज्ञान, अनंतदर्शन, 
अनंतवीर्य, अनंतघुखमयी अंतरंग विभतीची महिमा वर्णन करण्यास चार ज्ञानाचे धारक असे 
गणधर देखील समर्थ नाद्वीत, तेब्द्ां दुसस्याक्डन ती कशी होणार ? समबसरणाची विभूतीच वचन 
अगोचर आह. गंधकुटी तिसन्‍्या कटणीवर आह. तेथें प्रत्येक बाजूछा बत्तीस बत्तीस असे दोन्द्दी 
बाजूला चौसष्ट इंद्र मुकुठ, कुंडछ, हार, बाजुबंध, कर्डी वगैरे संपर्ण अलंकार घाद्धन चौसष्ट चामर 
द्वातांत धरून परमेश्वरावर वारीत असतात. भगव॑ताष्या मस्तकावर तीन छत्रे असतात, तीं सूर्यचंद्रा- 
पेक्षांदी अधिक दैदीप्पमान भासतात. परमेश्वराच्या शरीराच्या कांतीचा इतका प्रकाश असतो कीं, 
समवसरणांत रात्र आणि दिवस ह्ांचा भेदव दिसत नाहीं. नेहमीं दिवसच असतो. परमेश्वराचें 
शरीर इतकें सुगंधित असतें कीं, तसा सुगम त्ल्लोक्यांत दुसरा नाहीं. गंधकुटीवर देवांनीं रचिलेला 
अशोककृक्ष पाह्तांच तेयील जीवबांचा शोक नाहींसा होतो. कव्पबृक्षाच्या पुष्पांची वृष्टि आकाशांतून 
होत असते. आकाशांत साडेब्रारा कोटि जातींच्या वाद्यांचे असे मधुर ध्वनि निधतात कीं, ते ऐकतां- 
क्षणी तद्ानभूक तर काय पण सत्र रोगांच्या वेदनाददी नाहींशा होतात. त्यांचें र्नजडित सिंहासन 
सूर्याच्या कांतीला मार्गें टाक्ते, भगवंताब्या दिव्यध्बनीचा अद्भुत महिमा आह. तो त्रलोक्यांतील प्राणि- 
मात्रांवर दया करून मोहरूपी अंधकाराचा नाश करतो. सगव्ठे प्राणा आपआपसल्या भाषेंत त्याचा 
अर्थ ग्रहण करितात, सर्वांचा संशय नाहींसा होतो. तो स्वगगमोक्षाच्या मार्गाला प्रकट करणारा आह. 
दिव्यध्बनीचें माहात्म्य बचनद्वारें सांगण्याला गणधरईइंद्रादिक समर्थ नाहींत. ह 
समवसरणांमध्यें जातिबिरोधी प्राण्यांमध्ये देखील बैर राह्मत नाहीं., समवसरणांत सिंह आणि 
हत्ती, वाध आणि गाय, मांजर आणि उंदीर इत्यादिक जीब परस्परांतीछ वैर सोद्टून मित्रभाव धारण 
करितात. हा बीतरागपणाचा अद्भुत महिमा आह. ज्यांच्या सान्िध्यामुल्ें देवांनीं 
समवसरणमहिमा. रचलेले कलश, झारी, दरपण, ध्वजा, स्थापना, छत्र, चामर, आणि पंखा हे 
व केवलकज्ञानाचे अचेतन पदार्थ देखील लोकांमध्यें मंगलपणाला प्राप्त ब्लाछे आहेत. 
अतिशय केवलज्ञान ज्ञाल्यानंतर प्रभूछा दह्या अतिशय प्रकट होतात ते असे-चोहीं- 
कडे शंभर योजनपर्यत सुभिक्षता १, जमिनीला स्पश न करतां आकाशां- 
तून गमन करणें २, कोणत्याहि प्राण्याचा बध न होणें ३, भोजनाचा अभाव ४, उपसर्गाचा अभाव 
७, चतुर्मुख दिसणें ६, संपूर्ण विथेचे ईश्वरत्व ७, छाथा न पडणें ८, डोन्याब्या पापण्या न लवणें 
९, आणि नख व केश न बादणें १०, असे दह्ा अतिशय घातिकर्मांचा नाश झाल्यानें आपोआप 
प्रकट होतात. 
ह्यावेरीं स्वर्गीय देव चौदा अतिशय दाखबवितात ते असे-अर्धमागधीमाषा १, सब प्राणि 
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समहांत मैत्रीमाव २, सगव्या ऋतूंतील फढें, फु्ें यांनीं इक्ष फुलणें ३, पृथ्वी दर्पणासारखी स्वच्छ 
तृण-कंटक-रजरक्वित रत्नमयी होगें ४, यंड, मंद सुगंध असा दारा बाहणें ५, 
देवकृत अतिशय सर्व छोकांना आनंद वाठणें ६, अनुकूल दिशेनें वायू वाहणें ७, छुगंधी 
' पाण्याच्या बृष्ठीनें जमिनावरची धूछ नाहींशी होणें ८, प्रभु जेरयें पाय 
उेबर्ताल तेरे सात कमलें मा्गें, सात कमलें पुढें, एक कमल मध्यें अशी दोनकें 
पंचवीस कमलांची रचना होणें. ९, आकाश निमैठ १०, दिशा निर्मठ ११, चार ग्रकारध्या 
देवांनीं केलेला जयजयकार शब्द १२, सूययपिक्षांही अधिक चकाकणारें एक हजार आरे असलेलें 
धर्मचक्र भगवंताच्या गमनप्रसंगीं पुढें असणें १३, आणि आठ मंगल द्रब्यें १४, हे चौदा देवकृत 
अतिशय प्रकट होतात. क्षुघधा, तृषा, जन्म, मरण, जरा, रोग, शोक, भय, विस्मय, राग, द्वेष, मोह, 
अरति चिंता, स्वेद, खेद, मद, आणि निद्रा अशा अठरा दोषांनीं रद्धित असलेल्या अरिहविंत परमेष्टीला 
नमस्कार करा, त्यांचें सतवन करा आगणि ध्यान करा. ही भक्ति संसारसमुद्रांतून तारणारी आह. हिचे 
निरंतर चिंतन करा. अरहंताचीं नांवें गुणाच्या आश्रयानें अनंत आह्वत. इंद्राने भाफिवश भगवंताचें 
एक हजार आठ नांबांनीं स्तवन केले आह. ज्यांना तर्से सामथ्य नाहीं त्यांनीं आपल्या शक्तिप्रमाणे 
पूजन, स्तवन, नमस्कार व ध्यान करातें. सम्यग्दर्शन आणि अरिहिंतभक्ति ह्यांत नामभेद आह, 
अर्धभेद नाहीं. अरहंतभक्ति नरकादिकांचा नाश करणारी आहे. जे कोणी अर्हईद्धक्तीचें पूजन व स्तवन 
करून अर्थ उत्तारण करतात ते देबांचें खुख भोगतात. शेबटीं मनुष्यगतींतीछ उत्तम सुख भोगून अवि- 
नाशी अक्षय सुख प्राप्त करून चेतात, झााग्रमाणें अरिहंतभाफे नांवाच्या बहाव्या भावनेचें वणन केले. 
ह ११ आचार्यभक्ति, 
ज्यांना वीतराग गुरूंच्या गुणांमध्यें प्रेम वाठतें ते धन्य होत आणि तीच गुरुभाकती होय. 
जे गुरुूची आज्ञा शिरसा वंब मानतात ते भाग्यवान्‌ समजाबेत. आचार्य दे अनेक गुणांची 
खाण भाहैत. ते उत्कृष्ट तपश्चरणाचे धारक आहित म्हणून त्यांचे गुण मना- 
आचार्याचे गुण. मध्यें घारण करून प्रूजा कराबी, अर्ध्य बावें, अग्रभागीं पुष्पांजालि कराती 
आणि वारंवार भशा गुरूच्या चरणाची सेवा घडो असे मनांत बागवावें. 
आचार्य हे अनशनादिक बारा प्रकारच्या तपांमथ्यें निरंतर तत्पर असतात. तसेंच सह्दा आवश्यक- 
क्रियामध्यें सावधान असतात; पंचाचार पाव्ठतात; दशलाक्षणिक घर्म व तीन गुप्ति धारण करून 
मन, वचन कायेचा निग्रह् करितात. 
पंचाचार म्हणजे १ सम्यग्दशनाचार, २ सम्यस्ज्ञानाचार, हे सम्यकूचारित्राचार, ४ तपाचार, 
आणि ५ वीर्याचार. हा पांच प्रकारचे आचरांचें पालन करण्यांत तत्पर असतात ते अंतरंग बहिरंग 
परिम्रह मुलींच ठेवीत नाह्ींत. एक उपोषण, दोन उपोषणें, तीन उपोषणें, पंचोापवास, मासोपवास 
करितात. निर्जन वनामध्यें, पर्वताच्या दस्यांत व गुढ्देंत राहुन निश्चल ध्यान करितात. शिष्यांची 


कप आठ दिशेचीं प्रत्येकीं चौदा मिद्धून श्श्य्व त्याचे अंतराढी ११२ व पायाखालवचें १ 
मित्दून २२५ कमलें होतात. 
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योग्यता चांगल्या श्रकारें जाणून व्यांस दीक्षा शिक्षा देतात. नैगमादि नऊ प्रकारच्या नयांचें त्यांना चांगलें 
ज्ञान असतें. ते आपत्या शरीरावर ममत्व करीत नाहींत. संसाररूपी आडांत पडण्याचें त्यांना भय बाटतें, 
मन, तचन, काया, झुद्द करून नाकाध्या अग्रभागीं दोन्द्दी डोब्यांची दृष्टि ठेवून एकाप्र ध्यान धर- 
तात, अशा आचार्याला आपलीं सब अंगें नमयून वंदना करावी व त्यांच्या चरणकमलांची अष्ट- 
द्रव्यांनीं पूजा करावी. ह्वी आचार्यभक्ति आहे. हापासून संसारपरिन्रिमणाची पीडा नाहींशी द्वोते. 
आचार्य द्वे संपूर्ण धर्माचे नायक आहेत. ते राजकुलांत, मंत्रिकुक्लांत अथवा वैश्यकुब्यंत 
जन्मलेले असावेत. सुस्वरूप असाबेत. त्यांचें स्वरूप पाहतांच मन शांत ब्हावें. त्यांचें उच्च आच- 
रण जगांत प्रसिद्ध असले पाहिजे. गृहस्थाश्रमांत निंध आचरण व. निद्य 
आचार्याची योग्यता व्यवहार त्यांनीं केलेला नसावा. हक्लींची भोग व संपदा सोइन बिरक्त झ्ालेले 
असाबेत; लौकिकव्यवहार आणि परमार्थाचे जाणते असावेत; तीत्र बुद्धीचे 
असावेत, तपख्री असाबेत, जें तपश्चण अन्य मुनीश्वर करूं शकत नाहींत असें कठिण तप- 
श्वरण करणोरे असावेत, दीक्षा घेऊन पृष्कछ दिवस गेले असावेत व पुष्कछ दिवसपयौत गुरूची 
चरणसेवा केलेले असाबरेत. त्यांच्या वचन श्रवणानें श्रोत्यांची धर्मामथ्यें दढता व्हावी, संशय नाहींते 
ब्हाबेत व संसारदेहभोगापासून विरक्तता व्हावी, याशिवाय सिद्धांत सूत्राष्या अर्थाला पूर्ण जाणते 
असावेत, इंद्रियांचें दमन करून इहलोक आणि परलोक संबंधी भोगविछासाची इच्छा सोडलेले 
असात्रेत, देहात्रर ममत्व सोड्टन मोठ्या चैर्यानें उपसर्ग व परीषह सहन करणारे असाबेत. आचार्यच 
आपल्या चारित्रापासून चलायमान ज्ञाले तर सगव्ठा संघ भ्रष्ट होउन धर्माचा छोप होईल, आचार्य 
दे स्वमत-परमताचे जाणते असाबेत, अनेकान्त विधेमब्यें पारंगत असाबेत; -दुसच्याच्या प्रश्नाला न 
घाबरतां तत्कार उत्तर देणोरे असावेत. एकान्त पक्षा्चें खंडन करून सत्यार्थ धर्म स्थापन करण्याछा 
समर्थ असावेत, धमाची प्रभावना करण्यामध्यें उद्यमी असावेत, भुरूपाशीं प्रायश्चित्तादिक सूत्र 
शिकलेले व छत्तीस मुणंचे धारक असावेत; समस्त संधाच्या साक्षीनें गुरु अशाच पुरुषाला 
आचार्यपद देतात, वरीछ गुण नसतांना आचार्यपद दिल्यानें धर्मतीर्थाचा छोप होतो; मिथ्यामागीची 
प्रशृत्ति वाढते, समस्त संघ स्वेच्छाचारी होतो आणि सूत्राची व आचाराची परंपरा नाहींशी होते. 
आचार्यपणाचे दुसरे आठ गुण आद्वित ते असे- १ आचारवान्‌ , २ आधारवानू, ३ ब्यब- 
हारान्‌ , ४ प्रकती, ५ अपायोपायविदर्शी, ६ अवपीडक, ७ अपरित्रावी आणि ८ निर्यापक, 
त्यांत पांच प्रकारचा आचार धारण करणास्याला आचारवान्‌ म्हणतात. 
दुसरे आठ गुण तो पांच प्रकारचा आचार असा- १ जीं जीकादिक तच्तें सर्वज्ञ बीतराग 
प्रभूंनीं दिव्य ज्ञानानें पाहुन सांगितलीं त्यांबर श्रद्धा असणे हा दर्शनाचार 
होय. २ स्वपरल्लाछा आगम आणि आत्मानुभवानें जाणणें द्वा ज्ञानाचार म्दणावा, ३ हिंसादिक 
पंच पातकांचा त्याग हा चारित्राचार आहे, 9 अंतरंग बद्दिरंग तपांमध्में प्रवृत्ति असणे तो तपाचार, 
आणि ५ परीषह्वादिक प्राप्त झ्ला्ें असतां चैये ठेवणें हवा वीर्याचार होय. 
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बत्र १२१ भावनाधिकार रथ 


, १ पांच प्रकारचा आचार निर्दोषपर्णं आपण स्वतः पाकून इतर शिष्याकट्टन पाल्किण्या- 
मर्ध्य जे उद्यमी असतात तेच आचाये समजाबेत. जे स्वतः हीनाचारी असतात ते शिष्याकइन 
झुद्ध आचरण करवूं शकत नाहींत म्हणून शिष्यही हवौनाचारी बनतात. ते स्वतः आद्वारविष्दार, 
उपकरण, वसतिका वगैरेचा बिचार शाख्नानुकुछ ठेर्बात नाहींत म्हणून शुद्ध उपदेश त्याजकडून 
होत नाहीं. हयासा्ीं काटेकोर आचरण करणोरे आचाय असांबत. हा पढ़िला आचारवान नांवचा 
भेद होय. ह 

२ दुसरा भेद आधारवान्‌ म्हणून सांगितछा तो असा. जो जिनेंद्रांनीं वर्णन केलेल्या चार 
अनुयोगांचा जाणता अस्लेल, जो स्याद्ादविध्ेचा फारगामी असेल, प्रमाण, नय, निक्षेपांनीं उत्तम 
प्रकारें तत्वनिणेय करणारा असेल तो आधारबान्‌ आचार्य म्हणावा. 

याप्रमाणें ज्याढा श्रताचें उत्तम ज्ञान नाहीं तो अन्य शिष्यांचा संशय, एकांतरूप हृड्ड व मिथ्या 
आचरण दूर करूं शकत नाहीं. अनंतानंत कालापासून संसारांत श्रमण करणाज्या जीवाला अत्यंत 

दुलेभ असा मनुष्यजन्म प्राप्त होणें, त्यांतही उत्तम देश, उत्तम जाति,उत्तम 

यांचे विशेष गुण. कुछ, पूण इंद्ियें, दीर्घायुष्य, सत्संगति, यथार्थ श्रद्धान, ज्ञान, आचरण,अशा 
उत्तरोत्तर दुर्लभ गोष्टीचा संयोग धट्टन आला तरी, अल्पज्ञानी गुरूपाशी 

राहिल्‍यानें सत्याथ उपदेश मिव्ठाछा नाहीं तर त्याछा यथार्थ खरूपाची प्राप्ति होत नाह्ढीं. तो 
संशयांत घोटाकूं छागतो व मोक्षमाग अति कठिण अर्से मानून रत्नत्रयापासून चलायमान ह्ोतो. 
विषयकपायामध्यें गुंतेल्या मनाछा बाजूछा कादण्यास असमर्थ होतो, व रोगाध्या वेदना 
आणि घोर उपसर्ग परीषह आल्यावेछी मन चलायमान होतें त्यावेत्लीं श्रुताच्या उपदेशाशिवाय 
मनाछा स्थिरता होत नादीं. मृत्यूब्या वे्ीं सकेखना करण्याचा प्रसंग असतो व्याबेब्टीं 
देश, काल, साहाय्य, सामर्थ्य ह्यांचा क्रम समजल्याशिवाय आहारपान त्याग करण्यानें परिणाम बिघड- 
तात, आर्तध्यान होऊं लागतें, गति बिघडते, धर्मावर अपवाद येतो,तें पाहुन इतर मुनिद्दी धर्मामध्यें शिथिल 
होतात. एकंदरीत मोठा अनर्थ होण्याचा संभव असतो. मनुष्यप्राणी आद्वारावर जगणारा अह्डि, 
स्याला नेहमीं आहाराची इच्छा होते. रोग आल्यानें किंवा आद्वाराचा त्याग केल्यानें दुःख होतें व 
मग ज्ञानचारित्रांत शिथिलता येतें व धर्मध्यान सुटतें. अशा वेत्हीं गुरु आपल्या उपदेशानें त्याची क्षुधा 
तृषादि वेदना नाहींशी करतात.उपदेशरूपी अम्नृत त्याच्यावर शिपडून, त्याचे छश दूर करून त्याला 
धर्मध्यानामध्यें स्थिर करतात. उपदेशाच्या आधारांवाचून धम टिकत नाहीं, म्हणून आधारवान्‌ आचाये 
असतील त्यांचाच आश्रय करणें योग्य आहे. जेव्हां कोणी शिष्य वेदनेनें पीडित होतो तेब्हां त्याचे 
हातपाय मस्तक दाजणें, ध्याच्या अंगावरून हात फिरविणें, त्याब्या्शी गोड बोलणें इत्यादि कृत्यांनीं 
ज्ञानीगुरु त्यार्चे दुःख दूर करतात. पूत्रीं ज्या अनेक साधूनीं घोर परिषह सइन करून आक्षकल्याण 
करून घेतलें त्यांच्या कथा सांगून व शरीरापासून आत्मा त्रेगत्णा आहे असा त्याला बोध देऊन 
त्याच्या बेदना मिठवितात. व्यावेव्ठीं ते म्हणतात, “ हे मुने, दुःखाच्या प्रसंगीं धैर्य धारण करा. 
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संसारांत तुम्ही आजवर अनेक दुःखें भोग्ीं आहेत. म्हणून आता वीतरागपणाचा आश्रय - केला 
तरच दुःखाचा नाश होऊन कल्याण होईल. ” या प्रमाण समजाबून त्यास मार्गापासून चलायमान 
होऊं देत नाहींत म्हृणून आधारवान्‌ गुरूचचाच आश्रय असणें अवश्य आह. 

३ तिसरा भेद जो व्यवद्वारवान्‌ म्हणून सांगितछा तो असा. तो प्रायश्चित्त सूत्रांचा जाणता 
असला पाद्विजे. जो पुढ़ें आचार्य होण्पासारखा असेल त्यालाच त्यानें प्रायश्वित्तशाखत शिकविलें 
पाह्विजे. जिनागमाचा जाणता असून महान पैयय॑वान्‌ व प्रबल बुद्धीचा धारक असेल तोच प्राय- 
थ्ित्त देण्यास योग्य असतो. द्वब्य, क्षेत्र, काल, भाव, क्रिया, परिणाम, उत्साह, संदनन, पर्याय, 
दीक्षेच्रा काल, शात्रज्ञान, पुरुषार्थ वगैरे चांगल्या ग्रकारें जाणून राग द्वेषरहित होऊन ग्रायश्चित्त द्यार्वे 
सारांश, अमक्याला अमुक ग्रायश्चित्त दिल्यानें त्याचे परिणाम सुधरतील व दोष नाहीसे होऊन व्याच्या 
ब्रतामध्यें इढ्ता होईल इत्यादि गोष्टीचें ज्ञान व्यास असलें पाहिजे. तसेंच आहाराष्या योग्यायोग्यतेचें 
ज्ञानह्दी त्याछा असलें पाहिजे. हा क्षेत्रांत हैं प्रायश्चित्त निभेल किंवा नाहीं. हा प्रांतांत बात, पित्त, कफ, 
शीत, उष्ण हे कमी आहेत, जास्त अह्त किंवा समान आहत; येथें मिथ्यादष्टी जीव अधिक अद्वित 
कां कमी आहत; धर्मात्मा जास्त आहेत कां थोड़े आह्वेत; इत्यादि गोष्टीचा विचार करून प्राय- 
चित्त दिल पाहिजे. हिंवात्ठा, उन्हाव्ठा, पावसाव्शा ब अवसपिंणी उत्सपिणीचा तिसरा, चौथा वा 
पांचवा काछ पाहून त्या धोरणानें प्रायश्वित्त दिलें जावें. त्याची शक्ति कशी आहे, परिणाम कसे 
आहेत, तपश्चरणामध्यें त्याला उत्साह आहे कीं नाहीं, त्याचें संहनन कसें आहे, पुष्कर दिवसांचा 
दीक्षित आहे कीं नवा आहे, सहनशील आहे कीं घाबरा आहे, तरुण आहे कीं मरह्यातारा आह, 
आगमाचा जाणता आहे कीं अडाणी आहे; पुरुषार्थी आहे कीं आछशी आहे; इत्यादिकांचा विचार 
करून प्रायश्चित्त दिल जाब्रें. जो गुरुपाशीं प्रायश्ित्तसत्र शब्दार्थासहित न शिकतां दुसन्याढा 
प्रायश्चित्त देतो तो संसाररूपी चिखलांत फसून, अपकीर्ति करून घेतो, उन्मार्गाचा उपदेश करून 
सम्यड्मार्गाचा नाश करतो आणि मिथ्याइष्टी होतो. गुरु ज्याला आचार्यपद देतात व्याच्या अंगीं 
पुदील गुण असले पाहिजेत. तो उच्च कुव्णंत जन्मलेला अत्षावा, व्यवहार परमार्थाचा जाणता 
असावा, त्यानें आपल्या मूछ-गुणाला कर्घीहि अतिचार ठाबलेला नसावा, चारी अनुयोगांचा पार- 
गामी असाबा, धैयंवान्‌ असावा, परीषह सहन करण्यासारखा शक्तिमान्‌ू असावा, देवादिकांनीं 
केलेल्या उपसर्गापासून सुद्धां चछायमान न होणारा असाबा, वक्‍्तृत्व शक्तीचा, वादी ग्रतिवादी यांस 
जिकण्याला समर्थ, विषयांपासून अत्यंत विरक्त, पुष्क& बर्षें गुरूची सेवा केलेला, सर्व संघाला मान्य 
असेल तोच आचार्यपदवीला योग्य आहे. हें आधींच सगब्ब्या संघानें जाणडें असावें. सारांश, मूर्ख 
वैद्य, देश, काल, प्रकृती वगैरे न समजल्यामुक्रें रोग्याला मारतो, तसा व्यवद्वारसृत्र न जाणणारा मूख 
गुरुही संसारांत बुडवितो म्हणून आचार्य हा व्यवहारवान्‌ असला पाहिजे. 

४ आचार्य हा प्रकर्ता ग्रुणयुक्त असछा पाहिजे. संधामव्यें कोणी रोगी, बुद्ध, अशक्त व 
बयानें लद्बान असून त्यानें संन्यास धारण केछा असेल त्याच्या सेवेसाठीं नेमछेले मुनि वैयाबृत्य 
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करीत असतातच; तरी आचारयही कोणी मुनि अशक्त असल्यास त्याला उठविणें, बसबिणें, निज- 
बिणें, त्याचें मत्ठमूत्र, धुंकी, पर, रक्त वगैरे काढून ठाकणें, ते घुकन टाकणें, व्यास चांगल्या जागेंत 
बसबिणें, धर्मोपदेश देणें, पैये प्रह्ण करविणें, इत्यादिक वैयाइब्य करतात. तें पाह्न समस्त संघांतील 
मुनिह्दी वैयाबृत्य करण्यास तयार होतात. त्यावेत्लीं ते विचार करतात कीं, “ अद्दो धन्य दे करुणा- 
निधान गुरु! धर्मात्मा पुरुषाविषयीं त्यांना किती वात्सल्य वाठतें ते पद्दा. आम्ही मात्र कांहीं न 
करीतां आव्शी होऊन बसलों आहों ! आम्ही असतांना गुरु महाराजांनीं आजास्यांची सेवा-चाकरी 
करावी आणि आम्ही बसून राह्ववें ! घिक्कार असो आमध्या प्रमादाला! ” अर्से मनांत आणून सगव्य 
संघ वैयाबृत्य करण्याला उद्यक्त होतो, जर आचार्यच स्वतः प्रमादी असेल तर सगव्झा संघही प्रमादी 
द्ोतो. म्हृणून आचार्यात कर्तृत्नगुणाची मुख्यता असावी. सगब्या संधाचें वैयाबृत्य करण्याचें 
ज्याचें अंगीं सामर्थ्य असेल तोच आचार्य द्वोतो. कोणी आचारहीन असेल त्याजकद्टन शुद्ध आच- 
रण करबितात, कोणी मंदज्ञानी असेल त्याला नीट समजावून चारित्रांत स्थिर करितात, कित्येकाला 
प्रायश्ित्त देऊन झुद्ध करतात व कोणाला उपदेश देऊन इृढ करतात. धन्य ते आचार्य ! त्यांना जे 
शरण जातात व्यांना ते मोक्षाच्या मार्गाला लाबून उद्धार करतात म्हणून आचार्याच्या ठिकाणीं 
ग्रकर्ता नांवाचा गुण प्रधान आह. 

७५ अपायोपायविदर्शी नांबाचा पांचवा गुण आचार्याच्या ठिका्ी असला पाहिजे तो असा- 
जेब्हां कोणी साधु पुरुष क्षुधा, ठृषा, रोग कौरेच्या बेदनेनें पीडित जाल्यानें दुःख करीत असेल 
अथवा तीज्र रागद्वेषानें संतप्त झाला असेल, किंवा लजेनें, भयानें यथावत्‌ आलोचना करीत नसेल, 
रत्रय धारण करण्याचा उत्साह न राहिल्यानें धर्मामथ्यें शिथिल झाला असेल तेब्द्ां त्याछा रत्न. 
त्रयाच्या नाशापासून अपाय कसा होतो आणि रत्नत्रयाच्या रक्षणापासून कल्याण कसें होते हें अशा 
तज्हेनें दाखवितात कीं, त्यानें रत्नत्रयाच्या नाशापासून मयभीत ब्हावें. रत्नन्नयाचा नाश झाल्याने 
आपला नाश होऊन नरकादि कुगतीमध्यें छागठीच पडावें छागेल आणि रल्‍नतन्नयाचचें संरक्षण 
क्ेल्यानें संसारांतून उद्धार होऊन अनंत सुखाची निश्चित प्राप्ति होणार अशी खात्री होते. अशा 
उपदेशा्े सामर्थ्य ज्यांच्यामथ्यें असेल तो अपायोपायविदर्शी नांवच्या ग्रणाचा धारक आचार्य 
म्हणावा, । 
६ आता अवपीडक नांवचा सहावा गुण सांगतात. कोणी मुनि रत्नत्रय धारण करून 
लज्जनें, भयानें, अभिमानानें किंवा गौरबामुद्ठें आपण केलेल्या दोषाची आलोचना यथात्रत्‌ करीत 
नसेल त्यास आचार्य मघुर व अंतःकरणास पटेल अशा शब्दांत सांगतात, ” अह्को, अत्येत 
दुर्लभ अशा रलत्रयाचा छाभ तुम्हाला झालेला आह तो तुम्ही व्यथ दबढूं नका. आईबापासारख्या 
गुरूपाशी आपके दोष सांगण्यामध्यें काय लाज आह : तुमचे गुरु वात्सल्य गुणाचे धारक 
आहत, ते आपल्या शिष्याचे दोष प्रगट करून शिष्याढ्ा आणि घर्माठा कलंक छावणार 
नाहींत, द्यासाटीं तुम्ही मनांत कांहीं शल्य न डेबतां आलोचना करा. ज्यामुक् तुमच्या रत्नत्रयाची 
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शुद्धि आणि तपश्चरणाचा निर्वाद् दोऊं शकेल तसलेंच प्रायश्चित्त द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भाव पाहुन 
तुम्द्दाला दिलें जाईलछ, यास्तव तुम्ही भय सोड्डन आलोचना करा. ” असें सांगूनही जर तो मायाशल्य 
सोडीत नाडीं असें दिसेल तर, दे तेजस्वी आचार्य त्याचें शल्य जबरीनें बाहदेर काण्यासा्ीं त्याला 
म्हणतात, “हे मुने, तुमध्याकड्टन हे दोष घडले आह्वेत कीं नाहीं. खरें सांगा पाहूं ? ? हें 
ऐकतांच गुरूच्या कडकडीत तपाच्या प्रभावानें, जसें सिंहाला पाहून कोर्हा खाह्लेलें मांस 
ओकून टाकतो, अथवा एखादा महान्‌ तेजस्वी राजानें दटावल्याबरोबर अपराधी छागलॉंच खरें सांगूं 
लागतो, तसें तो शिष्यही मायाइल्य टाकून खरें सांगूं छागतो. इतकें करूनही तो जर खरें सांगत 
नाहीं असें आचार्यास बाटेल तर त्यावेत्ठीं ते तिरस्काराचे शब्द उच्चारून म्हणतात “हे मुने, तुम्ही 
आमच्या संघांवून निधून जा. आमच्याशीं तुमचें आतां काय प्रयोजन आह ? ज्याल्ा आपल्या शरी- 
गा मक् धुवावा अशी इच्छा आह तो निर्मछ पाप्याच्या सरोतरापाशी जाईछ. ज्याला आपला 
महान्‌ रोग दूर व्हावरा अशी इच्छा आह तो प्रवीण वैद्याच्या म्हणप्याप्रमाणें बागेल, तसेंच जो 
एलत्रयरूपी परम धर्माचा अतिचार दूर करून तें निर्मर करण्याची इच्छा ठेवीर तोच गुरूच्या 
आश्रयानें राहील, तुम्हाला रत्नत्रयाची शुद्धि करण्याची इच्छा नाहीं तेड्डां हा मुनिपणा धारण 
करणें व नम्न राहून क्षुधादिक परीषह सहन करण्याची विटंबना सोसणें द्याचा काय उपयोग ? संवर 
आणि निर्जरा कषायाला जिकण्पापासून होते. आणि तुम्ही जर माया कपायाचा व्याग केत्य नाहीं 
तर ब्रत, संयम, मौनधारण हें सगकें व्यर्थ आहे. मायाचार ठेवून नम्न राहणें आणि परीषह सहन करणें 
निरर्थक आहे. कारण तिय॑चसुद्धां नम्न राहतात. तुम्ही दूरभव्य आहांत, तुमचें चांगलें होण्याची 
अजून वेछ आली नाहीं. आग्हाला बंदन करण्यास तुम्ही योग्य नाहीं.तुमच्या मनांत आपत्य दोष प्रगट 
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झाला तर निंदा होईल व आपला मोठेपणा कमी होशल असे आहे. असें बाटणें हें बंधाला 
कारण आह. मुनींनीं स्तुतिमष्यें आणि निंदेमध्यें सारखे परिणाम ठेवछे पाहिजेत. ” इत्यादि कठोर 
शब्द बोदन त्याचा मायाचार नाहींसा करितात. हा आचार्याचा अवपीडक गुण समजाबा, अब- 
पीडक आचार्य उपसर्ग परीषह आल्यानें घाबरे होत नाहींत. ते ब्रल्वान्‌ व धैर्यवान्‌ असल्यामु्हे 
तो सहन करतात. त्यांचा प्रभावही असा असतो कीं, व्यांचें वचन कोणी उछंघन करूं शकत 
नाही. त्यांचा प्रतापही असा असतो कीं, त्यांना पाहिल्याबरोबर दोषधारी साधु थरथर कापूं छाग- 
तात. त्यांना पाहून मोठमोठे बिद्वान्‌ नम्र होऊन वंदन करतात. व्यांच्या कीर्तीचा सुगंध इतका 
पसरतो की व्यांच्या गुणाविषयीं उत्कट प्रेम उत्पन्न होते. त्यांचें वचन दूरदूरच्या देशांत प्रमाण 
मानले जाते. असा हवा अवपीडक आचार्य सिंहासारखा निरभय होत्साता शिष्यांचें हित ज्या उपा- 
यांनीं होईछ तशा रितीनें व्याजबर उपकार करीत असतो. जशी आई आपकस्या लेंकराच्या हितासादी 
तें रडत असलें तरी जबरीनें त्याला दूध पाजतें, तसें शिष्यांचें हित चिंतन करणारे आचार्यही 
मायाशल्य ठेवणाय्या शिष्याचे दोष बलात्कारानें सोडबितात. औषध प्रथम कट्टू वाटतें परंतु मागाहुन 
तें ह्वितकर होतें. जो जिड्ढेनें नुसतें गोड बोलतो व शिष्यांचे दोष सोडबीत नाहीं तो खरा गुरु नब्हे. 
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जो छाथा मारून कां होईना परंतु शिष्याच्रे दोष दूर करतो तोच अवपीडक गुणाचा धारक 
आचाये म्दृणावा. 

. ७ आतां अपरिक्षावी गुण सांगतात. शिष्य आपले दोष गुरूपुदें आलोचना करून सांगतो. 
ते दोष गुरूंनीं प्रकट करूं नयेत. जसें तापलेल्या लोखंडाध्या गोव्यावर शिंपलेलें पाणी पुन: 
दिसत नाद्दी तसे शिष्याकट्टन ऐकलेले दोष आचार्यानीं कोणाला समजूं देऊं नये. दवा अपरिश्नावी 
नांवाचा गुण आदे. शिष्य विश्वासानें गुरूला आपले दोष कब्कबिता, पण गुरुं शिष्याचे दोष प्रगट 
करील तर तो गुरु नब्हे. तो अधम विश्वासधाती आद्वे. कोणी शिष्य आपके दोष प्रकट झालेले 
जाणून दुःखी होतो आणि आल्रहत्त्याद्दी करतो, किंवा क्रोषवश रत्लत्रयधर्माचा त्याग करतो, अथबा 
गुरूचा दुष्टपणा पाहुन, जशी माझ्नी अवज्ञा ह्यांनीं केली तशी तुमचीहि अवज्ञा ते करतील अ्से 
संघाला सांयून अन्य संधामध्यें जातो. हवा योगानें सगव्या संघाचा आचार्यावरचा विश्वास उडतो 
व्‌ सगक्ेच आचार्याचा त्याग करतात. म्हणून अपरिस्नाबी गुणाचा धारकच आचार्य योग्य आह. 

८ आतां आचार्याचा निर्यापक नांवचा आठवा ग्रुण सांगतात. जसा नावाडी नांव 
हाकतांना अनेक अडचणी टाक्ूून आपली नाव पार पाडतो. तसेंच जे आचार्य शिष्याला अनेक 
विघ्नापासून बचावून संसारसमुद्रांतून पार करतात ते निर्यापक गुणाचे आचार्य होत. 

असे गुण धारण करणाज्या आचार्याब्या गुणामध्यें अनुराग असणें द्यांस आचार्यभक्ति 
म्दणतात, असे आचार्याच्या गुणांचें स्मरण करून त्यांच जो स्तवन करतो, त्यांस वंदना करतो ब 
अर्ष्य उतरतो तो पापरूप संसाराच्या परंपरेचा नाश करून अक्षय खुखाला पावतो. 

१२ बहुश्रुतभक्ति. 

आता बहुश्र॒तमक्ति नांवच्या बाराव्या भावनेचें वर्णन करतात. जे अंगपूर्वाचे ज्ञात, चार 
अनुयोगाचे पारगामी बनून निरंतर परमागमाचा अभ्यास करितात व शिष्याकट्टून करवितात ते 
बहुश्रुत द्वोत. ज्यांचें श्रुतज्ञान हेंच दिव्य नेत्र आहत, जे आपलें आणि इतरांचें द्वित करण्याविषयीं 
प्रवृत्त द्वोतात, जे जिनसिद्धांताछा व अन्य एकांत-मताच्या सिद्धांताछा विशदपणें जाणतात व जे 
स्याद्वादरूपी परम विद्येचे धारक ते बहुश्रुत म्दृणावेत. त्यांची भक्ति ती बहुश्रुतभक्ति होय.बहुश्र॒ताचा 
मद्विमा वर्णन करण्यास कोण समर्थ आदे ! निरंतर ज्ञानदान करणारे असे जे उपाध्याय ह्यांची जे 
विनयसक्वित भक्ति करतात ते शात्ररूपी समुद्राचे पारगामी द्वोतात. जें अंगपूवे प्रकीणेक जिनेंद्रदेवांनीं 
बन केले आदे, तो समस्त जिनागम जे स्वतः शिकतात आणि इतरांना शिकबितात ते बहुश्रुत 
होत, बारा अंगें व चौदा प्ृपिकीं प्रत्येकांत कोणतें वर्णन आद्दे व त्यांचीं पर्दे किती आह्वत 
तव्याचा तपशील:--- 

१. आचारांगाची अठरा इजार पढें आद्वेत व त्यांत मुनिधर्माचें वर्णन भद्दे, 

२. सूत्रकृतांगाचीं छत्तीस इजार पर्दे भाद्देत, त्यांत जिनेंद्रान्या शाब्रार्चे भाराधन कर्से 
करांबें द्याविषयी क्रिया सांगितल्या आद्वित. 
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३. स्थानांगाचीं बेचाव्दीस इजार परदे आहत, त्यांत सदा द्रव्याध्या अनेक स्थानाचें बर्णन 
आदि. 

२. समवायांगाचीं एक छाख चौसष्ट हजार पद आद्वेत, त्यांत जीवादिक पदार्थाचें द्रन्य, 
क्षेत्र, काल ब भाव हांभ्या आश्रयानें वर्णन आदे. न 

५. न्यात्त्याप्रज्ञत्ति अंगाचीं दोन लक्ष अड्भावीस हजार पर्दे आद्वित, त्यांत जीवाच्या अस्ति- 
नास्ति बगैरे प्रकारांनीं गणधरांनीं वर्णन केलेल्या साठ हजार पदांचें वर्णन आटे. 

६. ज्ञातृधमकथा अंगाचीं पांच लक्ष छप्पन हजार पदें आद्वेत, त्यांत गणघरांनीं केलेल्या 
प्रश्नाध्या अनुसारें जीवादिकांभ्या स्वभावार्चे वर्णन आहे. 

७. उपासकाध्ययन अंगाची अकरा लक्ष सत्तर हजार पद आहत, त्यांत श्रावकाष्या अतशील 
ब आचारादि क्रियांचें आणि त्यांच्या मंत्रांचें वर्णन आह. 

: ८. अंतकृदूदशांगाचीं तेवीस लक्ष अह्वावीस जार पे आद्वेत, त्यांत एकेक तीथैकराच्या 
तीर्थामष्यें दढ्ा दद्वा मुनीश्चर उपसगे सहन करून निर्वाण पावले ह्यांचें वर्णन आद्े. 

९. अनुत्तरोपपादक दशांगाचीं ब्याण्णब छक्ष चन्बेचाल्वीस हजार पर्दे आह्वेत. त्यांत एकेक 
तीयैकराच्या तीर्थामध्यें दहा दहा मुनीश्चर भयंकर घोर उपसग सहन करून देवताकड्टन प्रूजिले 
जाऊन विजयादिक असुत्तर बिमानामर्ध्य जन्मले त्यांचें वर्णन आह. 

१०. भ्रश्नव्याकरण नांवच्या अंगामध्यें ः्याण्णब लक्ष सोत्शा इजार पर्दे आद्वत. त्यांत नष्ट, 
सुट, लाभ, अलाभ, सुख, दुःख, जीवित, मरण वौरे प्रश्नांचें वर्णन आह. ह 

११. विपाकसूत्रांगाची एक कोटि चौन्यांशी लक्ष पदें आहत. त्यांत कर्माचें उदय, उदीरणा 
व सत्ता छ्वांचें वर्णन आहे. 

१२. दइष्टिवाद नांवचें बाराबें अंग आह्े. त्याचे पांच भेद आहत. १ परिकर्म, २ सूत्र, 
३ प्रथमानुयोग, ४ पूर्व आणि ५ चूलिका. 

स्यांत परिकर्माचेद्दि पांच भेद अद्वित. १ चंद्र्नज्ञत्ति, २ सूर्यप्रज्ञत्ति, ३ जंबुद्वीपप्रज्ञप्ति, ४ द्वीप- 
सागरप्रन्ञनप्ति आणि ५ व्याख्याप्रज्ञप्ति. 

चंद्रप्रज्ञतीचीं सद्दा लक्ष पांच दजार पर्दे आद्वित. त्यांत चंद्राचें आयुष्य, गति, कलेची 
द्वानिवृद्धि, देवी, वैभवपरिवार इत्यादि वर्णन आह. 

सूर्यप्रज्ञतीचीं पांच लक्ष तीन हजार पढें आह्वित. त्यांत सूर्याचें आयुष्य, गति, वैभव बौरेचें 
बर्णेन आह. 

ज॑बूद्दीपप्रज्ञहीचीं तीन छक्ष पंचबीस हजार पर्दे अद्वेत. त्यांत जंबूद्वीपासंबंधी क्षेत्र, कुलाचल 
पर्वत, द [ सरोबरें ), नदी इत्यादिकांचें निरूपण आहे. 

दीपसागरग्रज्ञतीची बावन रक्ष छत्तीस हजार पर्दे अद्वित. त्यांत असंख्यात द्वीप-समुद्रांचें, 
मध्य लोकांतीडल जिनभत्रनांचें आणि भवनवासी, व्यंतर, जोतिष्क देवांध्या निवासांचें वर्णन आहे. 





छा... भावनाधिकार २५९ 


ब्यास्त्या प्रज्ञपिचीं चौन्यांशी लक्ष छप्पन इजार पे अद्दित.त्यांत जीब-पुद्ठलादि दन्याचें 
निरूपण आदे. 

असे पांच प्रकारचे परिकर्माचे भेद आद्वित. 

इश्विद अंगाचा दुसरा भेद जो सूत्र, त्यात आइय्रांशी छक्ष पर्दे आद्वित. त्यांत जीव 
अस्तिरूपच आहि, नास्तिरूपच आह, कर्ताच आह, भोक्ताच आद्धे इत्यादि एकांतवादानें जीवार्चे 
कश्पितस्वरूपांचें वर्णन आह. दृश्विदाब्या तिसस्या प्रथमानुयोगाच्या पांच हजार पदांमध्यें जेसष्ट 
महापुरुषांध्या चरित्रार्च वर्णन आहे. 

इश्वाद अंगाचा चौथा भेद प्रूत्रं नांबचा आह, त्यांत चौदा प्र आद्वेत ते असे:--- 

१. उत्पादपूर्वाचीं एक कोटि पर्दे आहत. त्यांत जीवादिक द्रव्याच्या उत्पादादिक स्वभाबार्चे 
निरूपण आहे. 

२. अग्रायणी पूर्वाची शह्ाण्णब कोटि पर्दे अह्वित, त्यांत द्वादशांगार्ची सारभूत सप्ततर्वें, नऊ 
पदार्थ, सहा द्रब्यें, सातशें छुनय व दुनंय वगैरेच्या स्वरूपाचें वर्णन आह. 

३. वीर्यानुवाद परूर्वा्ची सत्तर लक्ष पर्दे आह्वित. त्यांत आत्मवीर्य, परवीर्य, क्षेत्रवी्य, कालवीर्य 
भाववीय, तपोवीर्यादि संपूर्ण द्रब्यगुणपर्यायाचें वर्णन आदि. 

४. अस्तिनास्तिप्रवाद पूर्वाचीं स्लाठ लक्ष पदें आह्वेत. त्यांत जीबादि द्रव्यांचें स्वद्नब्य अपेक्षा 
अस्ति आणि परद्रन्य अपेक्षा नास्ति इत्यादि सत्त भंगादिक आणि नित्य अनित्य एक अनेकादिक 
यांतील विरोधाच्या खंडनाचें वर्णन आह. 

७५, ज्ञानप्रबाद प्ूर्वाचीं एक कोटि उणें एक पढें आहत. त्यांत मति, श्रुति, अवधि, मनःपर्यय 
आणि केबब्ठ हीं पांच ज्ञानें आणि कुमति, कुश्रुति, विभंगावधि हीं तीन अज्ञानें, ह्यांचें स्वरूप, 
संख्या, विषय व फलाच्या आश्रयानें प्रामाण्य अग्रामाण्य ह्ांचें वर्णन आदि. 

६. सत्यप्रबाद पूर्वाचीं एक कोटि सह पर्दे आह्वत. त्यांत वचनगुप्ति, वचनाच्या संस्का- 
राचें कारण, बारा भाषा, वक्‍त्याचे भेद, असब्याचे प्रकार आणि दढ्ा प्रकारचें सत्य ह्यांचें बणन आहे. 

७. आत्मप्रवाद पूर्वाचीं सब्बीसकोटि परदे आद्वित. ह्यांत आत्मा आहे, कर्ता आहे, भोक्ता 
आह, प्राणधारी आह, वक्‍ता आह, पुद्रल आह्वे, वेद आह, विष्णु आहे, स्वयंभ आह. तो शरीरप्रमाण 
असून वक्ता, जंतु, मानी, मायावी, योगी, असंकुट (असंकुचित), क्षेत्रज्ञ इल्मादि स्वरूपाचा कसा बनतो 
बाचें वर्णन आहे 

८. क्मप्रबाद पर्वार्ची एक कोटि ऐंशी छाख पर्दे आद्वित. त्यांत कर्माचे बंध, उदय, उदी 
रणा, सत्त्व, उत्कर्षण, अपकर्षण, उपशमन, संक्रमण, निधत्ति व निःकांचित इत्यादि अवस्थांचें, 
ईर्यापथाच, तपस्येचें व अधःकर्मादिकांचें वर्णन आहे. 

९. प्रत्याख्यानपूर्वाचीं चौत्यांशी छक्ष पर्दे आह्वित. त्यांत नाम, स्थापना, द्वब्य, क्षेत्र, काल, 
भावाच्या आश्रयानें पुरुषांचें संहनन, बलादिकांच्या अनुसारानें प्रमाणित काल विंबा भ्रप्रमाणित 
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कालापयंत त्याग, पापक्रियेची निवृत्ति, उपवासाचा विधि, उपवासाची भावना, पंच समिति आगणि 
गुप्ति ह्यांचें वर्णन आह. 

१०. विद्यानुवादपूर्वाचीं एक कोटि दद्ढा लक्ष पर्दे आहत. त्यांत अंगुष्ठप्रसेनादिक सातरें 
अल्पविया व रोहिण्यादि पांचशें मद्दाविद्यांचे स्वरूप, सामर्थ्य, हांचें साधन मंत्र, तंत्र, पूजाविधान 
आगे सिद्ध झालेल्या विद्यां्या फलाचें आणि अंतरिक्ष, मौम, अंग, स्वर, स्वप्त, लक्षण, व्यंजन, 
छिन्न अशा आठ प्रकारच्या निमिन्षज्ञानाचें वर्णन आद्े. 

११. कल्याणवादपूर्वाची सब्बीस कोटि पदें आहत. त्यांत तीयैकर, चक्रधर, बलदेव, वासु- 
देव, प्रतिबासुदेव इत्यादिकांच्या गर्भकल्याणादि महान्‌ उत्सवा्चे व ह्या पदाला कारण सोव्या भावना 
आगि तप विशेषाच्या आचरणादिकांचें, चंद्रमा, सूये, ग्रह, नक्षत्रांचें गमन, ग्रहण व शकुनादिकांन्या 
फलांच वर्णन आहे. 

१२. प्राणप्रवादपूर्वाचीं तेरा कोटि पर्दे आह्वेत. त्यांत शरीराच्या चिकित्सेचें अशंग आयुर्वेद 
म्वणजे वेद्रशात्र, जांगालिका, इडा, पिंगलादिक श्रासोष्छास आणि गतीच्या अनुसरानें दहा प्राणांच्या 
उपकारक अनुपकारक द्रव्यांचें वर्णन आहे. 

१३. क्रियाविशाल पूर्वा्ची नऊ कोटि पदें अह्वित. त्यांत संगीतशात्र, छंद:शात्र, अलंकारशात्र, 
बद्वात्त कला, जियांचे चौसष्ट गुण, शिल्पशासत्र, गर्भाधानादिक चौस्यांशी क्रिया, सम्यग्दशनादि 
एकशें आठ क्रिया आणि देवबंदनादिक नित्यनैमित्तिक पंचबीस क्रियांचें वर्णन आहे. 

१४. त्रिलोकर्त्िदुसार पूर्वाची साडेबाराकोटि पद आहेत. त्यांत तैल्लेक्याचें स्वरूप, सब्बीस 
परिकर्म, अष्ट व्यवहार, चार बीज, मोक्षस्वरूप, मोक्षगमनाचें कारण, क्रिया आणि मोक्षस्तुखाचें 
बर्णन आहि. 

असें पंचाण्णब कोटि पन्नास छक्ष आणि पांच पदांमध्ये चौदा पूर्वांच वर्णन केले आह. 

आतां इृष्टिवाद अंगाचा पांचवा भेद जो चूलिका नांबचा आहे. व्याचे पांच भेद आदत. 
प्रत्येक चूलिकेचीं दोन कोटि नऊ छक्ष एकोणनब्बद हजार दोनशें पढें आहत. 

१ जल्गता चूलिकेंत जछाचें स्तंभन, जलामध्यें गमन, अभ्रीचें स्तंभन, भक्षण, अभग्मीवर 
आसन, अभ्नीत प्रवेश, इत्यादीचें मंत्र तंत्र, तपश्चण हांचें वणन आह... 

३ स्थलगता चूलिकेंत भेरु कुलाचछादिक पर्वतावर व भूमीत प्रवेश करण्याचें, शीघ्र गमन 
करण्याचें कारण मंत्र, तंत्र व तपश्चरणाचें वर्णन आददे. 

३ मायागता चूलिकेत मायारूप इंद्रजालादिविक्रियांचें मंत्र, तंत्र, तप श्वरणादिकांचें वर्णन आहे. 

४ आकाशगता चूलिकेत आकाशगमनाचें कारण, मंत्र, तंत्र, तपथ्चरणादिकांचें वर्णन आहे- 

५ रूपगता चूलिकेंत सिंद, दत्ती, घोडा, मनुष्य, वृक्ष, हरिण, ससा, बैल, वाध कौरे रूप 
बदलण्याचें कारण, मंत्र, तंत्र ब तपश्चरणाचें वर्णन आदे. तसेंच चित्रें, माती, पाषाण, लांकूड 
इत्यादि शिल्पकल्श, धातुवाद व रसबाद हत्यादिक क्रियांचें वर्णन आह. 





झत्र रेस माबनाबिकार २६१ 

पांच चूलिकेची मिकून दद्दा कोटि एकोणपन्नास लाख शेद्वेचाव्वीस इजार पर्दे आद्वेत. व 
संपूर्ण द्वादशांग वाणीची एक उणे एकट्टी प्रमाण अक्षरें आदत. त्यांची संख्या १८४४६७४४०- 
७३७०९५५१६११५० इतकीं अपुनरुक्त अक्षरें ( म्द्वणजे एकवेल आलेलें पुनः येत नाह्ीं अशी ) 
आद्वित. त्यांत चौसष्ट संयोगी अक्षरें आद्वित. मध्यमपदाचें प्रमाण सोब्झशें चौतीसकोटि त्र्यांशीलक्ष 
सात हजार आठशें अह्ृबांशी ( १६३४८३०७८८८ ) अपुनरुक्त अक्षरें आहत. हा अक्षरांध्या 
प्रमाणाचा भाग एकट्ठी प्रमाणाला दिल्पानें एकशे बारा कोटि ऋयाऐँशी छक्ष अह्यवन इजार पांच पे 
येतात, इतक्या अक्षरांत समस्त द्वादशांग भरलेलें आद्वि. बाकीचीं अक्षरें आठ कोटि एक लक्ष आठ 
हजार एकरें पंचाद्तत्तर राहिलीं ( ८०१०८१७५ ). त्या अक्षराचें एक पद प्रूण ह्वोत नाहीं म्हृणून 
यांस अंगबांद्य म्हटलें. ह्या अक्षरांचीं सामायिकादि चौदा प्रकी्णकें आहत. तीं अशी:--- 

१. सामायिक प्रकीर्णकांत भिथ्यात्व कषायादिकांच्या छेशांचा अभाव, नाम, स्थापना, द्रव्य, 
क्षेत्र, काल व भाव या सहा ग्रकारानें कसा करावा याचें वर्णन आह. 

२. स्तवन नाम प्रकीणकांत चौतीस अतिशय, अष्ट प्रातिहार्य, परमौदारिक दिन्यदेद्द, 
समवसरण समा, धर्मोपदेशादिकांनीं तीयैकराच्या माहात्म्याचा प्रकाश इत्यादिकांचें वर्णन आह. 

३. बंदना प्रकीर्णकांत एक तीथैकराचें, त्यांच्या चैल्याल्याचें व प्रतिमांच्या वंदनेचें वर्णन 
आदि, 

9. प्रतिक्रमण नाम पग्रकीर्णकांत पूर्वकृत प्रमादजनित दोषांच्या निराकरणासा्ीं दैवसिक, 
रात्रिक, पाक्षिक, चातुर्मासिक सांवत्सरिक, ऐर्यपिथिक व उत्तमार्थ अशा सात प्रकारच्या प्रतिक्रमणांचें 
बर्णन आदि. 

७, विनय नाम प्रकीणकांत सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप, उपचार अशा पांच प्रका- 
रब्या विनयांचें वर्णन आह. 

६. कृतकर्म प्रकीर्णकांत नऊ देवतांच्या बंदनेसाठीं तीन प्रदक्षिणा, चार शिरोनति, मन- 
बचनकायत्रयांची छुद्धता व बारा आवर्त इत्यादि नित्य नैमित्तिक क्रियांचें ब्णेन आदि. 

७. दश्वैकालिक प्रकीर्णकांत साधूंच्या आचाराला योग्य झुद्ध आह्वाराचें वर्णन आह. 

८. उत्तराध्ययन प्रकीर्णकांत चार प्रकार्वे उपसग, बावीस प्रकारचे परीषद्ध सहन कर- 
ण्याचीं विधानें आणि त्याब्या फल्ांचें वर्णन आह. 

९. कल्पव्यवद्वार नाम प्रकीर्णकांत साधूला योग्य आचरणाचें विधान आणि अयोग्य 
आचरणारचें प्रायश्वित्त सांगितलें आह. 

१०, कर्पाकरप नाम प्रकीणकांत द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावाच्या आश्रयारने साधूला दे योग्य 
आह, हें अयोग्य आदे अशा बिभागाचें वर्णन आह. 

११, मद्दाकस्प नाम ग्रकीणकांत उत्कृष्ट संदननादिकांनीं संयुक्त द्रब्य, क्षेत्र, काल, भावाच्या 
प्रभावानें उत्कृष्ट चर्चेनें वागगाज्या जिनकल्पी साधूला योग्य जें त्रिकाल योगादि आचरण, आणि 
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स्थविरकर्ल्पामुनीची दीक्षा, शिक्षा, गणपोषण, आत्मसंस्कार, भावना आणि सल्लेखना ह्ाांचें वर्णन आहे, 
१२. पुंडरीक नाम ग्रकीर्णकांत भवन, ब्यंतर, ज्योतिष्क आणि कव्पवासीच्या विमानामध्ये 
उत्पत्तीचें कारण, दान, प्रजा, तपश्चरण, अकामनिजरा, सम्यक्त्व, संयम धत्यादीचें विधान, त्यांचीं 
उत्पन्न होण्याचीं स्थानें आणि वैभव हाांचें वर्णन आहे. 
१३. मद्यापुंडरीक प्रकीणकांत महद्धिक देवांपैकीं इंद्र प्रतींद्रामध्ये उत्पन्न होण्याचें कारण 
आणि तपोविशेषादिकांचें वर्णन आह. 
१४. निषिद्धिका प्रकीणकांत प्रमादापासून उत्पन्न झालेल्या दोषांच्या त्यागाचें वर्णन आद्वि. 
असें हें द्वादशांगरूपी सूत्रा्ें ज्ञान आहे तें तपाच्या प्रभावानें उत्पन्न होते. हीं द्वादशांग 
सूत्रें जे स््रतः शिकतात व इतर शिष्यांना शिकवितात ते बहुश्र॒त होत. त्यांची भक्ति करणें ती बहु- 
श्रुतभक्ति द्वोय. गुणांमध्यें अनुराग करणें त्याला भक्ति म्हणतात. आबडीनें शात्र शिकणें, शाम्नाचा 
अर्थ दुसन्याल्ता सांगणे, द्रव्य खर्च करून शात्र लिहविणें, आपल्या हातानें शात्र लिढिणें, लिहि- 
- लेल्या शात्रांतील कानामात्रा, कमजास्त अक्षरें तपासणें, शिकणाराला शात्र लिट्रुन देणें, व्याख्यान 
करणें, शिकविणान्यांची व वाचशान्यांची उपजीविका कायम करून देऊन शाज्ाच्या ज्ञान भ्यासांत 
प्रवर्तन करविणें, स्वाध्याय करण्यासार्टीं निराकुल स्थान देणें, हीं सर्व ज्ञानावरणीयकर्म नष्ट कर- 
णारी बहुश्र॒तभक्तीच आह. शात्न बांधण्यासा्ीं उत्तम उंची किमतींचीं बंधनें, पुट्ठे, दोन्या देऊन 
त्यांत पुस्तकें बांधणें, हीहि बहुश्रुतभक्ति आहे. सुवर्णाच्या आणि पांच ग्रकारच्या र्नजडित पुष्पांनीं 
शाल्नाची पूजा करणें द्वी बहुश्रुतभक्तीच आहे. बहुश्र॒तभक्तिपासून सम्यणज्ञान उत्पन्न दोतें, आणि 
ऋ्रमाक्रमानें केवछ ज्ञान प्राप्त होतें. जो पुरुष आपलें मन इंद्रियविषयांपासून आवरून पुनः पुनः 
श्रुतदेबीचे गुण स्मरण करण्यांत गुंतबितो, आणि उत्तम प्रकारचा पत्रित्र अर्घ्य श्र॒तदेवीछा अपंण करितो 
तो समस्त शातद्नांत पारंगत होऊन केवलज्ञान प्राप्त करून घेऊन मोक्षाल्य जातो. द्राप्रमाणें 
बहुश्रुतभक्ति नांवाच्या बाराब्या भावनेचें वर्णन केढें 
१३ ग्रवचनभक्ति, 
आतां प्रवचनभक्ति नांबची तेरावी भावना सांगतात. प्रवचन म्हणजे जिनेंद्र सबज्ञ वीतरागांनीं 
परूपण केलेला आगम होय. त्यामध्यें पट्द॒व्य, पंचास्तिकाय, सप्ततत्त व नऊ. पदार्थाचें वर्णन 
असून कर्माच्या प्रकृतीचा नाश करण्याचें वर्णन आहे. ज्याचे प्रदेश पुष्कत्ठ 
प्रचचनाचें लक्षण असतात त्याला अस्तिकाय म्दणतात. ज्यांत ग्रुण ब॒ पर्याय सतत होतात 
स्यास द्रव्य म्हृणतात. एक वस्तु म्हृणून ज्याचा निश्चय करतां येतो त्यारा 
पदार्थ म्हणतात. वस्तूंतील स्वभावाठा तत्त दी संज्ञा आहे. यांचें विशेष वर्णन पुढ़ें प्रसंगानुसार 
होईल, अंधार असलेल्या घरांत ह्वातांत दिवा घेऊन सगढ्े पदार्थ पढावें छागतात तसें त्रैलोक्यरूपी 
मंदिरांत प्रचचनरूप दिव्याच्या सद्वाय्यानें लह्ान भोठे मूतिक, अमूर्तिक पदार्थ समजतात. प्रवचन- * 
रूपी डोब्यांनींच मुनीश्वर दे चेतनादि गुणांचे घारक जे जीवद्रव्य आणि अचेतन अशशी बाकी चीं 
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द्रव्य पाइ्ठत .असतात. जिनेंद्राचा परमागम योग्यब्रेत्लीं बिनयानें वाचणें ह्यास प्रवदश्चनभक्ति 
सदइणतात. 
प्रवचनामध्ये सह द्रव्य, सात त्लें, नऊ पदाथ त्यांचे मेद आणि त्यांष्या समस्त गुणपर्या- 
याचें वर्णन आदि; त्सेच नरकांच्या सात पृथ्वी, नारकी जीवांच्या उत्पत्तीष्या आणि राह्वण्याच्या 
जागा, त्यांचें आयुष्य, शरीरेदना, गति वगैरे्चे वर्णन आदि. अनंत भूत, 
प्रवचनांतील तर्णितविषय. भविष्य अनू वर्तमान कालांत घद्दन येणान्‍्या अवस्थांचे वर्णन आहे. अधो- 
लोेकांतील भवनवासी देवांचे सात कोटि बाह्यात्तर छाख भबनां्े, त्यांचें 
आयुष्य, शरीर, वैभव, क्रिया, भोग इत्यादिकांचें वणेन आह. मध्यलोकासंबंधी असंख्यात द्वीपसमुद्र, 
मेरू, कुलाचल, नदी, जद इत्यादिकांचें व कमंभूमीच्या विदेहादि क्षेत्रांचे, भोगभूमीचें, शहाण्णव 
अंतरद्वीपसंबंधी मनुष्यांचें, कमभूमि भोगभूमीतील मनुष्यांच्या कतेब्याचें, त्यांचें आयुष्य, शरीर, 
सुखदुःख वगैरेचें व तियचाचें आणि व्यंतराचें निवास, वैभव, परिवार, आयुष्य, शरीर, सामर्थ्य, 
विक्रिया ह्ांचें वर्णन आहे. मध्यलोकांत जोतिषी देव आह्ित. व्यांचें तरिमान, वैभव, परिवार, आयुष्य, 
शरीर आणि सूर्य, चंद्र, ग्रह, नक्षत्रांच्या गतींचें व संयोगादिकांचें बर्णन आह, उध्वेलोकांतील ब्रेस्ट 
पटलांचें, स्वर्गातील अहमिंद्राच्या पटलांचें, व इंद्रादिक देवांच्या वैभव, परिवार, आयुष्य, शरीर, शक्ति, 
गति, सुखदुःखादिकाचें वर्णन आहे. द्याप्रमाणें स्ज्ञांनीं प्रत्यक्ष पाहिलेल्या जैलोक्यवर्ती समस्त 
द्रब्यांचें प्रवचनांमध्ये वणन आहि. 
जीवाल्य कर्माच्या प्रकृतीचा बंध होणें, व्ञा उदयास येणें, त्यांच सत्तेंत असणें, ल्यांचें संक्र- 
मण होणें द्वांचें संपरण वर्णन आगमांत आह. संसारांतून उद्धार करणोरें जें रलत्रय तें प्राप्त दोण्याचा 
उपाय परमागमांत सांगितछा आह. गृहस्थपणांतील श्रावकधर्माची जघन्य 
गृहस्थधम व. मध्यम, उत्कृष्चर्या आणि श्रावकाच्या ब्रत संयमादिक व्यवहार, परमार्थरूप 
क्रियाकर्म प्रकृतीच प्रवृत्तीचें वन हें प्रवचनापासून समजतें. मुनीचें मह्त्रतादि अश्भाबीस 
वर्णन मूठमुण आणि चौन्यांशी छाख उत्तरगुण, स्वाध्याय, ध्यान, आह्वार, विहार, 
सामायिक वगैरे चारित्र, धर्मध्यान, झुकृष्यान, सछेखना वगैरेचें सब वर्णन 
प्रतरचनांतच आहे. चौदा गुणस्थानांचें स्वरूप, चौदा जीवसमासांचें आणि चौदा मार्गणांचें वर्णन 
प्रवचनांतून समजावें लागतें. जीवांची एकरों साडेनब्याण्णब-लक्ष कोटी कु्लें आणि चौन्यांशी छाख 
जातीच्या योनिस्थानांचें वर्णन प्रवचनांतून जाणलें जाते. चार अनुगोग, चार शिक्षात्रतें, तीन गुण- 
ब्रतें हीं आगमापासूनच माह्दीत द्वोतात. चार गतीच भेद, सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र, 
झांचें स्वरूप भगवंतांनीं सांगितलेल्या आगमापासून समजपण्यांत येतें. बारा भावना, बारा प्रकारची 
तपें, अकरा अंगें, चौदा पूवे, चौदा प्रकीर्णके ह्ांचें स्वरूप प्रवचनापासून जाण्ें जातें. उत्सरपिंणी 
अवसर्पिणी कालछाचें चक्र आणि त्यांतीछ सह सहा प्रकारांत होणास्या पदार्थाच्या अवस्थांचे भेद 
आगमापासूनच समजतात, कुलंकर, तीयैकर, चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेव, प्रतिवासुदेव इत्यादिकांची 
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उत्पत्ति, प्रवृत्ति, धर्मतीर्थाचें प्रवर्तन, चक्रवर्तीचें साम्राज्य, वासुदेवादिकांचें वैभव, परिवार, ऐश्वर्या 
दिक दे आगमापासूनच जाणण्यांत येतात. जीवादिक द्र॒न्यांचा प्रभाव आगमापासूनच जाणरा 
जातो. तेब्हां अशा हा आगमाष्या भक्तिपूर्वक सेबेशिवाय हा मनुष्यजन्म पशुसमान भद्दे. 
भगवान्‌ सर्वज्ञ वीतरागांनीं समस्त लोक अलोकाला अनंतानंत भूत, भविष्य, वर्तमान कालच्या 
पर्यायासद्गित एका समयांत युगपत्‌ ऋमरक्वित ह्वातांतील रेघासारखें प्रत्यक्ष पाहिलें आणि जाणडें आणि 
त्यांनीं प्ररूपण केलेल्या स्वरूपाला सप्तऋद्धि आणि चार ज्लञानघारी गणधर 
आदिप्रभूची परंपरा देवांनीं जाणून द्वादशांगरूपी रचना केली. श्रीकृषमनाथ तीथैकरापासून 
चोविसाब्या महावीर तीथैकरापयंत असा क्रम चालत आछा आहि. शेबटचे 
चोविसावें तीथैकर श्रीवर्धमानस्वामी देवाधिदेव, परमपूज्य धमतीर्थाचे प्रवर्तक, अनंतदशन, अन॑तज्ञान, 
अनंतसुख आणि अनंतवीयरूषी अंतरंग लक्ष्मीनें आणि समवसरणादि बाह्य छक्ष्मीनें मंडित आद्वेत, 
इंद्रादिक असंख्यात देवांच्या समूहाकद्बन वबंदनीय, चोौतीस अतिशय, अष्टप्रातिद्वार्य इत्यादि अनुपम 
ऋद्धीनीं युक्त, क्षुधातृषादि अठरा दोषरहित, संप्रूण जीवांवर उपकार करणारे, छोकअलोकाध्या अनंत 
गुणपर्यायाछा युगपत्‌ जाणणारे, अन॑तशक्तिमान्‌, संसारांत बुडणाय्या प्राण्याल्ा इस्तावलंबन देणारे, 
समस्त प्राण्यांवर दया करणारे आद्वित. परमात्मा, परमेश्वर, परत्रह्म, परमेष्ठी, स्वयंभू , शिव, अजर, 
अमर, अरिट्वतादि नांवानें विझ्यात आह्वत. शरणरद्विताछा परमशरण, शेबटल्या परमादारिक शारी- 
रांत राहणोरे, गणधरादि मुनीश्ररांकट्टन वंदनीय आद्वित. त्यांच्या मुखांतून निधणारा दिव्यध्वनि 
कंठ, ताढु, भोश, जिद्दा द्वांचें हलनचलन न हद्वोतां निघतो. तो त्यांच्या इच्छेवांचून अनेक प्राण्यांन्या 
पुण्यप्रभावानें निघणारा, आये अनारय अश्य सबे देशांतील लोकांना समजणारा, संपूर्ण पातकांचा 
नाश करणारा व भब्य जीवाच्या मोहांधकाराला दूर करणारा असा असतो. ज्यांच्या मस्तकाबर तीन 
छत्नें आहेत, बाजूला चौसष्ट चामरें ढव्झत आह्वेत, जे रत्नमयी सिंहासनावर चार बोटें अधर बसले 
आद्वित, असे परमपूज्य भगवान्‌ देवाधिदेव वधमान तीथकर द्वांनीं मोक्षमार्गाच्रा प्रकाश करण्यासा्ीं 
संपूर्ण पदार्थाचें स्वरूप आपल्या सातिशय दिव्यब्बनीमध्यें प्रगट केलें. त्यावेद्दीं जबठ असलेले, 
निप्रेथ ऋषीश्ररांकइ्टन वंदनीय, सप्तऋद्धीचे आणि चार ज्ञानाचे धारक असे गणधर देब हांनीं 
आपल्या कोष्टबुद्धी आदि ऋद्धीच्या प्रभावानें भगवंतांनीं सांगितलेल्या अर्थाठा न बिसरतां, तो अधथ 
लक्षांत ठेवून द्वादशांगरूपी आगमाची रचना केली. चतुर्थ काछाचें तीन वर्ष साडे आठ महिने 
बाकी राह्विले त्यावेत्ठीं श्रीवर्धमानस्वामी निर्वाण पावले, 
नंतर गौतमस्वामी, सुधर्माचाय, जंबूस्वामी, असे तीन केबलज्ञानी बासष्ट वर्षात झाले. त्यांनीं 
केबलज्ञानानें संंपर्ण पदार्थाना जाणून निरूपण केलें. त्यानंतर अनुत्रमानें विष्णु, नंदिमित्र, अपरा- 
जित, गोवधेन, भद्रबाहु असे पांच मुनि द्वादशांगाचे धारक श्रुतकेवली 
गणघर ब आचाये शंभर वर्षात झाले. द्ांच्या वेत्हीं भगवान्‌ केवलीप्रमाणेंच पदार्थाचे ज्ञान 
परंपरा आणि निरूपण चाद्ू राहिलें, नंतर एकशें ऋयाएँशी बर्षात विशाखाचार्य, 
प्रोष्चिलाचाय, क्षत्रिय, जयसेन, नागसेन, सिद्धार्थ, धरतिषेण, विजय, बुद्वि- 
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मान्‌, गंगदेव, घर्मसेन असे अकरा परमनिग्रैथ मुनीश्चर दहापूर्व्ञानाचे धारक ह्ञाले. त्यांनींढी तशीच 
प्ररूपणा केली. पुढठें दोनशें बीस वर्षात नक्षत्र, जयपाल, पांडु, ध'कवसेन, कंसाचार्य असे पांच 
महामुनि एकादशांगविद्यांच पारगामी झाले. स्यांनींद्वी यथावत्‌ प्ररूपणा केली. नंतर एकशें अठस 
वर्षपयैत घुभद्ग, यशोभद्र, भद्रबराहु, मद्दायश, आणि लोहाचार्य असे पांच मद्दामुनि एका-प्रथम 
अंगाचे पारगामी झालेह्याप्रमाणें भगवान मद्दावीरस्वाभी मोध्षास गेल्यानंतर सद्दाशें त्याऐशी बर्षेपयैत 
अंगपाठाचें ज्ञान राहिलें, पुढें कालाच्या प्रभावानें बुद्विबी्यादिक मंद झ्ञाल्यामु््लें अंगपाठाचें ज्ञान 
नष्ट झ्लालें. नंतर श्रीकुंदकुंदादि अनेक निम्रथ वीतरागी मुनि एका अंगाब्या अनेक विभागांचे ज्ञानी 
झाले, नंतर उमास्वामी झाले. असे हे पापापासून भयभीत, ज्ञानविज्ञानसंपन्न, परम संयमगुणानें 
मंडित, गुरूच्या परिपाटीने श्रतान्या अब्युब्छिन् अर्थाठा घारण करणाय्या वीतरागी मुर्नींची परंपरा 
चालत आली आहे. 
श्रीकुंदकुंदस्त्रामीनीं समयसार, प्रवचनसार, पंचास्तिकाय, नियमसार, रयणसार, अष्टपाहुड 
इत्यादिक अनेक म्रंथ रचले. ते इछलीं वाचण्यांत येत आद्वित. दा प्रंथांचें जें विनयप्रूवंक आराधन करणें 
ही प्रबचनभक्ति होय. श्री उमास्वामी्नी तच्चार्थसृत्र दद्दा अध्यायांचें रचिलें- 
आचार्यप्रणीत  त्यावर सव्थिसिद्धि नांवची टीका प्ृश्यपादस्वार्मीनीं रचिली ब राजवार्तिक 
प्रंथपरंपरा नांबचा सोव्ठा हजार हछोकांचा ग्रंथ श्री अकलंकस्वार्मीनीं रचिला व छोक- 
बातिंक नांवचा वीसहजार छोकांचा ग्रंथ श्रीविद्यानंदिस्वामीनी रचिला. 
हाच तच्वार्थसूत्रावर श्रीसमंतभद्रस्वामीनी चौस्यांशी हजार छोकांचा गंधहस्तिमहाभाष्य नांकचा 
प्रेथ रचिला ( जो इछ्लीं सांपडत नाहीं ). ह्या गंधहस्तिमहाभाष्याचे प्रथमारंभी मंगठाचरण एकरें 
पंधरा छोकांचें देवागमस्तोत्र नांव्चें त्यांनीं केलेलें आहे. व्यावर आठशें छोकांची टीका अष्टशत्ती 
नांत्रची श्री अकलंकस्वार्मीनी रचिछी. हा देवागम अष्टशतीवर आप्तमीमांसा जिला अष्टसहल्ी म्हण- 
तात, ती आठहजार छोकांची टीका श्रीविद्यानंदिस्त्रा्मीनीं रचिली. त्या अश्टसहृत्ती ग्रंथावर सोला- 
इजार छोकांच टिपण लघुसमंतभद्वांनीं केलें आहे. विद्यानंदिखामीनी आप्तप्ररीक्षा नांबचा तीन- 
हजार शछोकांचा ग्रेथ रचला आहे. माणिक्यनंदीखामीर्नी परीक्षामुख ग्रंथ रचला, व्यावरील मोटी टीका 
प्रभाचंद्राचार्यकृत प्रमयकमलमातैंड नांवची बारा हजार छोकांची आहे, आणि धाकटी टीका प्रमेय- 
र्नमाला नांवची अनंतबीर्य आचार्यानी रचलेली आहे. अकलंक देबकृत लघुत्यीबर न्यायकुमुद- 
खंद्रोदय नांवचा सोछाहजार होकांचा प्रंथ प्रभाचंद्र आचार्यानी रचला. तसेंच आणखी कित्येक 
न्यायाचे ग्रंथ प्रमाणपरीक्षा, प्रमाणनिणय, प्रमाणमीमांसा, न्‍्यायदीपिका इत्यादि जिनधर्माचे आधार 
ग्रंथ आहत. त्यांत प्रमाणांनीं निर्णय केलेल्या पदार्थाचें अनेकांतस्वरूप वर्णन केलें आढ्े. ते सर्व 
द्रव्यानुयोगाचे ग्रंथ जयतंत असोत. 
करणानुयोगाचे म्रंथ गोम्मटसार, लब्धिसार, क्षपणासार, त्रिलोकसार इत्यादि अनेक प्रंथ आद्वित- 
चरणानुयोगाचे ग्रंथ मूठाचार, आचारसार, रत्नकरंडश्रावकाचार, भगवतीआराधना, स्वामीकार्तिके- 
२, ३४ 
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यानुप्रेक्षा, आत्मानुशासन, पद्मतंदिपंचबिंशति इत्यादि ग्रंथ आद्वत. प्रथमानुयोगाचे ग्रंथ जिनसेना- 
चार्यक्तत आदिपुराण, गुणभद्राचायंक्ृत उत्तरपुराण बगैरे जिनेंद्रान्या परमागमानुसार लिहिलेले ग्रंथ 
भादित. त्सेंच पूज्यपादाचार्याँचा जैनेंद्र व्याकरण हा अपूर्व ग्रंथ आहे. दा सर्व प्रंथांचें स्वाध्याय 
व मनन करणें, भक्तिपुरःसर वाचणें, ऐकणणें, व्याख्यान करणें, नमस्कार करणें, ढिहिणें, लिह्िविणें, 
शोधणें द्वी सब प्रवचनभक्ति आह. 


बरील शाखांच्या अभ्यासामध्ये गेला तो दिवस धन्य समजावा. परमागमाच्या अभ्यासावांचून 
काछ जाईड तो न्यर्थ आद्े. स्वाध्यायाबांचून झुभध्यान होत नाहीं. स्वाध्यायाबांचून . धर्माचें ज्ञान 
होत नाहीं व कषाय मंद होोत नाह्वींत. शाम्नचिंतनावांचून संसार-देह- 
प्रवचनाच्या अभ्यासाचें भोगापासून बिरक्तता होत नाहीं. संप्रूण व्यवहाराची उज्ज्बलता आणि 
फल, परमार्थविचार आगमाच्या अभ्यासानेंच होतो. आगमाष्या अभ्यासानें 
जगामध्ये मान्यता, उच्चता, निमंठयश, आदरसत्कार हे प्राप्त होतात. सम्य- 
गड्डान द्वा परमबंधु आह्वे, उत्कृष्ट धन आहे, परम मित्र आह. सम्यगज्ञानच अबिनाशी घन आहे. 
स्वदेशांत, परदेशांत, सुखावस्थेंत, दुःखावस्थेंत, संपत्तीत, विपत्तीत परम शरणभूत सम्यगज्ञानच 
आह. स्त्रापीन आणि अविनाशी धन ज्ञानच आह. म्दणून आगमांतीक अर्थाचा अभ्यास नेहमीं 
करावा, आपल्या आत्म्याला निरंतर ज्ञान-दान करा. आपस्या मुलाबाव्यंना आणि इतर मुढांना 
ज्ञानदानच करा. कोट्यवधि संपत्ति ज्ञानघनाची बरोबरी करूं शकत नाहीं. धन दें गये उत्पन्न 
करणोरें आद्वे; विषयामध्यें म्रृंतविणारें आह; दुर्घ्यान उत्पन्न करणोरें आहे; संसाररूपी अंधकृपांत 
बुडबिणारें आहे. ज्ञानदानापासून हवा कोणताही दोष उत्पन्न होत नाहीं. र्दणून ज्ञानदानासारखें 
दुसरें दान नाह्दीं. दररोज एक छोक किंवा अर्धा छोक अथवा एक पदाचा नित्य अभ्यास केला 
तर कांद्दी दिवसांनीं तो शात्रार्थामध्यें पारंगत होईछ. विधा ही मोटी देवता आहे. जे आईबाप 
भपल्या मुदांमुर्ीना ज्ञानाम्यास करवितात, ते व्यास कोव्यावधि रुपयांच्या दौलतीपेक्षांही अधिक 
दौछत देतात. सम्यंश्ज्ञान देणारे जे गुरु आहत त्यांच्या सारखे उपकार करणारे झा तैलोक्यांत दुसरे 
कोणी नाद्वीत. ज्ञान देणाय्या मुरूचा जो उपकार मानीत नाहीं त्याच्यासारखा कृतपन्नी व पापी दुसरा 
नादीं. ज्ञानाच्या अभ्यासावांचून व्यवहार परमार्थ दोन्द्दीढ्ी साधत नाह्दीत. महणून प्रवचन भक्ति हीच 
कल्याण करणारी आह. प्रवचनभक्ति ही हजारों दोष नाहींसे करणारी आहे, ह्यसार्ीं द्विचा भक्ति- 
पूरक अर्ध्य उतरा. हयापासूनच सम्यग्दशन उज्ज्वछ द्वोईल. 


द्याप्रमाणें प्रबचनभक्ति नांबच्या तेराब्या भावनेचें वर्णन केले. 


१४ आवश्यकापरिदाणि, 


आता आवश्यकापरिद्वाणि नांबध्या चौदाब्या भावनेचें वर्णन करतात. अवश्य करण्यायोग्य 
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ज्या किया स्पा भ्रावश्यक म्ेणतात.आवश्यकाची द्वानि न करण्याचें जें चिंतन त्याला आवश्यंकापरि 

हवाणि भावना म्द्वणतात. अथवा इंद्रियाला बश नसणारे जे अवश म्दणजे 

- >मुनीच्या सद्दा मुनि त्यांची जी क्रिया ती आवश्यक क्रिया होय. द्वी आवश्यक क्रिया सह्दा 

आवश्यक क्रिया. भ्रकारची आहे. ! सामायिक, २ स्तवन, है वंदना, ४ प्रतिक्रमण, 
७ प्रत्यास्यान, आणि ६ कायोत्सग. 


१. सामायिक म्हणजे साम्यभाव. सुंदर अथवा कुरूप वस्तूमध्यें रागद्ेष करूं: नये. शुभ 

किंत्रा अशुभ कर्माच्या उदयामध्यें हर्षविषाद करूं नये. आहार वसतिकादिक मिकछाले अथवा न 

मिछाले तरी साम्यमात्र ठेवावा. स्तुति किंवा निंदा, आदर किंवा तिरस्कारः 

सामायिक रतन अथवा पाषाण, जीवन अथवा मरण, मित्र किंत्रा शत्र, सुख किंबा 

दुःख, मद्दाल अथवा इमशान श्यांत्रिषयीं रागद्वेपरद्वित परिणाम द्वोणें हास 

समभाव किंबा सामायिक म्दणतात. जे साम्यभावाला धारण करितात ते बाह्य जडपदार्धाला 

आपणाहून भिन्न समजतात व ते आपकल्या स्वभावांत कोणताद्दी विकार उत्पन्न करण्यास समर्थ 

नाद्वीत असे समजून त्याविषयीं रागद्रेष सोइन देतात. आपण शुद्ध ज्ञाता द्रश आहत अर्से 

मानतात, शरीराहुन भिन्न ज्ञान द्वाच आपला देद्व आद्वे अर्से मानून कर्मरहित चैतन्य स्वरूपी 

ब्वुद्ध जीवाचेंच एकाम्रतेनें प्यान करितात. तेच सर्वोत्कृष्ट निर्वाणपदाला प्राप्त द्वोतात. अशा निर्बि- 

कल्प आत्मगुणांमब्यें आपलें मन स्थिर द्वोत नसेल तर दा सद्दा आवश्यक क्रियांमरध्ये मन गुंतवून 
ज्या योगानें वरील साम्यभाव प्राप्त द्दोई असा प्रयत्न करणें हें सामायिक होय. 


२. स्तवन म्इणजे भगवान्‌ स्वज्ञाची अनेक नांवांनीं स्तुति करणें. हूं स्तवन नांबचें आब- 

श्यक आदि. जसे, “हे प्रभो! आपण कर्मरूपी वैन्याला जिंकिलें म्दणून आपण जिन आइ्वांत. 
आपक्या स्वरूपांतच सदैव राइता म्हृणून स्वयंभ्‌ आहांत. केबलज्ञानरूप 

स्तबन नेत्रांनों त्रिकालवर्ती पदार्थाठा जाणतां म्हणून त्रिलोचन आहांत. मोहरूपी 
अंधासुराला मारलें ह्यामुत्ं अंघकान्तक आह्दांत. घातियकर्मरूपी अध- 

बैज्याचा नाश करून अद्वितीय ईश्वरपणा प्राप्त करून घेतला त्यामु्ठें अथेनारीश्वर आहांत. शिवपद 
म्हणजे निर्वाणपदामध्यें वास करतां म्हृणून आपण शिव आहत. पापरूपी वैन्याचा संद्वार करता 
म्दगून आपणास आम्ही हर म्दृणतों.लछोकांचें कल्याण करणोरे आह्वांत म्हणून आपण शंकर. हा 
म्इणजे परमानंदरूपी सुख, त्यांत उत्पन्न झालांत म्हणून आपण झंभत्र आहांत. दृष म्दृणजे धर्म 
व्यायोगानें आपण शोभतां म्हणून आपण बृषभ आहांत. जगांतील सब प्राण्यापेक्षां गुणांनीं श्रेष्ठ 
आह्वांत म्हणून आपण जगज्ज्येष्ट आह्वांत. क॑ म्हणजे सुख, त्यानें आपण संपूर्ण जीवांचें पालन 
केले म्ृणून आपण कपाली आह्वांत. केवल ज्ञानानें संपूर्ण छोकालोकांछा व्यापून आद्वांत म्दणून आपण 
विष्णु आहांत. जन्म, जरा, मरणरूपी त्रिपुराला आपण मारलें त्यामुब्ठें आपण त्रिपुरान्तक- आइवांत.” 
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याग्रमाणें एक हजार आठ नांवांनीं इंद्वानें आपले स्तवन केलें आहे. गुणांध्या अपेकेनें आपसी 
अनंत नांबें अद्वित. तीं मनांत आणून स्तवन करणें हें स्तवन नांवा्चें आवश्यक आहें. 

३: चोबीस---तीवेकरांतील एका तीथैकराची, किंवा अरिहृत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, 
सब साधु द्यांतून एकाची मुख्यत्वानें स्तुति करणें हें बंदना आवश्यक 
आढे. 

४. प्रतिक्रमण-दिवसभर रागद्वेषांच्या वशा होऊन अथवा विषयांवरील अत्यंत भासक्तीमुद्वे 
एकेंद्रियादिक जीवांचा घात केला असेल, निरर्थक प्रवर्तन केलें असल, सदोष भोजन केलें असेल, 

कोण्या जीवाचे प्राण पीडित केले असतील, कर्कश, कठोर, मिथ्याभाषण 
दोषांचा पश्चात्ताप केलें असेल, अथवा खत्रीकथा, भोजनकथा, चोरकथा, राजकथा केल्या अस- 
करावा. तीछ, अदत्त धनग्रहणण केलें असेल, परकक्‍्याब्या धनावर लालसा ठेवली 
असेल, परल्लीची इच्छा केली असेल, घन परिप्रद्मयवरची छाछसा ठेवली असेल, 
तर तें सगढ्ें मीं वाईट केले, पाप केले. आतां व्याबइल मल पश्चात्ताप होत आढ् म्हणून ते मान्ले दोष 
नाइीसे होबोत. पंचपरमेष्टीच्या प्रसादानें पुनः मापने परिणाम पापरूप न होबोत, असें मुखानें बोदन 
आपकें भाव झुद्ध द्वोण्यासाठी कायोत्सग करून, पंच नमस्काराचे नऊ जप करांवेत, झाम्रमाणें 
दिवसभर झ्लालेल्या प्रदृत्तीचे संध्याकाव्हीं चिंतन करून पापपरिणामाची निंदा करणें हैं दैवसिक 
प्रतिक्रमण आहे. 
२. रात्रीसंबंधी पापाला दूर करण्यासाठीं सकाढ्ठीं प्रतिक्रमण करणें तें रात्रिक प्रतिऋमण म्द्वणाबें, 
३. रस्त्यानें चालतांना दोष छागले असतील व्यांच्या झुद्धीचें जें प्रतिक्रमण त्याला ऐ्यापथिक 
प्रतिक्रमण म्हणतात. 
४. पंधरवड्यांतील दोषनिराकरण करण तें पाक्षिक प्रतिक्रमण होय- 
७. चार महिन्यांचे दोष निराकरण करण्पासा्ठीं जें प्रतिक्रमण तें चातुर्मासिक प्रतिक्रमण द्वोय. 
६. एक वर्षाचे दोष निराकरण करण्यासाढीं प्रतिक्रमण करणें ते सांवत्सरिक प्रतिक्रमण दोय. 
७. सगव्व्या आयुधष्यभर घडलेल्या दोषांचें निराकरण करण्यास्तव रेबटटीं संन्यासमरणाचे 
पूर्वी जें प्रतिक्रमण करणें तें उत्तमार्थ प्रतिक्रमण आह. 


वंदना, 


असे सात प्रकारचें प्रतिक्रमण आहे. यांतून गृहस्थांनीं आपल्या हावून दिवसभर 
आणि रात्रभर जें कांहीं चांगलें वाईट ज्ञालें द्याचा सकात्ठ संध्याकाठ विचार केला पाहिजे. शेंपन्नास 
रुपयांचा व्यवहार करणोरे गृहस्थ देखील संध्याकाढीं आपल्या नफानुकसानीचा द्िशोत्र पाह्तात, 
मग दवा अत्यंत दुर्लभ अशा मनुष्य जन्माची एक घटका देखील गेलेली पुनः मित्ठत नाहीं त्याचा 
आपण काय विनियोग केछा हैं अवश्य तपासकेंच पाहिजे. आज परमेष्टीचें पूजन, स्तबन करण्यांत 
मान्ना किती बेत्ठ गेला ! स्वाष्याय करण्यांत किती गेलाः जप करण्यांत, शाश्नश्रवण करण्यांत, 
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तस्वार्थाची च्ची करण्यांत,धमोत्म्यांचे वैयाबृत्य करण्यांत किती बेव्ठ गेा ! आणि घरच्या आरंभ प्रपंचांत, - 
विषयभोगांत, कषायांत, विकथा करण्यांत, बिसंवादांत, खाण्यापिण्यांत, झोपेंत, आव्कसांत, शरीर झृंगार- 

ग्यांत आणि हिंसादिक पांचपातकांत किती वेछ गेला हमाचा विचार कराबा. जर पापकर्मांत अधिक 

प्रवृत्ति झ्ाली असल तर आपला घिक्कार करून पापबंधाचो कारणें नाहींशी कराबी व धर्मकार्यामथ्ये 

आपलऊे परिणाम छावांबे. पंचम काव्यंत प्रतिक्रणण हाच आत्मशुद्धीचा मार्ग अह्े. 

७, प्रत्याख्यान:---म्हणजें यापुर्दे मी असलें पाप, मन, वचन, कायेनें करणार नाहीं अशी 
प्रतिज्ञा करणें ह्यास प्रत्याख्यान नांवचें आवश्यक म्हणतात. 

६. कायोत्सग:--- चार बोटांच्या अंतरानें दोन्‍्ही पाय सारखे ठेऊन उमे राहणें, दोन्ही 
हात छांब सोडणें, शरीरावरील ममत्व सोइन नाकाच्या अग्रभागीं इष्टि लावर्णे, शरीरापासून आत्मा 
श्रेगका आंहे अशी भावना करणें ह्याला कायोत्सग म्हणतात. हैं पद्मासनानें अथवा उभे राहूनद्दी 
होंते. दोन्ही आसनांत झुभध्यान असलें म्हणजे ते सफल आह. 

हीं सहा आवश्यकें परम धर्मस्वरूपाचीं थ्रोतत आहत म्हणून यांची पूजा करून पुष्पांजली. 
टाकाबी आणि अध्ये उतराबा. 

१ या आवश्यकाचे परमागमांत सहा प्रकार सांगितलें आहत. ते असे- नाम १, स्थापना २, 
द्रव्य ३, क्षेत्र 9, काछ ५. आणि भाव ६. 

शुभ अश्जुभ नाँवें ऐकून रागद्वेष न करणें हैं नामसामायिक म्हणावें १. एखादी स्थापना 
€ मूतीचा आकार ) प्रमाणबद्ध असल्यानें छुंदर व एखादी अप्रमाणबद्ध हीनाधिक अससच्यामुर्े 

असुंदर असेल व्याविषयीं रागद्वेषाचा अभाव ते स्थापना सामायिक होय २, 

नामसामायिकाचे सोने, रुपें, रत्न, मोती इत्यादिक मौल्यबान वस्तूंमध्यें आणि माती, लांकूड, 

प्रकार, दगड, कांटे, श्वार, राख, इत्यादिकांकड़े रागद्वेषरहित इष्टीनें पाहर्णे हें 

द्रव्यसामायिक आहे ३. महाल, बगीचा वगैरे रमणीय पदार्थाविषयीं आणि 

इमशानादिक नावडत्या वस्तूंबिषयीं रागद्वेष न करणें द्याला क्षेत्रसामायिक म्हणतात ४. हिम, 

शिशिर, वसंत, प्रीष्म, वर्षा, शरत्‌ ह्या ऋतुंतरिषयीं आणि रात्रि, दिवस, कृष्णपक्ष, इत्यादि शुक्षपक्ष 

कालाविषयीं रागद्वेष्र सोडणें हें काठ्सामायिक होय ५. आणि समस्त प्राण्याला दुःख न होवो असा 
मैत्रीभाव ठेबणें हें भावसामायिक आहे ६. असें सहा प्रकारचें सामायिक सांगितलें आह. 

२. स्तवनाचे सह प्रकारः- चोबीस तीर्थंकरा्या एक हजार आठ नांबचें अर्थास॒ह स्तवन करणें 
ह्यास नामस्तबन म्हणतात. क्ृत्रिमअकृत्रिम चेत्याल्यांतील अरिहंताच्या प्रतिबिंबाचें स्तवन करणें ते 

स्थापनास्तवन होय २. समवसरणांतील प्रमुच्या देह्ाचें, कांतीचें, त्यांष्या 

स्तबनाचे प्रकार. प्रतिद्वार्यांदिकांचें स्तवन करणें हूं द्॒व्यस्तवन आह ३. कैलास, संमेद शिखर, 
गिरनार, पावापुरी, चेंपापुरी बौरे निर्वाण क्षेत्राचें आणि समवसरणांतील 

धर्मापदेशाच्या क्षेत्रांचें स्तवन करणें हें क्षेत्रस्तवन आहे ४. तीथेकराचें स्वर्गावितरण, जन्म, तप, 
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ज्ञान, निर्वाण हवा काछांचें स्तवन करणें हें कालस्तवन आह ५. आा्णिं केवलज्ञानादि अनंतचतुष्टय 
भाषाचें स्ततन करणें तें भावस्तवन आहे ६. असे सहा प्रकारचें स्‍्तवन-सामायिक सांगितलें, 
बंदना:- तीथेकर अथवा सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, साधू द्ांपैकी एकाब्या नांवाचा उच्चार 
करून वंदना करणें ही नामबंदना होय १. अरहंत, सिद्ध, आचार्यादिकांतील एकाच्या प्रतित्रिंबाची 
वंदना करणें ती स्थापना बंदना म्हणाबी २. त्यांच्या शरीराची बंदना करणें 
वंदनेचे प्रकार ती द्वब्य बंदना आहे ३. अरिहंत, सिद्ध, आचार्यादिकांनीं व्याप्त अशा 
क्षेत्राची वंदना करणें क्षेत्रवदना होय ४. त्याच पंचपरमेष्टीतून कोणत्याढ़ि जन्म 
दीक्षादिकांष्या कालापैकी एका कालाची बंदना करणें ती काल्वंदना होय ५. तीथैकर, सिद्ध, आचार्य, 
उपाध्याय, किंवा साधु यांपैकीं एकाच्या आत्मगुणांची वंदना करणें ती भावबंदना म्हणाबी ६.अशी 
सह प्रकारची वंदना समजाबी. 
४. सहा प्रकारचें प्रतिक्रण :--- अयोग्य नाम उच्चारण केल्यानें कृत--कारित- 
अनुमोदनरूपी भन वचन कायेपासून उत्पन्न झ्लालेल्या दोषांचें निराकरण करण्यासाठी प्रतिक्रमण 
करणें हैं नाम प्रतिक्रण आह १. एखाद्या शुभ अशुभ स्थापनेच्या निमि- 
प्रतिक्रणाचे प्रकार. त्तानें मन वचन कायेकट्ून घडलेल्या दोषांपासन आत्म्याला निवृत्त करणें 
दें स्थापना प्रतिक्रमण आहे २, द्वब्य म्हणजे आहार, पुस्तक, औषधादिक 
देण्याच्या निमित्तानें मन वचन कायेपासून उत्पन्न झालेल्या दोषांचें निराकरण करणें द्रब्यप्रतिक्रमण 
आह ३. क्षेत्रांत गमनस्थानादिकांच्या निमित्तानें उत्पन्न झालेल्या अशुभ परिणामाच्या दोषांचें 
निराकरण करें क्षेत्र प्रतिक्रमण आहे ४. दिवस, रात्रि, पक्ष, ऋतु, शीत, उष्ण, वर्षाकाल झ्ांच्या 
निमित्तानें उत्पन्न झालेले अतिचार दूर करण्यासार्ठी ग्रतिक्रमण करणें ते कालप्रतिक्रमण होय ५, 
आगे रागद्वेषादि भावापासून उत्पन्न झालेले दोष दूर करण्यासार्टी जें प्रतिक्रमण ते भावप्रतिक्रमण 
आहे ६. असें सहा प्रकारचें प्रतिक्रमण समजागें. 


५. आतां सह प्रकारचें प्रत्यास्यान सांगतात. अयोग्य पातकाच्या नांबाचें उच्चारण कर- 

ण्याचा त्याग करणें तें नाम-प्रत्याख्यान आहे १. अयोग्य मिथ्यावादिकांची प्रवृति करणाज्या 

स्थापनेचा त्याग करणें तें स्थापना-प्रत्याख्यान म्हणावें २. पापबंधाला 

प्रद्मास्यानाचे प्रकार कारण जें सदोष द्रव्यग्रहणाचा ब् तपासाठीं निर्दोष द्वव्यग्रहणाचा मन 

बचन कायेनें त्याग करणें तें द्रव्यप्रत्याह्यान आहे ३. असंयमालछठा कारण 

अशा क्षेत्राचा त्याग करण तें क्षेत्रप्रत्याह्यान म्हणावें ४. असंयमाला कारण अशा काछाचा ह्याग 

करणें तें कालप्रत्याख्यान म्हणाबें ५. आणि मिथ्यात्व, असंयम कषायादिकांचा त्याग करणें तें 
भावप्रत्याख्यान म्दगावें असें सद्दा प्रकारचें प्रत्याख्यान सांगितर्ले, 


६. आतां सद्दा प्रकारचें कायोत्सर्ग सांगतात, पापाला कारण जे कठोर व कठु नामादिका- 
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'धासून उत्पन्न झ्लालेले दोष दूर करण्यासार्दी कायोत्सग करणें तो नामकायोत्सर्ग आहे १. पापरूपी 
स्थापनेच्या द्वारानी आलेले अतिचार दूर करण्यासा्ीं कायोत्सर्ग करणे तो 
कायोत्सगचि प्रकार स्थापना कायोत्सग आह २. सदोष द्रव्याब्या सेबनानें व सदोष क्षेत्र, 
कालाच्या संयोगानें उत्पन्न झालेले दोष दूर करण्यास्तव जो कायोत्सग करणें 
तो द्रव्य, क्षेत्र व काल कायोत्सर्ग आह. ३, ४, ५, आणि मिथ्यात्व असंयमादिक भावापासून उत्पन्न 


झालेल्या दोषांचें निराकरण करण्यासाठीं जो कायोत्सग करणें तो भावकायोत्सगे म्द्वणावा ६ असे 
सहा प्रकारचे भावकायोत्सग सांगितले. 


गरेणेंप्रमाणे सहा सहा प्रकारची सह आबश्यकें वर्णिलीं. 

आतां गृहस्थाचीं आणखी सहा प्रकारचीं आत्रश्यकें आहत तीं अशी. १ भगद्रान्‌ जिनेंद्राचे 
नित्य पृजन करणें, २ निम्नेथ गुरूचें सेवन, स्तवन, चिंतन नित्य करणें, ३ जिनेंद्रांनीं प्ररूपण 
केलेल्या आगमाचा नित्य स्वाध्याय करणें, ४ इंद्रियाच्या विषयादा रोकणें 
व षट्काय जीवांची दया पाछणें, ७ शक्तिप्रमाणें नित्य तप करणें आणि 
शक्तिप्रमाणें नित्यदान देणें ६ हीं सहा प्रकारचीं आवश्यकें गृहस्थांनीं नित्यशः पाछ्णें अवश्य आह. 

अञ्ञी ही समस्त पापाछा नाश करणारी आणि आपले विचार उज्ज्बल करणारी आवश्यका- 
परिद्दाणि नांवची चौदावी भावना वर्णिली, 


१५ मार्गप्रभावना, 

आतां मार्गप्रभावना नांवची पंघरावी भावना सांगतात. 
थेथें मार्म म्हणजे मोक्षाचा जो सब्याथ मार्ग त्याचा प्रभाव प्रकट करणें ती मा्गप्रभावना 
न्द॒णावी, तो मार्ग रत्नत्रयात्मक आहे. रत्नत्रय हा आत्म्याचा स्वभाव आह. तो मिथ्यात्व, रागद्वेष, 
काम, ऋरध, मान, माया, लोभ द्वांनीं अनादिकालापासून मलिन आणि 
रत्नन्रय प्राति बिपरीत केला आह्वे. आतां मा परमागमार्चे ज्ञान झार्ले आह त्याअर्थी मी 
मिथ्यात्वादिक दोष दूर करून माझया रत्नत्नय स्वभावाला निर्मल करतो. 
मला द्वा मनुभ्यजन्म, इंद्रियाची पूर्णता, ज्ञानशक्ति, परमागमाचे सहाय्य, धार्मिकांचा समागम, 
आरोग्य, निर्बाध उपजीविका इत्यादि पुण्यरूप सामग्री प्राप्त ज्वाला असून जर मी आपल्या 
आत्पोला मिथ्यात्व आणि विषयकषायापासून सोडबिलें नाहीं तर अनंतानंत दुःखानें भरेत्या संसार- 
समुद्रांतून मान्नी सुठका अनंत काव्यंतद्वी होणार नाहीं. हीं जी सामग्री मिलाली आद्वे ती पुनः 
मित्ठणें फार कठिण आदि. तेब्द्धां द्वी अंतरंग बहिएंग दोन्‍्द्दी प्रकारची सामग्री मिव्ठाली असून जर 
मी आत्म्याचा प्रभाव प्रकट केछा नाहीं, तर अकस्मात्‌ काछ येऊन द्वा सगब्ा संयोग नाद्दीसा 
करील. यासारीं रागद्वेष, मोह यांना दूर करून ज्यायोगानें माझें झुद्ध वीतरागखरूप ग्रत्ययास गईल, 
आशा रीतीने मीं ध्यान स्वाध्यायामध्यें तत्पर झ्ञालें पाहिजे. मीं आपली बाह्य बर्तणूकद्दी शुद्ध ठेबून 
अंतरत धर्माचा प्रभाव प्रकट करून मार्गप्रभावना केली पाद्विजे. ती मार्गप्रभावना पाहुन अनेक 


गृद्दस्थाचे सहा आवश्यक 
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मनुष्यांष्या इृदयांत धमंमाहात्म्याचा प्रकाश पडाबा. 
जिनेंद्र-जन्माभिषेकाचा उत्सव असा करावा कीं, तो पाहून हजारो छोकांना असे याटारें 
कीं, इंद्रादिक देवांनीं भगवंताचा अभिषेक करून आपला जन्म सफल केला तसा जयजयकार 
शब्दांनीं हजारो स्तवनांचा उच्चार करून आपणद्दी कृतार्थ ब्हावें. जिनें- 
अभिषेकोश्सव द्वाचें अत्यंत भक्तीनें व बिनयानें ध्यान करून असे पूजन करा कीं, तें पाहून 
आगि तुमच्या वाणीचे पाठ ऐकून हर्षाचे अंकुर प्रकट होऊन इतरांच्या 
हृदयांतील आनंद बाद्देर उतूं जाबा. मिथ्याइष्टीब्या मुखांतून सहजराीत्या आश्चर्यजानित उद्भार 
निधाबेत कीं, “केवढी ही जैनांची भक्ति ! किती द्वी उत्तम व स्वच्छ सामप्री ! सोन्यारुप्पाचीं आणि 
तांब्यापितकेचीं पूजेचीं भांडी तरी किती शोभिवंत ! पाठ म्हणतात तो तरी किती झुद्ध आणि 
भक्तिरसानें भरलेला ! त्यांतील अर्थ तरी किती बोधप्रद ! एकाम्रचित्तानें बहुमूल्य शुद्ध पदार्थ देवाला 
निष्कामबुद्धीनें समर्पण करण्याची पद्भति तरी किती सुरेख ! देवाची मूर्ति किती तरी शांत ! राग- 
द्वेषरह्तित उत्कृष्ट वैराग्याची आणि ध्यानाची मुद्रा मूर्तामध्यें कशी स्पष्ट दिसत आह ! प्रातिद्वार्य 
किती मोढें वैभव दाखबीत अद्वित ! धन्य असो त्या पुरुषांना कीं, ज्यांच्या ह्वातून असें पुजन 
घडतें ! धन्य त्यांची भक्ति ! जे कोणतीद्दी आशा न धरतां आपनें द्रत्य अशा कामांत खचे करतात ! 
तव्यांचा जन्म घन्‍्य आदि.” 
भक्ति द्वी संसारसमुद्रांत बुडणाज्याछा हात देकन काढणारी आहे. आम्हाला जन्‍्मोजस्मी 
जिनेंद्रभक्तीचेंच शरण असो. अ्सें जिनेंद्राचें नित्य पूजन करावें. अशहिक पर्वात, षोडशकारण, 
दशलक्षण, रत्नत्रय वगैरे पर्बात पापारंभ सोड्ून जिनपूजन करावें. आनं- 
पूजनानें प्रभावना दानें नृत्य कराबें. कानाछा गोड अज्ञीं वार्थे बाजवार्बी. तालसुरावर जिनें- 
द्राचे गुण गावेत, द्वी सर्व मार्गप्रभावना आहे. ज्यांच्या हृदयांत सत्य धर्माचें 
वास्तव्य आइद्व त्यांनाच अशी प्रभावना घडते. 
जिनेंद्रांनीं सांगितलेल्या चार अनुयोगांष्या सिद्धांताचें असें व्याख्यान करावें कीं, तें ऐक- 
णाराचा एकांतमताचा द्ड्ट नाहींसा होऊन त्यांष्या हृदयांत अनेकांत ठसावा. त्यानीं पातकाला 
पाहून थरथर कांपाबें. त्यांचीं दुन्येसने सुटाबींत, दयाधर्माकडे व्यांची प्रवृत्ति 
उपदेशानें प्रभावना व्हाबी. अभक्ष्य भक्षण सुटावें. हजारो मनुष्यांच मिथ्यात्व नाहींसें ब्हार्वे. 
कुदेव, कुगुरु, कुधम आराघना सुटाबी आणि बीतराग देव, दयारूप धम, 
आरंभ व परिंप्रहरद्वित गुरु द्वांच्या आराधनेकडे त्याचें दृढ श्रद्धान ब्हाबें, रात्रिभोजन, अयोग्य 
भोजन, अन्याय, विषयभोग, परध्न हरण इस्यादि गोष्टीबरीछ प्रीति सोड़न ब्रत, शील, संयम, संतोष 
ह्वांमव्यें लीन होतील व आत्मा शरीरादिक परद्रव्यापासून वगढ्ा आहे हें त्यांच्या अनुभवास येईल 
असा उपदेश करात्रा. जीब अजीबादिक पदार्थाचा प्रमाणनयनिक्षेपांनीं निर्णय करून द्रब्यगुणपर्या- 
याचें यथार्थ स्वरूप समजावून सांगून ह्यांचा मिथ्या अंब्रकार दूर करावा. अशा आगमाच्या 
व्याख्यानांनी सन्मार्गाची प्रभावना होते. 
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इतरानें न होण्यासारखें असे बिकट तपश्चरण केल्यानेंद्दी मार्गप्रभावना होते. कारण 
विषयानुराग सोड्न निर्वाछक ज्ञास्यानें आत्म्याचा प्रभाव प्रगट दोतो आणि 
तपानें प्रभावना. धर्माचा मार्गही तपानें शोभतो. तपश्चरण ढें दुगेतीचा नाश करणारें आदर. 
तपाशिवाय कार्मादेक बिषय दे ज्ञानाठा आणि चारित्राला नष्ट करून 
टाकतात. तपाच्या प्रभावानें कामविकाराचा क्षय द्दोऊन रसनेंद्रियाची लालसा नाहींशी द्वोते म्दृणून 
सनत्रयाची प्रभावना तपथ्रणाने इृढ द्वोते. 
जिनेद्राच्या प्रतितिबादी प्रतिष्ठा करणें, जिनेंद्रा्चे मंदिर बांधबिणें, ह्यापासूनही मार्गप्रभावना 
द्वोत. कारण प्रतिष्ठा करबिल्यानें जोपयंत जिनबिंब राह्दल तोपयत दशन, स्तवन, पूजनादिक 
ह क करून अनेक भव्यजीव पुण्य उपार्जन करतील. जे गृद्दस्थ जिनमंदिर 
मंदिरानें प्रभान्‍नगा करवितीछ त्यांचें धन यामुर्के सफल द्वोतें. जिनमंदिर असल्यानें तेर्थ 
पूजन, रात्रिजागरण, शाख्रात्रें व्याख्यान, श्रवण, पठण, जिनेंद्राचें स्तबन, 
सामायिक, प्रतिक्रमण, अनशनादिक तप, नृत्य, गायन, भजन, उत्सब द्वे होत असतात. जिन्मदिर 
नसलें तर हीं धर्माचीं कार्यें द्ोत नाह्दींत. तेब्द्यां या बातरतीत जास्त काय सांगावें / मंदिर बांधबिणें 
आणि ग्रतिष्ठा करतिणें द्वें आपल्यावर आणि इतरांवर उपकार करण्याचें मृत्ठ आदे. 
धर्माचा उत्कृष्ट मार्ग म्दृठला तर संपूर्ण परिभ्रद्न सोइन बीतरागपणा अंगीकारण ह्वाच द्वोय.परंतु ज्यांना 
प्रत्याख्यान अप्रत्याख्यान नांबच्या कषायाचा उपशम पाला नाढ्ढीं व त्यामुक्ठें घरदाराच्या संपत्तीचा मोद्द 
सोडवत नाढदीं, त्यांनीं आपल्यापाशी संपत्ति पुष्कठझ असस्यास ज्याचें 
त्यागानें प्रभावानगा धन आपण अन्यायमार्गानें घेतलें असेल त्याजबक जाऊन त्याची 
क्षमा मागून त्याचें घन त्याला परत बयात्रें. ते परत दिल्यानंतरदी 
जर पुष्कठ घन आपसल्यापाशी असलें तर नत्रीन धन उत्पन्न करण्याचा त्याग करावा. तीव्रराग 
वाढबिणास्था ईंद्रियविषयांवरील छालसा सोट्टन संबर घारण कराता आणि जें घन आपक्यापाशी 
आदे त्यांवन आपले बंघुजन, मुली, बद्धिणी, आत्या, मित्र, द्वितेच्छुक यांस व जे निधन, 
रोगी, दुःखी, अनाथ, विधवा असतील व्यांस यथायोग्य देऊन संतुष्ट करावें. तसेच आपलें आश्रित 
व चाकर नौकर व आपल्या जब बसणोरे त्यांनाढ्दी यथायोग्य संतुष्ट करून पुत्र, स्त्री यांचे द्विस्स 
असतील ते वेगक्ठे ठेवून जें द्रव्य शिक्षक राद्दील त्यांतून जिनर्बिबाची प्रतिष्ठा करविष्यांत आणि 
जिनेंद्रधर्माच. आधारभूत सिद्धांत लिहिविण्यामध्यें कृरपणता सोइन, उदार मनानें दुसत्यावर उपकार 
करावा. याप्रमाणें जे आपल्या धनाचा विनियोग करतात त्यासारखी दुसरी प्र भावना नाई. जे मंदिरप्रतिष्ठा 
करवितात परंतु अनीतीचें आणि अन्यायाचें धन प्रद्नण करतात त्यांची सगछी प्रभावना ब्यर्थ होते. 
प्रतिष्ठा करबिणारा आणि जिनमंदिर बांघविणारा खोटा व्यापार व्यवद्वार करीत राहुन हिंसादिक पातका- 
मध्यें, निंय आणि अयोग्य भाषण करण्यामध्यें, तीर लोभागमध्यें व व्यभिचार करण्यांत खंत मानीत 
नसेल, तर त्याची सगव्ठी प्रभावना ब्यर्थ होईल. तर्सेच खर्च करतांना कृपणतेमुद्ठें तत्डमछ करीत 
र,. ३५ 








१७४ रत्नकरैंड-आवकाचार पत्र १२१ 


असेल तर त्याचीढी प्रभावना निरर्थक होईल. द्यासार्ीं मंदिर बांधविणारा किंवा प्रतिष्ठा करतिणारा 
थांची बाह्य प्रदृत्ति शुद्ध असछ तरच तो धर्माची प्रभावना करूं शकेल. मंदिरावर शिखर बांधर्णे, 
त्यावर कब्ठ्स चढविणें, देवव्यांत घांट बांध, चांदवा बांधर्णं, सिंद्यासनादि उत्तम उपकरणें देणें, 
स्वाच्यायाची प्रद्ृत्ति करणें, इत्यादिपासूनही प्रभावना होते. 
प्रभावना शुद्ध आचरणानें होते. तेब्दां जो जिनवचनाचा श्रद्धानी असतो तो धर्माची प्रभावनाच 
करीत असतो. जैन छोकांचा दृढ़ निश्चय पाहुन मिथ्याइश्टी लोकांनाही जैन धर्माचे मोढें माह्दात्म्य वाहूं 
छागतें. ते म्हणतात-“ पह्ा जैन लोकांचा धर्म, प्राण गेला तरी ते अमक्ष्य मक्षण 
जुद्धाचरणानें करीत नाहींत; तीत्र रोगाच्या वेदना ज्ञाल्या तरी रात्रीं औषधपाणी देखील 
प्रभावना, घेत नाह्ींत; धन अभिमानादि गेले तरी असत्य भाषण करीत॑ नाहीत; मोर्ठे 
संकट आलें तरी परघनावर लोभ ठेवित नाह्वींत; आपछा प्राण गेला तरी अन्य प्राण्यांचा घात 
करीत नाहींत.” याप्रमाणें अन्यधर्मी माणसानेंही आश्चर्य करण्यासारखें आचरण ठेवणें ही मार्ग प्रभावना 
आह. इृढपणर्णे शील पाछणें, परिग्रहार्चे प्रमाण ठेवणें, आणि परमसंतोष धारण करण, ह्यापासून 
आत्मप्रभावना आणि मार्गप्रभावना अशा दोन्ही प्रभावना होतात. तेब्दां सगढ्ें धन गेलें किंवा 
प्राण गेल्य तरी आपल्या निमित्तानें धर्माची निंदा किंवा उपहास होऊं देऊं नये ही पण मार्मप्र भावना 
अट्टि. मार्गप्रभावनेचें माहात्म्य वर्णन कोटि-जिह्वांनीं करण्यास कोणी समर्थ नाहीं. द्यासाठीं हे भव्य 
जीवड्टो, त्रैलोक्यांत पूज्य असें जें प्रभावना अंग धारण करा. द्याची भक्तिपुरःसर प्रूजा करा आणि 
द्याला मद्दान अध्य उतरा, याप्रमाणें जे प्रभावना अंग घारण करतात ते इंद्रादिक देवांकडून पूज्य 
असें तीबैकरपद प्राप्त करून घेतात. अशी मार्गप्रभावना नांवची पंधरावी भावना वर्णिली, 
१६ प्रवचनवत्सलत्व, 
आतां प्रवचनवत्सलल नांवची शेवट्ची सोढावी भावना सांगतात. 
प्रवचन म्दृणज देव, गुरु आणि धर्म द्यांविषयीं जें वात्सल्य म्दणजे प्रीति त्याला प्रवचन- 
बत्सलत्व म्द्ृणतात, जे चारित्रगुणांनीं युक्त, शील्वान, परमसाम्यभावाचे धारक, बावीस परीषह सहन 
करणारे, देह्मावरीक ममता सोडलेले, संपूर्ण विषयांची इच्छा नाहींशी करणारे, 
वात्सल्य कोणावर आत्मह्वित तत्पर, दुसय्यावर उपकार करण्यांत सावधान असे जे साधुपुरुष 
कराते, आह्वेत टाांच्या गुणांबिषयीं आदर 4 प्रीति करणें बात्सल्य होय. अपुब्रते 
पाठ्णारे, पापाछा भिणोरे, न्यायमार्गी, धर्मानुरागी, मंदकषायी व संतोषी असे 
श्रावक आणि श्राविका ह्वांच्या गुणांबर प्रीति ठेवणें हँही वात्सल्य आहे. स्रीपर्यायांत ब्रतांतीछ शेबटची 
मर्यादा गांहून, सर्व परिप्रह्द सोइन, कुटुंबांवील व स्वतःच्या देह्ावरीछ मोह सोडतात, पंचेंद्रियांच्या 
विषयांचा त्याग करून एक वख्र मात्र परिग्रह ढेवतात, भूमीवर शयन करून, क्षुधा, तृषा, शीत, 
उष्णादि परीषह सदन करतात, संयम, ध्यान, स्वाध्याय, सामायिकादिक आवश्यक क्रियेमध्ये तत्पर 
असणास्या ज्या आर्थिका, त्यांच्या गुणांवर अनुराग करणें हा वात्सल्यभात्र आहे. मुनीश्वरासारखें वनामध्यें 
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है 5 बाबीस परीषद्ध सहन करतात, उत्तम क्षमादि धर्माचे धारक बनून दह्लावरील ममत्व सोडतात, 
आपल्यासा्ीं केलेलें औषध व अन्नपान ग्रहण करीत नाहींत, एका लंगोटी शिवाय बाकी सब परिप्र- 
हांचा त्याग करतात, असे जे अकराब्या प्रतिमेचे उत्तम श्रावक, व्यांच्या गुणाविषयीं जो अनुराग, 
तेंढ्री बाव्सल्य होय- तसेंच अव्रतसम्यग्दषी म्दणजे जे देव, गुरु आणि धर्म ह्ांचें सत्यार्थ स्वरूप 

समजूत त्यावर इढ श्रद्धा ठेबतात त्याविषयों प्रीति असणें हेंद्वी बात्सल्य आहे. 
संसारामध्य अनादिकालापासून आपल्या ब्ली, पुत्र, कुदुंबादिकांतर, शरीरावर, इंदवियांच्या 
विषयांवर, व ते विषय मिव्ठवून देणारांवर, अत्यंत प्रेम करून यांच्यासाठींच स्वतः मरण्यास व इत- 
रांना मारण्यास तयार होतात. तियेच देखीरकू आपल्या संततिसाढीं भांइन 
लोभी जीवांना.. मरतात व दुसस्‍्याला मारतात. अर्से मोहा्चें अदभुत मह्दात्म्य आह. जे पुरुष 
वात्सल्य नसतें. सम्यग्ज्ञानानें मोहाला नाहींसें करून आत्म्यान्या गुणांवर प्रीति करतात ते 
धन्य होत. संसारी मनुष्यें द्रव्यप्रा्तिताठीं अतिशय तत्ठमछ करीत धर्मावरील 
प्रेम सोइ्दन देतात. जसजसें त्यांचे घन वाढत जातें तसतशी त्यांची तृष्णाढी वाढत जाते आणि मग 
ते धर्माचा मार्ग विसरून धर्मात्मा जीवांचें वात्सल्य करणें सोइन देतात. रात्रंदिवस धनसंपत्ती 
वाढविण्यांतच गढून गेल्यानें अशी स्थिति होते. छाख रुपयांचें घन जबछ झालें म्हणजे कोट रुपयांची 
इच्छा द्वोते व ती पूर्ण होण्यासाठीं अनक आरंभ परिग्रह वाढवाबे छागतात. पापपुण्यकर्मांचा विचार 
राद्वात नाहीं त्यामुक्लें धर्मांवरील प्रीति अजीबात नाहींशी द्वोते. परोपकारामध्यें धन खर्च करण्याची 
बुद्धि द्वोत नाहीं. बहु आरंभ, बहु परिप्रह, अतित॒ष्णा, द्यामुकें नजीक येऊन ठेपलेछा नरकवास 
त्याठा दिसत नाहीं. ध्यांतही या पंचम कालांतील धनाढ्य लोकांकडे दृष्टि दिली म्हणजे बाटतें कीं, 
पूर्वी यांनीं मिथ्याधम, कुपात्रदान आणि कुदान दिल्यानेंच त्यांचें तन, मन, घन, धर्मकार्यात छागत 
नादीं, रात्रदिवस तृष्णा आणि आरंभ द्ांतच त्यांचें आयुष्य निधन जातें. अशांना पधर्मवान्‌ 
पुरुषाबिषयीं किंवा स्वतः धमें घारण करण्याविषयीं कशी आबड ह्ोणार £ हैं छोक धार्मिक परंतु 
घनद्वीन माणसाला हलके मानतात, ह्यावरून हाांची नरकतियेच गतीत पफिरण्यावी मर्यादा 

भसंख्यात कालपयैत सुटणार नाहीं असें समजलें पाहिजे. 

ध दे आत्मद्विताच वांछक हो, धनसंपदा ही महान्‌ मद उत्पन्न करणारी आह; द्वा दे क्षण- 
की भंगुर आणि दुःखदायी आहे; कुटुंत्र हें मद्दान्‌ बंधन आहे असें समजून ह्यांच्यावरील प्रीति सोद्टन 
आपकस्या आत्म्यावर प्रीति करा. धर्मात्म्यामध्यें, ब्रती पुरुषामध्यें, स्वाध्यायामर्ध्यें, 
५ खत:बर प्रीति करा जिनपूजनामध्यें वात्सल्य करा. सम्यकूचारित्ररूपी आभरणांनीं भूषित अशा 
;॒ साधु जनांचें जें स्‍्तवन व गौरव करितात व्यांचा हवा बात्सल्य गुण सुग- 
४ तीला प्राप्त करून देतो. वात्सल्य गुणाच्या प्रभावानेंच द्वादशांग विद्या सिद्ध द्वोते. कारण 
सिद्धांतसूत्रामरध्ये आणि सिद्धांताचा उपदेश करणाय्या उपाध्यायामध्यें खरी भक्ति असल्यानें 

हे श्रुतज्ञानावरणीय कर्माचा रस नाढींसा होतो. तेब्द्यां सकल बि्या सिद्ध होतात. 
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वात्सल्य गुणाच्या धारकाला देव नमस्कार करतात. अठरा ग्रकारची बुद्धि, आठ प्रकारची 

ऋद्धि, दोन प्रकारची आकाशगामिनी विद्या, अनेक प्रकारची चारणऋद्धि, तीन प्रकारची बलऋद्धि, 

सात प्रकारची तपऋद्धि, सदा प्रकारची रसक्द्धि, सहा प्रकारची औषधकऋद्धि, 

वात्सल्यानें ऋद्धि दोन प्रकारची क्षेत्रऋद्धि इत्यादिक अनेक ऋद्धि प्रकट होतात. येथें ऋद्धीचें 

प्राप्त दोतात वर्णन लिहिस्यानें ग्रंथ ब्राढेल म्हणून लिढ़िलें नाहीं. तें अभैप्रकाशिकादि 

प्रंथांतून पाद्वावें. वात्सल्याच्या योगानें मंदबुद्धी जीवाचें मतिज्ञान व श्रुतज्ञान 

बाढूं लागतें. वात्सल्याच्या प्रभावानें पापाचा प्रवेश होत नाहीं. वात्सल्यानें तपश्चरणाल्य शोभा येते. 

हा जिनेंद्रधम वात्सल्यानेंच शोभायमान होतो व शझुभध्यान बाहूं लागतें. वात्सल्यानेंच सम्यग्दर्शन 

निर्दोष होते. वात्सल्यानेंच दान दिलेलें कृतार्थ होतें. पात्रावर प्रीति नसतांना दिललें दान निंदेला 

कारण होते. 

जिनवाणीविषयीं प्रीति ठेवणास्या पुरुषाला शासत्राचा खरा अर्थ समजतो. ज्याची जिनवाणीवर 

प्रीति नाद्वी व ज्याला विनय नाहीं त्याछा खरा अथ समजणार नाहीं. तो त्याचा विपरीत अर्थ 

करील. मनुष्यजन्माचें भूषण वात्सल्यच आहे. वात्सल्याबांचून मोढीं मनोद्दर 

बात्सल्य गुणापासून आभूषणें ब वर्ने नेसलीं तरी स्याची काय थोरवी? इहलोकीचें कार्य जें कीर्वि- 

लाभ संपादन करणें, धरम उपारजन करणें, धन कमविणें हें सगकें वात्सल्य अंगानेंच 

होतें. परलोकीं स्त्र्ग प्राप्त होगें, महर्द्धिक देवषणा मित्णें ढेंढ्ढी वात्सल्य 

गुणानेंच होते. वात्सल्यावांचून इहलोकींचीं सर सुख रूक्ष वाटूं छागतात. परलोकीं देवादिक गति प्राप्त 

होत नाहीं. अरिहंत देव, निम््रैय गुरु, स्याद्ादरूप परमागम, दयारूपी धर्म ह्ांविषयीं मनांत वात्सल्य 

ससलें तरच संसारपरिश्रमणाचा नाश होऊन मोक्षप्राप्ति होते. जिनमंदिराची सेवा, जिन-सिद्धांताचा 

अभ्यास, साधर्मी माणसाचे वैयाबृत्य, धर्मावर अनुराग, दान देण्यामध्यें प्रीति, हे सगव्डे गुण वाब्स- 

स्पानें प्राप्त होतात. ज्यांनीं पट्काय जीवाविषयों वात्सल्य धारण केले आदे त्यांनीं तैलोक्यांतील 

उत्कृष्ट अशी तीथैकर-प्रकृति प्राप्त करून घेतली, ह्यासारी ज्यांना आपलें कल्याण करून थेण्याची 

इच्छा आहे त्यांनीं भगवान्‌ जिनेश्वरांनीं सांगितलेल्या वात्सल्य गुणाचा महिमा समजून घेऊन स्याचें 

स्‍्तवन करार्बे, पूजन कराबें. आणि त्याचा मद्दान अध्य उतरावा, हा योगानें सम्यग्दशन शुद्ध 

दोऊन तपश्चरणानें अहमिंद्रादि देवगति प्राप्त द्वोरठ. नंतर जगाचा उद्धार करणारें तीबकरपद मिक्न 
निर्वाण प्राप्त होरल. द्याप्रमाणें प्रबचचन-बत्सल्त्व नांवची सोव्ठावी भावना वर्णिली. 
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दशलाक्षणिकधर्म, 


यापुद्दे धर्मा्चे स्वरूप सांगतात. धर्म हा दशलक्षण-स्वरूपाचा आदे. या स्वरूपावरून 
आत्म्याच्या अंतर्गत स्वभावाची ओल्ख पटते. उत्तम क्षमा, उत्तम मार्दब, उत्तम आर्जव, उत्तम सल्य, 
उत्तम शौच, उत्तम संयम, उत्तम तप, उत्तम त्याग, उत्तम आर्किचन्य आणि उत्तम ब्रह्मचय दीं 
धर्माचीं दहा लक्षणें आद्वेत. धर्म म्हणजे पदार्थाचा मूल स्वभाव. जगांतील सर्वे पदाथे आपला 
स्वभाव कर्धीही सोडीत नाहींत. पदार्थातील स्वभावाचा नाश ह्ोतो असें मानलें तर पदार्थाचाच 
अभाव मानण्णे भाग पडेल म्हणून तसें मानतां येत नाहीं. आत्म्याचा मूल स्वभाव क्षमामार्दबादि 
लक्षणांनीं युक्त आहे. त्याच्याठिकाणीं क्रोधादिक विकारांचें प्राबल्य दिसून येतें तीं कमंजनित 
उपाधि होय. या उपाधिमुक्लें मूक स्वभावावर आवरण पड़ते व तो मूक खभावांत दिसेनासा 
द्वोतो. क्रोधादिकांचा अभाव झ्ाला म्हणजे तो प्रकट होतो. उदाहरणार्थ:- क्रोध नष्ट झ्लाला म्ह्णजे 
क्षमा, मानाच्या अभावानें मार्दब, मायेच्या ( कपठाच्या ) अभाबाने आजब, लोभाच्या अभावानें 
शौच बैरे आत्म्याचे सर्व गुण त्या त्या विकाराच्या अभावीं प्रगट होतात. म्हणूनच आत्म्याला 
क्षमादि दशलक्षणस्वरूपाचा म्हटलें आंढ. मोहनीय कर्माचे क्रोषछोभादिक कषाय है भेद आहत. 
त्यांनी अनादिकाछापासून आन्मा आच्छादिलेला आहे. म्हणजे कषायाचा अभाव झाला कीं त्याचें 


खाभाविक मूल खरूप प्रगठ होते. 
याप्रमाणें आत्म्याच्या दशल्शाक्षणिक खभाबाचें संक्षिप्त वर्णेन करू यापुढे प्रत्येक धर्माचें 
सबविस्तर खरूप सांगतात. 
क्षमा, 
आत्म्याच्या खाभाविक गुणापैकीं पहिला गुण क्षमा आह. आस्म्यांत उत्पन होणास्या क्रोध- 
रूपी विकाराला नाहींसे करणें म्हणजे क्षमा गुण प्रगठ करणें होय. ऋरधापासून आत्मयांत निरंतर 
बास करणास्या संतोष, संयम, निराकुछता बगैरे गुणांचा नाश होतो व 
क्रोधाचे दुष्परिणाम .्यामुक्वें त्याची जगांत अपकॉर्ति होते.क्रोधामुद् ज्यास कार्याकारय विचार राद्वात 
नाहीं त्याला आपल्या मनवचनकायेच्या क्रिया स्वाधीन ठेवण्याचें सामर्थ्य 
नसतें. पुष्कछ दिवसाचें प्रेमाचें नातें असलें तरी तो एका क्षणांत नाहींसें करून टाकतो. तो 
सर्वाचा मोठा शत्रु बनतो. त्याला सत्यासत्य भाषण करण्याचा विचार राह्मत नाहीं. तो नीच लोकांना 
देखील न शोभणारी भाषा आपल्या मुखावाटें बोर छागतो. त्याला धर्माधर्माचा विचार राद्वात नाहीं. 
तो रागाच्या आबेशांत आपल्या बापाचा, भावाचा, मुलाचा, बायकोचा, धन्याचा, चाकराचा व प्रत्यक्ष 
जन्म देणान्या मातेचा देखील खून करण्यास प्रदत्त दोतो. एवरढेंच नव्हे तर तो स्वतःच विहीरीत 
पडून प्राण गमावून बसतो. थोडक्यांत त्याला कोणतीच शुद्धि राहत नाहीं. म्द्ृणून री पुरुष वेकेवर 
काय करीछ याचा चांगल्या छोकांस भरंबसा वाटत नसल्यामुद्रें ते त्यापासून फ़टकूनच राद्वतात, 
क्रोधी पुरुषाला यमराजाची उपमा देण्यांत येते ती विचारांती यथार्थच बाटते. 
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दुसत्या तद्देनें क्रोषी पुरुषाचें काय नुकसान होतें तें पदा. प्रथमतः त्याच्या ज्ञानदर्शनादि 
आत्मिक गुणांचा घात द्वोतो. क्रोधाच्या तडाख्यांत सांपडसल्यानें महान्‌ तपस्वी दिगंबर मुनि 
धर्मभ्रष्ट द्ोकन नरकाला गेले आद्वित. ऋधामुक्कें अत्यंत तीत्र पापबंध होऊन नरकवास भोगाबा 
लागतो. बुद्धिश्रष्ट होऊन मनुष्य निर्दयी बनतो. परोपकाराचा विसर पड्टन कृतप्नता पदरीं येते म्द्ृणून 
मनुष्यमात्रानें कोधाला भयंकर शत्रु जाणून त्यापासून आपण दूर राहण्याचा अवश्य प्रयत्न करावा, 
क्रोधापासून आत्मघातासारखें भयंकर पाप घडतें हें जाणून द्वा विकार आपल्यांत उत्पन्न होऊं न 
देण्याचा जीवापाड प्रयत्न करीत राह्मावें. 
पुण्यवान्‌ छोकांनाच क्षमा-गुण घारण करण्याची सदूबुद्धि उत्पन द्वोते, क्षमा दल नांव संस्कृत 
भाषेंत एृथ्वीला दिलेलें आहे. प्रृथ्वी आपत्यावर द्वोणोर आधात सहन करीत असते. सर्व प्राणी- 
मात्राची घडपड जरी पृथ्वीच्या पाठीवर चाललेली आहे व त्यापासून 
उत्तमक्षमेचें लक्षण प्रृथ्वीछा अपरिमित त्रास होत आहे तरी ती सर्व सहन करतेच ना! 
याचप्रमाणें जे लोक पर-पदार्थापासून होणारे अनेक प्रकारचे त्रास सद्दन 
करतात त्यांनाच क्षमा हवा गुण प्राप्त द्ोतो. स्वतः प्रतीकार करण्याचें सामर्थ्य असूनद्दी जे इत- 
रानी दिलेछा उपसर्ग स्वद्वितासाठीं सहन करितात व्यांच्याच सहनशीलतेछा उत्तम क्षमा म्दृणावें, 
एरवीं आपल्या लौकिकाकरितां, द्रब्य-प्राप्तिकरितां किंवा दुसन्‍्या कोणत्याही इेतनें दुसन्याचा उपद्रत 
सोसणाय्या व्यक्ति जगांत दिसून येतात, पण त्यांनीं धर्माकरितां क्षमा धारण केली आहे असें नब्दे, 
मूठ मुद्दा रागद्वेषरह्चित ह्वोऊन आत्म्याचा यथार्थ स्वभाव प्रगट करण्याकडे आह म्हणून क्षमेच्या- 
मागें मुद्दाम * उत्तम ? हैं विशेषण दिलेलें आहे. याशिवाय “ उत्तम ! विशेषणाचा दूसराही द्वेतु 
असा आह कीं, ती क्षमा सम्यग्ज्ञानपूर्वक असली पाहिजे. अशा प्रकारची उत्तम क्षमा अंगीं असर हें 
त्रैलोक्याचें सार अंगीं असप्यासारखें आदे. हीच क्षमा जीवांना संसार समुद्रांतन॒तारून नेण्यास 
समर्थ आदे. उत्तम क्षमेंत रत्नत्रयाचा समावेश झालेला असतो म्दणून त्यास दुर्गतीतीछ दुःख 
भोगण्याचा अ्रसंग येत नाहीं, क्षमा घारण करणान्या पुरुषाला नरकगति व तियंच गतीला जाबें छागत 
नाई, ही एक उत्तम क्षमा अंगीं असली तर त्यावरोबर अनेक गुणांचा प्रादुर्भाव होतो. दिगंबर 
मुनोंचा क्षमा द्वा प्राण आदे, उत्तम क्षमेचा छाभ होणें म्हणजे चिंतामणि रत्नाचा छाभ होणें असे 
ज्ञानी लोक समजतात. उत्तम क्षमा अंगीं असल्यानें मन अतिशय शुद्ध राहतें, क्षमेशिवाय मनाची 
स्थिरता व उज्ज्बलता राहणें शकय नाहीं. सारांश, सर्व मनोरथाची सिद्धि एका उत्तम क्षमेपासून 
देते म्दणून ती धारण करण्याचा सर्वानीं प्रयत्न करावा. 
प्रसंगानुसार याठिकाणों क्रोध उत्पन्न ज्ञाछा असतां तो कसा जिंकाबा, व्यात्रेद्दीं मनांत 
कोणते बिचार आगाबे दें सांगितलें असतां वाबगें होणार नाहीं म्दृणून त्याविषयीं थोडेसें विवेचन 
केलें आहे. क्रोध उत्पन्न झाला असतां पु्दें लिह्िल्याप्रमाणें प्रत्येकानें विशेषतः मुर्नीनीं आपढ्या 
मनाशोीं विचार करावा. 
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कोणी एखाद्यानें आपल्याला दुवचन बोछन दुःख दिलें, शिव्या गाल्गी केली, चोर म्हटलें, 
अन्यायी, पापी, दुराचारी, दुष्ट, नीच, दुब्ठा, चांडात्ठ, कृतप्ती वौरे शब्दांनीं संबोधिलें तर त्यावेब्टी 
ज्ञानी पुरुषांनीं असा विचार करावा कीं, “ मीच याचा कांही तरी अपराध 
क्रोध कसा केला असला पादिजे : किंवा रागद्वेषान्या भरांत एखादा अपशब्द बोदन 
जिंकाबा, याचें अंतःकरण दुखविलें असलें पाहिजे, मग त्यात्रइल त्यानें मा उलट 
शिवीगाढ्शी केडी, घिक्कार केला, नीच, चोर, कपटी, अधर्मी बौरे शब्द 
उच्चारून अपमान केला तर त्यांत वावगें तें काय ! याहुनद्दी अधिक जरी त्यानें दंड दिला असतां 
तरी तें देखील योग्य झ्ा्ले असतें. ज्याअर्थी मी त्याचा अपराध केला आहे त्याअर्थी त्याचीं दुर्वचनें 
ऐकरणणें मछा भाग आद्दि. तीं ऐकून उलट क्रोध करणें योग्य नाह्दी. अपराधी पुरुषाला येथें नाहीं 
तरी नरकांत जाऊन दंड भोगावा छागतोच कीं नाद्दीं ? ज्याअर्थी माश्या निमित्तानें यारा दुःख 
झालें आदे व त्या दुःखाब्या आविशांत तो मलछा दुःशब्द बोदन आपकें सांत्वन करून घेत आदे 
त्याअर्थी मी त्यापासून वाईट मानून घेण्याचें कारण नाहीं. ” इत्यादि. 
एखाद्या गृहस्थाकड्ून विकारब॒श क्चित्‌ दुवचन निषालें तर त्यानें आपण केलेल्या दुष्कृ- 
त्याबइल ज्याचा गुन्हा केला असेल त्याची क्षमा मागावी व त्यावेतीं असे म्दृणांवें कीं, "दे दयानिधे ! 
मी अज्ञानी आह. रागद्वेषा्या वश होऊन आपब्या मनाटा दुखबिलें द्वी 
फार बाईट गोष्ट मजकड्ून घडली. त्याबइल मला क्षमा करा. यापुर्दे अशी 
गोष्ट मजकट्टन कर्धीही घडणार नाहीं. एकवेर्की द्वोणाज्या चुकीबदल सत्पुरुष 
नेद्मी क्षमाच करीत असतात. ” 
ज्याजवढ क्षमा मागण्यास जावयाचें तो पुरुष जर तीव्र-क्रोधी व अन्यायाचर्णी असेल तर 
मंदकषायी पुरुषानें त्यापाशीं आपण केलेल्या अपराधाबदल क्षमा करा अर्से म्द्ृणण्यास जाऊं नये. 
कालांतानें त्याचा क्रोप शमला आद्वे असे समजस्यावर जार्वे, 
स्वतः कोणत्याद्दी प्रकारचा अपराध केला नसून शिवीगाछ करणारा पुरुष केवत्ठ ईर्षेने 
अथवा द्वेषानें आपक्यावर अनेक प्रकारच दोषपारोप करीत असेल तर त्याबदल ज्ञानी पुरुषानें मुर्छीच 
दुःख करूं नये. त्यावेढलीं असा विचार मनांत आणाबा,“ जर आपण याचें 
निर्दोष पुरुषपाचे.. घन किंवा जमीन जुमछा द्वरण केला असेल, त्याच्या उपजीविकेच्या साध- 
विचार. नांचा नाश केला असेल, त्याची खोटी चह्माडी कोणाजवछ करून नुकसान 
ह केलें असल, अथवा त्याचे दोष प्रगट करून जगांत नाचक्की केली असेल 
तर या अपराधाबदल पश्चात्ताप करून त्याची माफी मागण्णे योग्य भाद्दे. पण जर तसा कोणताद्दी 
अपराध केला नसेल तर त्याबदल माफी मागण्याचें मुर्ठीच कारण नाहीं. जरी तो मला उद्देशून 
आपस्या मुखानें अभद्रवचन उच्चारीत असला तरी ते शब्द माह्या आत्म्याला मुर्कीच छागत 
नादीत. तो माझें नांव व कुछ उच्चार करून त्याला शिव्या देत आहे. पण नांव व कुल दूं कांदीं 


दुवचनाबइल क्षमा 
मागावी, 
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माझलें स्वरूप नब्दे, मा्लें खरें स्वरूप ज्ञान आहे. तो ज्याला शिब्या देत आह्े तो मी नब्दद. मी 
अद्दे त्याढा हे शब्द मुत्झँ ऐकूंच जात नाहींत. म्हणून आपण यावेत्वी क्षमाच धारण केलौी 
पादिजे. दुसरी गोष्ट अशी कीं, द्वा जीं दुबचनें उच्चारीत आहे तीं त्याब्या मुखापासून, त्याच्या 
मनांतील अभिप्रायाढा अनुसरून, जिद्बा व दांत यांच्या साह्यानें पुद्ठल परमाणु शब्दरूपानें प्रगट 
होत आद्वित. वया बचनाला ऐकून जर मी आपल्या आत्म्यांत विकारभाव उत्पन्न होऊं दिला तर 
माश्या इतका मूल दुसरा कोण असूं शकेल ? हा मनुष्य ईेंनें मछा शिवीगाक करीत आहे. पण 
बास्तव्रिक पाहूं जाता शिवीगाव्ठ ही कांहीं एखादी वस्तु नब्हदें, ती माइ्या अंगाला लागल्या 
सारखींद्वी दिसून येत नाद्दी, अवस्तुमध्यें देवघेबीचा व्यापार होतो दें मी ज्ञानी असून करसे मानावें? 
आतां यानें मछा चोर, अन्यायी, कपटी, अधर्मी कौरे म्हटलें तरी त्यांत बाबगें काय झालें ? आपण 
अनेक जन्मांत चोर झालों नाहीं काय ? केवठ चोरच नव्दे पण ब्यभिचारी, अभक्ष्य भक्षण करणोरे 
भिल्ठ, चांडाल, चांभार, मह्ार, कुत्रा, गाढब वौरे नर व पशृंच्या अनेक अवस्था धारण केह्या 
आद्वित. जगांत जेत्रद्या र्द्वणून अन्यायाचरणाचो कृत्यें असतील तितकीं सत्र आपल्या हातून अनेक 
जन्मांत अनेक प्रसंगीं घडलीं आद्वेत. अजूनही संसार-परिश्रमण करावयाचें आहे, तोपयैत अनेक 
पर्यायांत वेगवेगब्या, वेब्ठेवर व्याहूनद्ी नीच अवस्था धारण कराब्या छागतील, मग यानें आपणांस 
तसें म्दटरलें याबदल वाईट कां बाहून घ्यावें बरें! आपण कीं तरीं या सर्व अवस्था भोगडेत्या 
आद्वेतच. त्याचा त्यानें उच्चार केला यांत वाईट मानण्पासारखें काय आह्े ? ल्यानें आपणाला गाढव 
म्हटलें म्दृणून वाईट मानून घेऊन स्यामुक्लें आपल्या शुद्ध आत्म्यांत ब्रिकारभाव उत्पन्न होऊं देणें 
जुकीचें आढे. दुष्टलोक दुर्वचन बोढून मल्य दुःख देण्याचा प्रयत्न करितात यांत वास्तविक त्यांचा 
मुर्टांच अपराध नाह्वी. आपण पूर्व जन्मीं जें जें कर्म बांधलेलें असल तें उदयाला आहेलें आह्वे व 
तेंच या दुष्ट मनुष्याच्या तोंद्डन मला अपराब्द बोद्धन नाहींसे होत आहे. द्वा कांढीं थोडा लाभ नब्द्दे 
खरोखर या दुष्टछोकांचे मजबर फार उपकार आदत. कारण ते मला शिव्या देऊन आपसल्या पुण्य 
संचयाचा नाश करून मी केलेल्या पापाला नाढींसे करीत आदह्ेत. अशा उपकार करणाज्यावर जर 
मी क्रोध करीन तर माह्या इतका अथम दुसरा कोण असूं शकेल ? ओरे ! यानें मला फक्त शिव्याच 
दिल्या, मारलें नाह्वीं, द्वा थोडा ढाभ ज्ञाला काय : क्रोध आलेला मनुष्य मारण्यासही प्रवृत्त होतो. 
त्याछा आईबाप, मुलगा, भाऊ, ख््ी, मित्र यांपैक्ीं कोणाचीही पर्वा नसते. असें असून त्यानें मला 
मारिलें नाह्ठी हा उपकारच म्हणाबयाचा ?” 
याही पुढ़ें क्रोषी पुरुष अ्रत्यक्ष मारण्यास तयार झाला तर त्यावेछीं ज्ञानी पुरुषानें पुढील 
ब्रिचार मनांत आणून क्षमा धारण कराबी. “ यानें मछा फक्त मारिडें. माज्ञा प्राण घेतला नाहीं, दुष्ट 
लोक स्वतःच्या जीवाबर उदार होऊनच दुसन्याचा घात करण्यास तयार 
प्रत्यक्ष मारणाज्या- द्वोत असतात. यानें अझ्ूून मान्ती तशी अवस्था केली नादीं द्वाही एक 
विषय विचार लाभच घडला, ” यापुद़ें तो प्राण घेण्यास प्रवृत्त झाला तर पुदील बिचार 
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मनांत आणाबा. “ एक वेछ कधी तरी मराबयाचें द्वोतेंच तें आतां प्राप्त झ्ञास्यामुद्रें 
कर्माचें ऋण फिटलें दूँ बरें झालें, या मरणानें माझ्ा धर्म नष्ट झ्ाला नाहीं. धर्माचें पालन 
होत राहुन जर जगतां भाल्ले तरच तें जगणें खरें. द्वे द्रव्यप्राण ( श्रासोच्छासादि ) पुद्नल्स्वरूपी 
आदित. ज्ञानदर्शनादि स्वाभाविक आत्मगरुणाला भाव-प्राण म्हृणतात. त्यांचा घात मी क्रोधादिक है 
विकारांब्या आधीन दोऊन केला नाहीं ह्वा फार मोठा लाभ झ्ाला. याहून श्रेष्ट लाभ जगांत दूसरा 
नाहीं. उत्तम कामांत दजारों विन्ने येणें हा सृश्क्रिम आहे. त्याअर्थी मल विज्नें आलीं दें योग्य 
ज्ञालें. मी जर यावेत्ठीं क्षमाभाव धारण करून ग्राप्त द्वोणोरे उपसर्ग सहन करणार नाहीं व विका- 
राच्या स्वाधीन द्वोऊन क्षुब्ध होईन तर माश्लें हें आचरण पाहून, माइ्याहुन अव्पज्ञानी, भित्रे असे 
त्यागी, तपस्वी वगैरे आपली क्रिया निर्दोषरीतीनें पात्ण्यांत दृढ निश्चयी कसें राहूं शकतील ? ते 
सर्व आपापल्या कर्म-मार्गात शिथिल ह्वोतीछ व त्यामुक्लें ध्ममार्ग सदोष बनेल. दुसरे, मी सध्यां बीतरागी 
बनलों आहे. अशा प्रसंगीं इतर विकारांच्या आधीन होऊन जर मुखावाटें दर्वचन बोद्ध लगछों तर मला 
पाहून इतर लोकद्ली तसेंच बोदूं लागतीछ व मी धर्माची मयोदा सोइन पापाची परंपरा चालविणारा 
ठरेन. याकरितां मी आतां ग्राणांतीढी धारण केलेल्या क्षमायुणाला सोडणार नाहीं. पूर्वी जें मी अशुभ कर्म 
संपादन करून ठेविलें त्याचें फठ मला एकट्यालाच भोगावें छागणार आहे. इतर पदार्थ केबरत्ठ 
निमित्त मात्र आह्वेत. यांच्या निमित्तानें माझें कम उदयाला आर्ले नसतें तर दुसज्या कोणाध्या 
निमित्तानें तरी तें आलेच असतें. उदयाला आलेलें कर्म फल दिल्याशिवाय राहत नाहीं असा जैन- 
सिद्धांत आदे. द्वे अज्ञजीव माइ्यावर मोठा ्रेध करून दुर्बचनांनीं मला त्रास देत आद्वत, त्यांना 
जर मीह्वी तर्सेंच उलट बोद्ध छागलों, तर माझ्यांत व त्यांच्यांत फरक तो काय ? मीद्वी विकारबश 
झालों तर मला तच्चज्ञान होऊनद्टी तें निरथंक ज्ञा्लें असें म्दृणावें छागेल,” उदयाला आललें पापकर्म 
आपकले फल देण्यास तयार झ्लार्ले असतां त्यामु्ें चिद्न जाऊन कोणाद्दी विचारी पुरुषानें आपल्या 
आत्म्याला ऋधादिक विकारांच्या स्वाधीन होऊं देऊ नये. त्यावेढीं त्याने आपल्या मनांत असा विचार 
करावा- “ है आत्मन्‌ ! तू पूर्वी जी अशुभ कमें केछी आद्वित. तीं आतां उदयाछा येऊन दुःख 
देत आद्वित. त्यांना प्रतिवंच करणें अशक्य आद्वे म्दृणून आतां तीं सदन कर. दुःखामुक्ें भय- 
भीत झालास तरी तीं कम तुठा सोडतील अर्से नाहीं. उलट त्यापासून पूनः अधिक पापबंध मात्र 
द्ोईल. म्दवणून प्राप्त झालेल्या दुःखाछा मुर्कीच न भीतां तू परम शांतभावानें तीं सदन कर. तुझ्या 
आजुबाजूला दुष्ट लोकांचा मोठा समूह जमलेला आहे. तो आपल्या सामर्थ्य्निं तुझ्या ऋषधरूयी 
अम्नीछा प्रज्वलित करून परम शांतभावरूपी संपदेला भस्म करूं पाहत आढे. या प्रसंगी सावध 
न द्वोतां जर तूं क्षमा सोडशील तर अवइयमेव तुझ्या साम्यभावाचा, धर्माचा व कीर्तिचा नाश होईल.” 
ज्ञानी पुरुष असह्य दुःख ग्राप्त ज्लालें र्दणजे आपस्या पूर्व कर्माचा नाश होऊं छागला आहे 
असें समजून फार आनंदित द्वोतात. मग ते असा विचार करतात;--- 
“जर या दुष्टॉनी अनक प्रकारच्या कटुभाषणांनीं व पीडनादिकांनीं मला त्रास दिला नसतां तर 
र. ६६ 
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मान्नी अशुभ कर्मापासून सुटका ज्ञाली नसती. त्यांनीं दव मजबर खरोखर उपकार केला. अथबा 
त्यांच्या दुष्ट बचनामु्ठेंच माझ्नी विवेकशक्ति जागृत होऊन जिनागमाच्या 
साझानें मी साम्यभावाचा जो अभ्यास केला द्वोता त्याची कसोटी छागली, 
माझ्नी परीक्षा घेण्याकरितांच कर्मह्ी उदयाछा आले आहे. याप्रसंगीं साम्य- 


भाव सोद्टन जर मी त्याजवर रोष करीन तर ज्ञाननेत्र प्राप्त द्ोजनही साम्यभाव प्राप्त झाला नाहीं 
असे ठरेल व क्रोधरूपी अप्नीत जद्धून मी भस्म होईन. मी बीतराग प्रभूनीं उपदेशिलेल्या मार्गानें 
जाऊन, संसारबंधन तोइ्टन टाकण्यात्रिषयीं उद्युक्त झालों असतां माक्ने चित्त क्षुब्ध दोइल तर 
संसार-परिश्रमण करणास्या अज्ञानी मिथ्याइष्टी सारखाच मी ठरेन. 
सत्पुरुष अज्ञ जीवांना धममार्गाच्रा उपदेश देत असतात पण ल्याचा उपयोग द्वोत नाहीं., तरी 
त्याविषयीं ते मनांत बाईट वाहून घेत नाहींत. जसें एखादा वैद्य विषनाश करण्याचा प्रयत्न करीत 
असून त्यामुक्कें ते नष्ट न झालें म्हणून आपण स्वतः ते भक्षण करीत नाहीं. रोग्यास गुण न आला 
म्दणून वैद्याने मरात्रें असें नाहीं. त्याचग्रमाण पुरुषानें प्रथमतः ज्यास उपदेश द्यावयाचा त्याची 
पात्रता पढ्मावी व आपल्या उपदेशाचा इष्ट परिणाम घट्टन न येतां उलट होण्यासारखा असेल तर तो देऊं 
नये. आपल्या सांगण्याचा एखाद्ावर परिणाम होत असेल व आपण सांगणार तें समजण्याची व्यांत 
पात्रता आह असें आपणास बाटत असेल तर प्रसंगानुसार थोडक्यांत गोड दाब्दांनीं चार शब्द 
सांगावें. तेवब्यातर ब्यानें आपला दुष्टपपणा सोडला नाहीं तरी ह्यामुलें आपण ऋरोघवश होऊं नये. 
त्याची उपेक्षा कराबी. 
या दुष्टानें आपल्या मुखावाटें अशी अभद्र वाणी उच्चारून आपणांस उपद्रव दिला नसता 
तर आपण तरी शांत राहून घर्माला शरण गेलों नसर्तों. ज्याअर्थी उपद्रब देणास्यानें मला पापा- 
पासून भयभीत करवून घर्माचा संबंध जोडून दिला आहे त्याअर्थी तो 
दुशनें उपद्रव दिल्या  उपद्रव देणारा पुरुषच माझया रागद्वेषादिक विकारांना सोडबिणारा व उप- 
वेल्लीं काय विचार कराता? कारकर्ताच ज्ञाला असे समजलें पाद्दिजे. जगांत कित्येक असे उपकारी 
पुरुष आहत कीं,ते दुसन्याच्या सुखाकरितां धन वगैरे देतातच, पण प्रसंगीं 
आपला प्राण देखाँछ खर्ची घालितात. मग मल्ग तर दुश्ंचीं फक्त दुबचन ऐकावयाच्ची आद्वित यांत 
अवधड तें काय! तीं दुबे चनें बोलण्यापासून जर तो सुखी होत आहे तर त्यांत आपें काय नुक- 
सान आहे ? दुःख देणान्याविषयीं जर मी मनांत द्वेष न केला तरच मां आत्मद्वित ह्वोणार आदे. 
तसेच ज्याअर्थी मी सबसंग परित्याग करून मुनित्रतांत क्षमा अंगिकारिलेली आद्े त्याअर्थी 
या बचनापासून माझ्ना साम्यभाव टिकतो कीं नाहीं हें दिसून येईछ. तर्सेच माश्या साम्यभावाचा 
नाश कराता म्दृणून अनेकांनीं अनेक प्रकारें आपली पराकाश केली तरी मी अणुमात्रह्दी आपली शांति 
सोडणार नाहीं. तसेंच चिरकाल शाब्राध्ययन करून साम्यभावाचें महत्त्त समजून घेतलें पण प्रसगी 
तो टिकला नाहीं तर त्या शाब्राध्ययनाचें तरी काय फल ! आजपयैत प्रसंग पडला तर असे घैय 


भसक्ष दुःखाचे वेढ्ीं 
काय विचार करावा. 
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घारण करूं, असे वायूं असे मनोरथ ठरबिले पण प्रसंग येतांच ते सब नाद्ौंस झाले. अशा पोकत्ठ 
पैर्याचरा काय उपयोग : दुष्ट आपल्या कृतीनें अथवा शाद्वांनीं आपणांस दुःख देत आह व त्यावेव्ठीं 
आपण अणुमान्र देखील मनांत विकार न येऊं देतां इृढ भावनेनें उपद्रव सहन केला तरच तें खरें बैये ! 
अशा बैर्याचीच जगांत सज्जन छोक ग्रशंसा करितात. उपद्गव, संकट किंवा दुःख हे जोपय॑त प्रत्यक्ष 
येऊन प्राप्त झ्ञाले नाहींत तोपयतच पुष्कछ छोक सत्य, शौच, क्षमा, दया बगरे अनेक सदूगुणांचे 
धारक म्हृणून म्दणवून घेतात. पण प्रत्यक्ष प्रसंग आछा कीं ते सब गुण नाहींसे होऊन त्या ऐवजी 
अवगुणच भरलेले दिसून येतात. खरे सजन असा डौल कर्घीच मिरवीत नाहींत. दुर्जनांनीं 
हवे तेबढें अपकार केले तरी सज्जन हे सजनच ठरतात. दुष्टाच्या अपकाराबइछ मुखावादें कर्धी 
ब्रदेखील काढावयाचा नाहीं असा त्यांचा बाणा असतो व असा बाणा बाल्ठगणारेच खरे 
साधु किंवा सजन द्वोत. अशा सजनांच्या कार्याची सिद्धि ठरलेली असते. दुसम्याक्टन उपसर्ग 
होवो किंवा तो आपोआप येऊन पड़ो त्यामुद्ें ज्यांचें अंतःकरण कलुषित द्वोत नाहीं त्यांनाच अबि- 
नाशी संपदेची प्राति होते. अज्ञानी जीव आपण केलेल्या पूर्व पापकर्माबदइल स्वत:वर रोष न 
करता कर्मफल देण्यास उद्युक्त झालेल्या बाह्य निमित्तांवरच रोष करितात, हा संसार अनंत 
दुःखांनीं भरलेला आढे, यांत श्रमण करणाराला कोणकोणतीं दुःखें भोगावी छागत नाहींत ! संसा- 
रांत तर सदैव दुःख ठेवलेलें, जर संसारांत सम्यग्ज्ञानरद्वित, कार्याकार्यबिचार सोडणारे, जिन- 
सिद्धांताविषयीं द्वेष बाछूगणारे, अत्येत निदयी, परलोकीं हित ब्हात्रें अशी इच्छा न ठेवणारे, षी- 
दुष्ट, विषयी, हड्डी, दुराग्रद्ी, महाभिमानी, कृतन्न असे जीव उत्पन्न झाले नसते तर निर्मल बुद्धि धारण 
करणाय्या सजनांना व्रत, तपश्चरणादि क्रिया करून मोक्ष प्राप्तिकरितां उद्योग करण्याचे तरी काय 
प्रयोजन होतें ? अशांना पाहूनच सत्पुरुषांना उद्देग उत्पन्न होतो व ते वीतराग होण्याकड आपले 
मन वछाबितात, मछा पूत्रकृत जबरदस्त पुण्याईमु्े परमात्मस्वरूपाचें ज्ञान झा्ले आदे, सर्वज्ञांनीं 
उपदेशिलेल्या पदार्थानाही यथावत्‌ जाणपण्याची शक्ति मजमध्ये उत्पन्न झाली आहे म्हणून संसार 
. परिम्रमणाची भीति बाटल्यामुल्ठें वीतराग परम घारण करून त्याग्रमाणे आचरण करूं लागलें, अशा 
स्थितीत जर मी क्रोधाच्या वश होईन तर माप्ें ज्ञान चारित्र बंगेरे सब निष्फक्क टरेंछ, श्रीपग्ननंदि 
मुनींनीं म्हटलें आद्वे “ जो मूर्ब लोकांनीं केलेल्या उपद्र॒वांना, थद्रेछा, शिवीगाढ्ी, अपमानादि अनेक 
क्रियांना न जुमानतां आपलें मन शांत ठेबतो, त्यांत अणुमात्र विकार उत्पन्न होऊं देत नाढीं त्या 
पुरुषालाच उत्तम क्षमा घडते व ती क्षमा मोक्षमागकडे प्रदत्त झालेल्या पुरुषाछा उत्तम पदास 


पोंचविते.” 


विवेकी पुरुष असें चिंतन करीत असतात कीं, “आपण तर रागद्वेषादि मर रद्दित 
उज्ज्वल अंतःकरणाचे आहत. इतर छोक आपणांस खोटे म्हणोत वा खरे म्दणोत. त्यांशी 
आपकें काय ग्रयोजन ? ज्यानें बीतराग घम घारण कलेला आहे ह्यास आपस्या आशब्माब्या 
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विशिष्ट झुद्धतेकडेच फक्त दृष्टि ठेवून जागरूक राह्िले पाहिजे. आपले विचार वाईट असले ब इतरांनीं 
८ आपस्या मतलब्राकरितां आपली फार स्तुति करून चांगलें म्हटर्लें म्हणजे आपण 

सागर कसा ला होतें असे नाहीं. या उछट आपले विचार चांगछे असून कोणी 
लितन द्रेषबुद्धीनें आपणांस खोटें म्हटलें म्हणून तेबढबानें आपण खोटें ठरतों असेंही 

नाहीं आपले जसे विचार असतील तसेंच फल मिकतें. कोणी कांचेला रत्न अथवा रत्नाला कांच म्हट- 
स्थानें कांच रत्न किंवा रन कांच द्वोत नाहीं.किंमत खय्या रत्नाचीच व्ह्यावयाची.कां चेछठा कोण विचार- 
णार! मरद्ृणून इतरत्रांच्या म्हणण्यावर खरें खोटें अब्र॒लंबून नाहीं. त्याचा स्वतःच विचार केला 
रदणजे पाले, दुशंचा स्व्रभाव दुसय्यांचे दोष प्रगट करण्याचा असतो. त्यांना तसें केल्याशिबाय 
कर्धीद्दी समाधान वाटत नाह्दीं, म्दृणून अतःपर दुष्ट छोकांनीं माश्यांत नसलेले देखील दोष प्रत्येक 
घरी जाऊन सांगातरें व स्वतः सुखी व्हावें. ज्यांना द्रव्य पाहिजे असेल व्यांनीं माझें सर्वस्व दरण 
करून समाधान मानात्रे, मान्ना प्राण धेण्याची ज्या माझया शन्न्ची इच्छा असेल त्यांनीं तत्काल ती 
अमलांत आणाबी. ज्यांना मान्ली जागा, जमीन-जुमछा वर हवे असेल त्यांनींढी तत्काल तीं ग्रहण 
कराबी. मी आतां रागद्वेष सोड्टून माध्यस्थ्य ( तटस्थ ) भाव धारण केला आहे. जगांतील संपूर्ण 
प्राणी माइ्या निमित्तानें सुखी होबोत. मजकरितां कोणत्याही प्राण्याछा कोणत्याही प्रकारें दुःख दोऊ 
नये. कारण माही अशी खात्री झालेली आह्े कीं माश्लें प्राण आयुकर्माच्या स्व्राधीन अद्वित. द्वब्य 
आणि जमीन-जुमला यांचा छाभालाभ पाप-पुण्याच्या स्वाधीन आहे, मी आतां कोणत्याहदी जीवाशी 
बैर, विरोध न करितां सर्वावददछ क्षमा धारण केली आह. असें असूनद्वी जे दुष्टकोक स्वहिताद्विताचा 
विचार न करितां दुर्चनादि उपद्रवांनीं मला दुःख व्हावें म्हणून प्रयत्न करीत आहत त्या त्यांच्या 
उपद्रवांनी दृःखी होऊन मी क्षमा सोडण्यास तयार व्हाबें म्हणजे त्रैलोक्य चूडामणि भगवान्‌ बीत- 
राग प्रभूष्या यथार्थ स्वरूपाला न जाणण्यासारखें आहे, अथवा आजपमैत मी बींतराग 
धर्माची उपासना केलीच नाहीं अथवा मूर्ख लोकांचा स्वभाव जाणछा नाहीं असे समजलें पादिजे. 
मूढ लोकांचें ज्ञान यथार्थ नसतें. त्यांची वृत्ति सर्वस्वी मोह कर्माच्या स्वाधीन बनलेली असते. म्ह््यून 
अशा लोकांबिषयीं मी क्षमाच धारण करणें योग्य आहे. ही क्षमा इह॒लोकी परमशरण आदि. आई- 
सारखी आपलें रक्षण करणारी आह. फार काय क्षमा हेंच जिनधर्माचें मूल आह. हिच्या आधारानेच 
इतर सत्र गुणांचें वास्तव्य आह. या क्षमेमु्कें कमैनिजरा होते व हीच हजारों संकटापासून प्राणि- 
मात्रांचे रक्षण करण्यास समथ आहे. म्दृणून धन देऊन अथवा प्रसंगीं प्राण देखील देऊन क्षमेचें 
रक्षण करणें योग्य आहे. हिला सोडतां कामा नये. कोणी दुष्टपणानें आपला प्राण घेऊं छागला 
तरी देखील त्याला उद्देशून कटुबचन मुखाबार्टे काढूं नये. त्यावेत्हीं अंतर्गत वैर सोट्टन जर व्या 
दुष्टाला ग्इटलें, “ महाराज | आपण आमचे खरोखरी रक्षणकर्ते आह्वांत, आमच्या मरणाची बेल 
येऊन ठेंपली त्याला तुमचा काय इलाज आदे. आमच्याच पाप-कर्माचा उदय आला म्दृणून अशी 
स्थिति प्राप्त ज्ञाली आहे. तरी पण आपल्यासारखूया महंत पुरुषाच्या हातून आम्हांस मरण येत आहे 
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डी त्यांतल्या त्यांत आमच्या विशेष भाग्योदयाची गोष्ट समजली पाहिजे. दुसरें असे की, आमधघ्या- 
सारख्या अपराधी पुरुषांना जर आपण दंड देणार नाहीं तर दुनियेतून सन्‍्माग नष्ट द्वोडन जाईल. 
आम्द्दी जो इहलोकी अपराध केला त्यार्वे फछ नरकतियैंच गतींत जाऊन पु्ढे आम्द्वांस भोगार्वे 
लछागलेंच असर्ते, त्या ऐवजी येयेंच आपण आम्हांस दंड करून ऋणमुक्त केलें द्वा आपका केबढा 
उपकार ! आम्द्दी आपल्याशी असलेला वैरविरोध मनवचन कायेने सोह्टन सर्वे अपराधाब्रदल क्षमा 
मागतों,. आपणही आम्द्वांस अपराधातइलू दंड देऊन क्षमा करावी. आम्द्वांठा अनेक प्रकार 
ब्याधि जड्ून त्यापासून उत्पन्न होणास्या अनंत बेदनांच्या कशंत मरांब लागलें असतें, पण वेव्डीच 
धर्माठा शरण जाण्याची बुद्धि उत्पन्न झाल्यामुक्त येथें कर्मा्चे ऋण नाहींसें होऊन आपणासारख्या 
सत्पुरुषाच्या ह्वातानें मरण ग्राप्त झालें ही फार समाधानाची गोष्ट घट्दन आली. आता आम्दी सुखाने 
मरूं ” आपण अशा बिकट प्रसंगीही विकारबश झालों नाहीं असे ठरेल ब त्या मारण्यास तयार 
झालेल्या पुरुषांसही क्षमा कशी असते व सत्पुरुष प्रसंगी ती कशी पाछ्ितात याचे ज्ञान होऊन 
जैनधम खरा अरे त्यान्या अंत:करणांत बाटल्याशिवाय राहणार नाहीं. असो, याप्रमाणें उत्तम क्षमेचें 
बर्णन केले. 
मार्देव, 


मान कपायाच्या उदयानें आत्म्यांत उत्पन्न होणान्या कठोर बिचारांचा अभाव श्ञाल्यानें 

मनांत कोमलपणा उत्पन्न होणें हवा आत्म्याचा मार्दव नामक गुण होय. नम्रता व मान यांतील भेद 
समजून मदाचा त्याग करणें यालाही मार्दबगुण म्हणतात. मान कषाय हा 

अभिमान सोडा. संसार बृद्धीस व मार्दव गुण हा संसारनाशास कारण आदे. मार्दव गुण 
दयाधर्माचें मूल आहे. अभिमानी पुरुषाच्या अंतःकरणांत दयाधर्माचा लेशही 

असूं शकत नाहीं. ज्याचे विचार अत्यंत कठोर असतात तो निर्देयीच असतो. म्द्ृणून मार्दव गुण 
धारण करण्यापासून सर्बाचें हित होतें असें आचार्यानीं सांगितलें आहे तें यथार्थ आहे. ज्यांनीं 
मार्दव गुण आपल्या अंगीं धारण केला आह त्यांच्या ब्तपालन, संयम-घारण ब ज्ञानाभ्यास या 
क्रिया सफल होतात. अभिमानी पुरुषांच्या या क्रिया सफल द्वोत नाह्वींत. मार्दव गुण अंगीं असल्या- 
पासून कषायांचा नाश होतो ब पांच इंद्रियें आणि मन दीं ताब्यांत राहतात. मार्दव धर्माच्या 
प्रसादानें चित्तरूपी जमिनींत करुणारूपी बेल उत्पन्न होते. या गुणामुर्लेच जिन भगवंताविषयीं 
व जिनागमाविषयीं निर्मछमक्तीचा अंतःकरणांत उदय द्वोतो. गर्विष्ठ पुरुषाला जिनेंद्राष्या गुणाविषयीं 
अनुराग नसतो. मार्दब्गुणानें कुमतिज्ञानाचा नाश होतो. तिचा अधिक प्रसार होत नाहीं. 
अभिमानी पुरुषाला अनेक प्रकारची कुबुद्धि उत्पन्न होत असते. मार्दब-गुणानें मनुष्य अत्यंत 
नम्र द्ोतो व त्यामुदें पुष्कछ दिवसांचा शत्रु असछा तरी तो आपके बैर सोडण्यास तयार होतो. 
अंतःकरणांठन मान नाह्टीसा झाला म्हणजे परिणाम निर्मल होतात. त्यामुर््ठें इद्ृपरछोकाची 
सिद्धि होते. अत्यंत नम्न व बिनयी पुरुषांचीच जगांत कीर्ति होते. परलोकी त्याठा देवगति प्राप्त 





ऊँ # और: थक. हे 


२८६ रत्नकरंड-शआवकाचार | सत्र १२१ 


दोते. कोमल परिणामांनीच अंतरंग बद्दिंग तपाला शोमा येते. अभिमानी पुरुषाचे तप जगांत 
निंध गणलें जातें. कोमलपरिणामी पुरुषाछठाच लोकांचें अंतःकरण रंजविता येते या गुणामुह्ठें 
जिनशासनाचें यथार्थ ज्ञान द्ोतें. मार्दव गुण असेल तरच स्वपरस्वरूपाचा अनुभव द्वोतो. गर्विष्ठ 
पुरुषाला स्वपरविचार राहत नाहीं. मार्दव गुणामुल्ठेंच स्व दोष नाहींसे दोतात व संसारांवून पार 
द्वोतां येतें, म्हणून मार्दबगुणाचा अंगीकार कराबा. 
संसारी जीवांना अनादिकाल्पासून मिथ्यादर्शनाचा उदय असल्यामु्ठें पर्यायाब्रिषयी आत्म- 
बुद्धि उत्पन्न द्वोते व त्यामुढें जाति, कुछ, विद्या, बल, ऐश्र्य, रूप, तप आणि घन यांना आपकें 
स्वरूप जाणून त्याबिष्यीं ते अत्यंत गब मानूं छागतात, द्वे जातिकुलादिक 
मिथ्यादर्शनामुठें.. आठ पदार्थ कर्मोदयाघीन असून पुद्कछाचे विकार आहत. आपकें खेर 
आठ मद द्वोतात स्वरूप अबिनाशी अमूर्तिक असून आपण अनादिकालापासून अस अनेक 
पर्याय धारण करून सोडिले आह्वेत, आतां आपण त्यापैकीं कोणता 
पर्याय आपत्य रद्ृणून समजावें. धनयौवनसंपदादिक आणि इंद्रियजानित ज्ञानादिक सर्व पदार्थ 
नश्वर असून क्षणमभंगुर आह्वेत. यांचा छाभ झाडछा म्हणून अभिमान बालूगणें संसारपरिश्रमणायें 
कारण द्वोय. स्वर्गातील महान्‌ ऋद्धिधारण करणारा देवही मरणोत्तर एक्रेद्रिय जीव होऊन जन्मतो 
अथवा द्वींदियापासून पंचेद्रियापर्यत चांडाल, कुत्रा, मांजर वगैरे अनेक अवस्था धारण करतो, नव- 
निधि व चौदा रत्नें धारण करणारा चत्रवर्ती मरणोत्तर सातव्या नरकांत जाऊन जन्म चेतो. बलभद्र 
नारायणासारख्या पुण्यवान्‌ पुरुषांचें ऐश्वर्य नाहीसें होतें. त्यापुढें इतरांचा काय पाड ! ज्यांची सेवा 
करण्याकरितां हजारों देव हात जोइ्डन तयार असत व्यांच्या पुण्याचा क्षय होतांच मरणसमयीं 
तोंडांत पाणी घालण्यास देखौल कोणी राहत नारी मग इतर पुण्यरहित जीवांची काय अबस्था ! 
त्यांनीं आपल्या यत्किचित्‌ पुण्याचा अभिमान तरी कां बाछूगावा / जगांत आपल्या श्रेष्ठ ज्ञानामुल्लें जे 
उद्धपदवीला पोंढोंचले आह्ेत, निरंतर उत्कृष्ट तपश्चरण करण्यांत जे मम्न झालेले आहेत व जे सदैव 
उत्तम दान करण्यांत तत्पर आह्वेत व इतकेंदी करून जे स्व्रत:छा कमी प्रतीच असे मा नून राह्तात 
व्यांनाच मार्दव गुण प्राप्त ज्ञाछा असें समजावें. 
विनय अथवा गर्वरद्वित अवस्था हेंच घर्माचें मूल आह. सम्यग्दर्शनादि अनेक गुणांची 
प्राप्ति व्दावी, जगांत कीर्ति व्हावी, कोणीही आपणांशीं बैर करूं नये बौरे गोष्टीची आवश्यकता 
भासत असेल तर गर्व सोइ्टन विनयशील ब्ह्या, सर्वांत अगोदर गर्व नाह्वींसा 
विनय धारण करा केला पाहिजे. त्याशिवाय नम्रपणा, बचनमाधुर्य, पृज्यपणा, दान, सन्मान 
बगैरे अनेक गुणांपैकों एकही गुण प्राप्त होणार नाहीं. गर्विष्ठ पुरुषाछा 
कारणाशिवाय शत्रु उत्पन्न द्वोतात, त्याची सत्र निंदा होते. स्व छोक गर्विष्ठ पुरुषाची मानखंडना 
ब्यावी असे इच्छित असतात. उद्धत नोकराचा मालक देखीछ त्याग करितात. मदानें फुगलेत्या 
शिष्याला गुरु विद्या शिकविण्याविषयीं अनुत्साह्द दाखबितात. मत्त पुरुषाजवत्ठ नोकर राहूं इच्छित 
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नादींत, गर्विष्ठ पुरुषाचें मानखंडन होण्यांत मित्र, भाऊबंद, शेजारीपाजारी, द्वितकर्ते वगैरे सर्व 
राजी असतात. या उलट नम्न पुत्र अथवा रिष्यांची अवस्था असते. गुरूना व पित्यांगा आपली 
मुलें अथवा शिष्य विनयशील पाहून अत्यंत आनंद होतो. उद्धत मुलें व शिष्य आपल्या पित्याची 
व गुरूची मर्यादा भंग करून त्यांच्या अंतःकरणाला दुःख देतात. पुत्रांनीं व शिष्यांनीं कोणतेंढी 
नवीन कार्य करावया्चें असस्यास स्वबुद्धानें न करतां आपल्या आई-बापाष्या व गुरूष्या पर- 
वानगौनें करण्यास उचद्युक्त व्हाबें, परवानगी मागण्या इतका वेत्ठ नसल्यास मागाहून त्यांत अमुक अमुक 
द्ेतु होता, अर्से कव्दवून त्यांचें समाधान करावें. अशा कृतीकाच विनय अथवा भक्ति मरदणतात. 
ज्यांच्या शिरोभागी आज्ञा करणोरे मातापितर अथवा गुरु आहत ते घन्यभाग समजावेत, सर्वानाच 
असा योग मिलछालेला नसतो. 
निरमिमानी व ब्रिनयशौल पुरुष आपलीं सब कार्ये गुरूच्या आज्ञेनेंच करीत असतात, जे 
यात्रमाणें गव॑ सोडून वागतात ते खरोखरीच धन्य होत. उत्तम पुरुष, बालक, बृद्ध, निर्धन, रोगी, 
मूर्ख, ज्ञानी, नीच यापैकी कोणी कसाही येवो सर्वार्शी यथायोग्य प्रिय 
गुरु व बडील- भाषण ब त्यांब्या योग्यतेप्रमाण त्यांचा आदरसत्कार बगैरे क्रियांमध्यें कर्पीदी 
पुरुषांची आज्ञा चूक करौत नाहींत, ते नेहमीं आपल्या मुखाबाटें गोड भाषण करितात, 
पाव्ठावी उत्तम पुरुष उद्धत पुरुषासारखा पोषाख कर्रात नाहींत व ज्यांत आपका ब 
दुसत्याचा अपमान होण्याचा प्रसंग प्राप्त होईेल असा व्यवद्दारद्दी करीत 
नाहीत. जो उद्धत असेल त्यांशीं बोलणें चालणें देखौल ठेवूं इच्छित नाद्वीत, मग इतर व्यवद्दार करतील 
तरी कसें ? अशा रीतीचें बर्तन ठेवश्यानें त्यांना छोकमान्य अशा विनयगुणाची प्रापि द्वोते, अशा 
सत्पुरुषांनाच वरील आठ पदार्धाँची म्हणजे घन, रूप, ज्ञान, विद्या, कला, ऐश्ये, बल, जात, 
कुल, वगैरे प्राप्ति द्वोणे सफल होतें. ते स्वतः अमिमान करीत नाहींत. सर्बाशी नम्रतेनें बागतात. 
आपण सर्वाहुन लद्दान आहत. कर्माच्या वश ज्ञाल्यानें अनेक दुष्कर्म आपल्याकट्टन घडतात. 
आपल्या अंगीं इतके उत्तम गुण येण्यास फार अबधि लछागणार आह अशी त्यांची समजूत असते. 
असे पुरुष गर्वाच्या स्वाधीन कर्ीही होत नाहींत. म्हणून भव्यपुरुष द्वो ! मार्दव हा सम्यग्दर्श- 
नाचें एक अंग जाणून त्याचें आपल्या अंतःकरणांत सदैव स्मरण ठेवा ब त्याचें ध्यानस्तवन करा. 
यापुर्दे आजब गुणाचें स्वरूप सांगतों, 
आजेब, 
आज हेंद्ी धर्माचें छक्षण आह. मनवचनकायेच्या सरकतेला आजंब म्दणतात. यांत 
मायाचार अथवा कपट बिलकुल नसलें पाहिजे. आजंवधर्म अंगी असला म्इणजे त्यापासून अनेक 
पापांचें क्षाठन द्वोऊन सुख उत्पन्न होतें म्दृणून कपट सोह्ून याचा अंगी- 
आजवबाचे लक्षण. कार करा. यापासून कर्माचा क्षय होतो. कुटिलता अथवा कपट यापासून अशुभ 
कर्माचा बंध द्वोाजऊन जगांत अपकीर्ति द्वोते. गादणन आत्मद्दितेच्छु पुरुषांनों 
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आजेवधर्माचें अवलंबन कराबें. आपण जसे मनांत आतशिलें असेल तसेंच दुसन्याला सांगणें व 
तदनुरूप बाह्य शरीराचीह्वी पण क्रिया करणें, आंत एक व बाहर दुसरें असा भाव किंवा क्रिया न 
करणें याठाच सरव्ठपणा अथवा आजव म्हटलें आहे. अशी सरव्य्ता अंगीं असणें हें धर्माचें एक 
अंग मानलें आह. अंतःकरणांतून कपठाचा कांटा काढून तें निर्मल करातें व त्या जागी आर्जव- 
धर्माची स्थापन कराबवी. मनांत कपट ठेऊन बाह्मतः कितीद्वि कठिण ब्रत, तपश्चरण व संयमन 
केलें तरी तें सब निरथंक द्वोतें निर्वाणमार्ग ज्यांना खरोखरी पत्करावयाचा आदढे त्यांना आर्जवर्धर्म द्वाच 
एक सद्बायक आद्दे. द्वा आज॑वधर्म दर्शनज्ञानचत््रार्चे खरें व अखंड स्वरूप आदे. अतींद्रिय 
सुखाची तिजोरी आइ्वे. याच्या प्रभावानेंच अविनाशी सुखाची ग्राति द्वोणार आदर. संसारसमुद्रांतून 
तारून नेण्यास जद्दाजाप्रमाणें दवा आजंव धर्म आहे म्दृणून याचा अंगीकार करा. 
कपट करणें ही फार लाजिरवाणी गोष्ट आहे. तें उघडक्रीला आलें म्हणजे पुष्कछ दिव- 
साच्या प्रीतीमष्यें अंतर पडतें, जसे दुधांत मिठाचा खडा टाकला म्हणजे तें दुध नासून जातें तद्॒त्‌ 
कपट कितीही छपबिलें तरी तें उघड़कीस आल्यावाचून रह्दात नाहीं. दुस- 
कपट सोडा स्याची चहाडी करणें, अथवा त्याचे दोष प्रगठ करणें यांत कित्येकांना फार 
आनंद ह्वोत असतो पण तसें केल्यानें दुसज्याची निंदा होतेच असा नियम 
ना. त्याक्या अशुभ कर्माच्या उदयाची वेछ आली म्हणजे आपोआप ती गोष्ट घट्टन येते. त्याकरितां 
आपणाला प्रयत्न करण्याचरी जरूरी नाहीं. पण परक्‍्याची निंदा होण्याकरितां आपण कपटकृति 
करणें हें मात्र अत्यंत निंचय आहे. अश्ञा मनुष्याचें हित करणारे सर्प मित्र आपोआप शत्रु बनतात. 
जो व्रती, तपस्वी, अथवा त्यागी असेल त्याचें कपट एकदां उघडकीला आहें म्हणज सर्व लोक 
त्याछा धर्मश्रष्ट समजून निंदा करूं: छागतात. व्यावर कोणाचाही भरंब्सा रद्ात नाहीं. कपटी 
पुरुषावर त्याची आईही विश्वास ठेबीत नाहीं. कपटी पुरुष मितन्रद्नोही, स्वामिद्रोडी, धर्मद्रोददी व कृतप्नी 
असतो. जैनधर्म कपटरहित आह. यांत तिकमात्रदेखील कपट नाहीं. वांकड्या म्यानांत सरछ तल- 
बार जाऊं शकत नाहीं तसें कपटानें ज्यायें अंतःकरण बत्र झालेलें आहे बह्याच्या अंतःकरणांत जिनेंद्र- 
प्रणीत आजंव (सरव्ठपणा) धर्म प्रत्रष्ट होत नाहीं. कपटी पुरुषाचे दोन्द्दी लोक नश्ट होतात. म्हृणून 
तुम्द्ांस धम धारण करण्याची, ज्ञान प्राप्त करन थेण्याची व कीर्तीची इच्छा असेल तर अगोदर 
कपट सोइन आज॑बधर्माचा अंगीकार करा. या धर्माची वैसे देखील प्रशंसा करितात. सरलूचित्त 
माणसानें कदाचित्‌ अपराध केला तरी त्याला दंड द्वोत नाहीं. आर्जबधर्म धारण करणारा पुरुष 
परमात्म्याचा अनुभव धेण्याचा, कषाय जिंकण्याचा, व संतोष धारण करण्याचा संकल्प करतो. 
ल्यानें जगांतील मायाचाराचा दुरूनच त्याग केला पाहिजे. तो आत्म्याछा असहाय व चैतन्यस्वरूप 
मात्र समजतो. जो धनसंपदा कुटुंबादिकांना आपकें स्वरूप मानील तोच कपटानें कोणाछा तरी 
ठकबूं पाद्दील. पण जो आत्म्याला संसार-परिश्रमणापासून सोडबू इच्छितो व त्यामुर्ठे परद्॒व्यांना 
स्वस्वरूपाहून मिन्न जाणतो व आत्मा असहाय स्वतंत्र ज्ञाननिधान आढ्े असें समजतो तो धनसंपदे- 
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करितां कपीही कपट कर्यत नाहीं. तुमचीढी तशीच इच्छा असेल तर मायाचार सोहइन आर्जबधर्म 
घारण करा. अर्से आज॑ंवधर्मायें स्वरूप आह्दे. यापुददें शौचधर्माचें विवेचन करितात. 
शौच, 
शौच याचा शद्वश; अथ पवित्रता असा आहे. बाह्य बुद्धि ठेवणारे ( बद्रात्मा ) संसारी 
जीव स्नानादिक क्रियेनीं शरीराछा स्वच्छ करणें याला शौच मानतात, परंतु सप्त धातूँनी व मल- 
मूत्रांनीं भरलेलें शरीर पाण्यानें धुतल्यानें पत्रित्र होऊं शकत नाहीं हैं 
शरीर केबब्ठ पाण्यानें विसरतात., मलमूत्रांनीं भरली घागर बाह्वरून पुष्कछ धूतली म्हणून ती 
शुद्ध द्ोत नाहीं.. छुद्ध झाली असें होत नाहीं. तद्ृतच शरीराढ् पुष्कछ पाण्पानें बरचे- 
बर धघुतलें तरी तें शुद्ध होत नाहीं. म्हणून स्नानादिकांनीं तें शुद्ध होते अ्से 
मानणें व्यथ होय. खरा शोच घम आत्म्याछा उज्बछ करण्यांतव आहे. आत्मयावर क्रोष, लोभ, 
माया, मान वगैरे अनेक कपायांचीं आवरणें पडलेली अह्वित. तीं प्रूर्णपणें नाह्वीशी करणें हौच खरी 
आत्मयाची शुद्धि. आत्मा हा देहापासून निराष्णा, ज्ञानदशन स्व॒रूपी, अखंड, अबविनाशी, जन्म- 
जरामरणरहित, त्रेलोक्यवर्ति पदार्थ प्रकाशक असा आह असें मानणें व त्याचेच चिंतन करणें द्वा 
शौच धरम द्ोय. मनाला मायाचारलोभ वगैरे विकाराच्या वश होऊ न देणें हेढी एक प्रकारचे शौच 
दोय, अ्यार्चे मन कामक्रोधादिक विकारांच्या वश होतें व्याल्या शौचधर्म घडत नाहीं. धनाबिषयीं 
असलेल्या तीत्र इच्छेचा त्याग करण्पानें शौचधर्म घडतो. परिग्रह्तरील ममत्व सोडन इंद्वियांच्या विष- 
याशीं रममाण न होतां तपश्चरणादि धर्मक्रियेकड़े प्रवृत्त होग्यानें शोचधर्म घडतो. अ्म्दरचय धारण 
करण्यानें शौचधर्माचें पालन होतें. अष्टमदाचा त्याग करून नम्रतेनें वागल्यास शौचपर्माचें पालन 
होते. अभिमानाने ज्या्ें अंतः:करण महामलिन ज्ञार्ले त्याठा हा शौचधम कसा घड़े ? हे. मलीन 
अंतःकरण वीतरागप्रणित तल्ज्ञानाच्या चिंतनानें, तदनुसार आचरण ठेबस्यानेंच शुद्ध होते, इतर 
उपायांनीं होत नाहीं.सबब बाह्य स्वच्छतेच्या भानगर्डीत न पडतां अंतशुद्धता कराबी म्हणजे शौचधर्माचे 
पालन केल्याचें श्रेय ागतें. बाह्यतः शरीरावर आसक्ती ठेवल्यानें क्रोधादिक कपायांची बूद्ठि होते व 
व्यामुक्ें जीवाला खाद्याखाद्याचा, भक्षाभक्ष्याचा विचार राह्मत नाहीं. मग तो अनाचारी व निर्लूज बनतो. 
संसारांत मुख्यत्वेंकरून स्तर जीव जीन्हेंद्रिय व उपस्थेंद्रिय यांच्या वश होऊन स्वतःछा विसरून 
जातात व नरकतिरय॑चादि गतीला कारणीमभूत अशा निंद्य विचारांनीं आपलें मन कलुषित करून घेतात. 
जगांत सबन्र पर्धव्यापहरण, परश्नीसेवबन आणि भोजन लोढुपता या तीनच गोष्टी मनालछा 
बिघडविणान्या आद्वित. या तिहींपासून दूर राहुन आत्मह्ित साधण्याविषयीं तत्पर असलें पाद्िज. पर- 
स्री, परघन व जीवहिंसा याहीं करून आत्मा मखिन होतो. या तीह्वींची 
दुःखाचें मूठ. सदैव इच्छा बाक्रगणोरे छोक कोव्यावधि तीर्थात स्नान करोत, सर्व तीर्थाची 
बंदना करोत, लक्ष्यावधि रुपयांच दान करोत, कोटि वर्ष तप करोत किंवा 
सर्व शाज्रांचे पठणपाठन करोत त्यांना कर्षीही शुद्वि प्राप्त व्हावयाची नादीं.अभक्ष्य भक्षण करणारांचे, 
२, ३७ 
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अन्यायानें विषयोपभोग भोगणारांचे व परढन्य हरण करणारांचे परिणाम इतके मलिन होतात कीं 
त्यांना कितीही धर्मोपदेश केला किंवा सर सिद्धांताचें सार वर्षानुवर्ष समजावून सांगितलें तरी त्याचा 
त्यांचे मनाबर अणु इतकाही परिणाम होत नाहीं. दुराचार सोड़न सद्गुरूचा उपदेश ग्रहण करावा अशी 
बुद्बीच त्यांना होत नाहीं. व्यवद्वारांत हजारों माणसें आपण नेद्वमी अशी पाद्तों कीं, ज्यांनों पंचवीस, तीस 
किंवा पत्नास वर्षें शात्र श्रवण करण्यांत घालविलीं तरी त्यांना धर्माचें स्वरूप समजलें नाहीं. ईं 
सब अन्यायाचरण आणि अभक्ष्यमक्षणार्चे फल आहे. म्हणन आपका आत्मा शुद्ध व्य्ावा अशी 
ज्यास इच्छा असेल त्यानें प्रथमतः अन्यायानें घन संपादन न करण्याचा 

अन्याय, अभक्ष्य व निश्चय करावा, परख्रीविषयीं अनुराग मनांत ढेबूं नये व अभक्ष्यमक्षण 
पर्धी त्यागानेंच करूं नये. परमात्मस्वरूपाचें सदैव ध्यान करीत राह. यापासूनच 
आत्शुद्धि आत्म्याता खरी घुद्धता प्राप्त होते. अहिंसा, सत्य, अचौर्म, ब्रम्ददचर्य थ परि- 

प्रह त्याग या पांच महात्रतापासूनच खरा शौचधर्म घडतो. जे सतत पंच- 

पापांचा संचय करण्यांत गढून गेले आहत, त्यांचा आत्मा सदैव मलिनच राहणार, जे परोपका- 
राला जाणित नाह्दींत ते क्तप्नी द्वोत. त्यांच्या आत्म्याला शुद्धि कोठली ? गुरुद्रोही, धर्मद्रोही, स्वामि- 
द्रोही, मित्रद्रोही, व कृतन्नी छोकांच्या पापांची परंपरा असंख्यात जन्मपर्यत तुठत नाहीं. 
त्यांनीं मोठमो्या तीर्थांत जाऊन स्नान केले, अथवा दान केलें म्दृणन त्यांचें पाप नाहींसें होत 
नाहीं. विश्वासधात करणाय्याचे विचारद्दी वरच्याप्रमाणेंच नेहमीं दुष्ट असतात. म्हणून या सर्वाचा 
विचार करून परम बीतराग भगवंताच्या आज्लेप्रमाणें झुद्ध सम्यग्दशन ज्ञानचारित्रांचें पालन करावें, 
कामक्रोधादि कपायांना जिंकून उत्तमक्षमा मार्दबादि गुण धारण कराबेत. यांनींच आंस्म्मा बुद्ध 
होतो. स्तर व्यवद्वार सदैव निष्कपटपणें करीत राहायें. दुसन्याचें वैभव, कीर्ति व पुण्योदय यांना पाहून 
आपस्या अंतःकरणांत मव्सर उत्पन्न होऊं देऊं नये, मनुष्य जन्म, त्यांत प्राप्त होणोर इंद्रियांचे 
त्रिषय, बल, आयुष्य, संपत्ति वगैरे सर्व क्षणभुंगर आहेत असा विचार करून एकाग्र चित्तानें 
आत्मस्वरूपाचें चिंतन करण्यांत काल घाल्याव्रा म्हणजे त्यापासून अश्युभ विचारांचा प्रादुर्भभव न 
दोतां आत्म बुद्धि होइल, आत्म्याला बुद्ध ठेवण्याचा व त्यांत त्रिकार उत्पन्न न होऊं देण्याचा प्रयत्न 


करणें द्वाव खरा शौचथरम होय. शौचधर्म हाच मोक्षमार्ग असून आत्म्याला अविनाशी पदाला पोच- 
बिणारा आहे. 





सत्य, 
सत्य बोलणें हा धर्म आहे. सत्यवचन हेंच दयाधर्माचें मूल कारण आहे .यापासून अनेक 


दोषाचें परिमाभन होते. या जन्मीं व परजन्मी सुख उत्पन्न होण्यास सत्यवचन हेंच कारण आह. 
सक्ष्य बोलण्यापासून मनुष्य जगांत विश्वासपात्र होतो. सर्व धर्मांत “ सत्य 
सत्यमह्विमा बोले ” हा धर्म मुख्य आहे. तो संसारसमुद्रांतून तारून नेण्यास जद्ाजा- 
: सारखा आहे. सर्व विधानांत सत्य हें मोठे विधान आदे. फार काय सर्व 
छुखाचें आदिस्थान सत्य आदे. सत्य बचनानेंच मनुष्यजन्माची शोभा आद्े. सत्य भांषण असेल 


व अटनियवककप पक ने जलन «पतन जीन २०० पक: क2५ततेनधन० करे हे: 7०० परपफििमे सी केडकपब- 20 कं बेब 4 72४४2 2820%50%5%7% 4 2002: 900070970%2: 
मं 0 2 20702 कलर 0 207 75020५2/:0 ५५०५0: 
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तरच सर्ब पुण्यकर्में उज्ज्बल द्वोतील. पुण्योत्पादक अशीं अनेक उच्च कार्ये जगांत होतात त्या 
सर्वाच्या मूछाशी सत्य असल्याशिवाय प्रभाव पडणार नाहीं. सत्यधर्म अंगी असेल तर सर्म गुणांचा 
महिमा वाढ़ेल. सत्याच्या प्रभावानें देव देखील सेवा करूं लागतात. अणुब्तें या गुणानेंच मद्बाबतें 
बनतात. सत्याशिवाय ब्रत, संयम करूनद्दी तीं निरुपयोगी द्ोतात. संत्यापासून सर्व॑संकटार्चे 
निवारण द्वोतें. म्हणून जें बोलावयाचें तें स्वपरद्ित करील अर्से बोला. कोणालाद्दी आपल्या 
बोलण्यापासून दुःख उत्पन्न होईल असे बोदूं नका. सत्य असूनद्दी परजीवांना बाधा उत्पन्न करीत 
असेल तर तें सत्य देखील बोर नका. नेहर्मी मुखाबाटें मृदु बचनांचें उच्चारण करा. परमात्म्याचें 
अस्तित्व ज्या भाषणानें स्थापित होईल असेच शब्द मुखावाटे काढा. नास्तिकासारखें * पापपुण्य 
म्हणजे काय ? तें कसें असतें ! प्रत्यक्ष दिसत नाहीं ना : खर्ग, नरक कोठें आह्वेत ? ती निव्वत्ध 
कल्पना आहे: त्यांत खरें कांढ्ीं नाहीं ” बगैरे वचन बोदूं नका. आपण कोण, कोहून आलों, कोर्ठे 
जाणार, आपली अवस्था कोणती, या सर्वाचा परमागमाच्या आश्रयानें विचार करून जें बोलाबयार्चे 
तें बोलावें. 
हा जीवानें अनंतानंत कालछ निगोदांत वास केल्ण. त्या ठिकार्णी व्याछा बचनरूप कार्मण 
बर्गणा ग्रद्ण करण्याचें सामथ्ये नसल्यानें बोलण्याची शक्ति नव्द्दती. यापुढ़ें परथ्वीकाय, अपूकाय, 
तेजस्काय, वायुकाय व वनस्पतिकाय या पंचस्थावर एकेंन्द्रिय जीवामर्ध्येद्दी 
बचनोच्वाराची अनंतकाल घालबिला. तेयें जिह्ेन्द्रिय नसल्यानें बोलण्याची शक्ति प्राप्त 
दुर्लभता झाली नाहीं. यानंतर द्वींद्रियापासून पंचेंद्रियापयत व्रिकडचतुष्क योनींत 
उत्पन्न झाला, पुढ़ें पंचेंद्रिय तियचामध्यें जन्मला. तेयें जिद्वेन्द्रियाची प्राप्ति 
झाली तरी अक्षर उच्चारण करण्याचें सामथ्ये नसल्यानें बोलतां आलें नाद्दीं. जेव्हां मनुष्ययोनि प्राप्त 
ज्ञाली तेव्दांच जीवाछा बचनोच्चारण करण्याची शक्ति प्राप्त झाली. फक्त मनुष्य जन्मांतत 
दी शक्ति प्राप्त होते. ती प्राप्त होण्यास दीप काल छागतो, अश्ी दुर्लभ वचनशक्ति फक्त मनुष्य 
जन्मांत प्राप्त गाली असतां तिचें महत्व न समजतां डगाच कांहीं तरी बकून तिचा अपव्यय 
करणें हा मोठा अनथ आहें. मनुष्य जन्माची मद्विमा एका वचनावरच अवलंबून आह्दे, 
इतर जीभ, कान, नाक वगैरे इंद्रियें व आपल्याप्रमाणेंच खाणें, पिणें, आह्वार, विद्वार बगैरें सर 
पश्चृंनाढी व्यांप्या पापपुण्यानुसार प्राप्त होत असतात. आभरण वश्रप्रावरणादि भापल्याग्रमार्णे 
त्यांनाद्दी कर्षी कर्धी प्राप्त द्वोतात. कारण आपण हत्ती, घोडा, उंठ, बैल बगैरें पद्चवर मोठमोव्या 
उंची झुली, गाशे बगेरे शोभेकरितां घालतों. पण त्यांना बोलण्याचें सामथ्य, ते श्रवण करून स्या्चे 
उत्तर देण्याचें सामर्थ्य नसतें. तें फक्त मनुष्य जन्मांतच प्राप्त होणोरें आह. वचनद्वारेंच शिकर्णे 
किंवा शिकविष्याचें काम द्वोतें. तें नसेल तर काय शिकवावें व कर्से शिकवा्वें ? या्रमार्े दुर्लभ 
मनुष्य जन्म प्राप्त होऊनही त्यांत जर आपण आपकलें बचन सांभाकलें नाद्दीं तर आपला सर जन्म 
फुकट गेला असे होईल. मनुष्यजन्मांत देणें, घेणे, ऐकर्णे, धमे, कमे, प्रीति, वैर वगैरे सबे प्रदृत्ति- 
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. हूप अथवा निरृत्तिरूप क्रिया वचनाच्या आधारानेंच होत असतात. जर आपण बचनालाच दूषित 
केलें तर मनुष्य जन्मांतील सर्व व्यवह्वार दूषित केला अससे होईल. म्दृणून प्राण गेला तरी वेद्वेत्तर 
पण आपके निथ्या वचन बोझ नका. 


परमागमांत असत्यवचन चार ग्रकारचें असतें असें सांगितर्ले आदे त्याचा त्याग करा. पढ्निलें 

असत्य, आगमोक्त तच्ाचें स्वरूप नाकारणें. जसें कर्मभूमीतील मनुष्य तिय॑- 

अप्तद्याचे चार प्रकार चांना अकाल मृत्यु येत नाह्ठी असे प्रतिपादन करणें, हें पढिलें असत्त्य 
होय. कम भूमीतीछ मनुष्य व पश्चंना अकाल मृत्यु आदे असें भगवंताचें वचन 

अधून तद्विरद्ध बोडणें हें खोटें आई. देव, नारकी व भोगभूमीतील मनुष्य तिर्बचाना आयुष्य पूण 
झास्याशिवाय मरण येत नाह्वीं. पण कर्मभूमीत विषभक्षणानें, ताडन, मारण, 

अकाली मरण येतें. छेदन, भेदन, बंधनादिक वेदनांनीं, रोगाब्या तीज़ तापानें, रक्ताध्या अभा- 
वानें, दुष्ट मनुष्य व तियैचांनीं दिल्ेल्या उपब्रवानें, देवदानवाच्या भीतीनें, 

चजपातानें, स्वचक्परचक्राच्या भयानें, शज्नघातानें, पर्रतावरून उडी टाकण्पानें, आ्गीत, पाण्यांत 
पडप्पानें, झंज्नावतानें भांडणतंव्यांतील संतापानें, बवासोच्छास रोंकण्यानें, धुरामुकें दम कोंडल्यानें, 
आहारपानाचा निरोतर केस्‍्यानें कौरे अनेक बाह्य साबनांनीं आयुष्याचा नाश होतो. आयुष्याची 
स्थिति पूरी झाली नसून बरी कारणांनीं मरण प्राप्त होते. कित्येकांची समजूत आयुष्य संपल्या- 
शिवाय मरण येत नाड़ी अशी असते. पण तर्से असतें तर विषभक्षणापासून पराइमुख द्वोण्याचें 
काय प्रयोजन ! विष भक्षणावर उलटीचें औषध देऊन तें पाडण्याचा प्रयत्न तरी कां केला गेला 
असता ! आपणाबवर शत्र घेऊन येणाय्या माणसाछा पाहिल्‍्याबरोबर आत्मरक्षणार्थ भय बाब्शप्पाचें 
तरी काय कारण ! सिंह, बाघ, सर्पासारस्या प्राण हरण करणाच्या प्राण्यांना पाहतांच दूर तरी का 
पछाबे ! नदी, समुद्र, विहिर वमैरेमथ्यें पड़णें अथवा अस्नीच्या ज्वालेत उडी घालणें यापासून तरी 

भीती कां बाठ्गावी ? रोग प्राप्त जाला असर्ता त्याचा इलाज तरी कां कराता ? अर कोठवर उदा- 
द्वरणें दात्री, जर आयुष्य पृण झाल्याशितराय मरण येणारच नाहीं असा नियम असता तर वरीछ सर्व 
कारणामुझें मनुष्य प्राण्पाल्ा भय बाव्गण्याचें मुल्ठींच कारण नब्हतें. पण तशी स्थिति नाहीं. आयु- 
रात होण्यास अंतरंग वा बाद्य कारणें येऊन मिव्ठतांच तो व्द्वावयाचा असाच नियम यावरून 

सिद्ध होतो. 


आयु कर्माप्रमाणें इतर कमेंद्री बाह्य कारण मिल्ठतांच उदयाला येऊन आपका रस देऊं 
लागतात, सर्व जीवांच्या पापपुण्याचा उदय सर्ेंत विद्यमान असतो व बाह्यत: द्रव्यक्षेत्रकालभावादि- 
परिष्र्ण सामग्री प्राप्त द्वोतांच कर्म आपलें फल देऊं लागतें. बाह्य सामग्री न मिव्छाली तर तें उद- 
यात्ता न येतां फल दिल्याशिवायही नाहींसें द्वोतें. यात्रमाणें विद्यमान पदार्थाना  नाहीं ? भर्से 
प्रतिपादन करणें हैं पढ्विलें असत्य होप. 








खत्र १२१ | आवनाधिकार २९३ 


२ असदूभूत म्दणजे जें मुल्लींच नाह्ीं त्याला “ आदे ? असे प्रतिपादन करणें हें दुसरें 
असत्य द्ोय. जसें- देवांना अकाल्मृत्यु आह; देव आद्वार प्रहण करितात; देव मांसभक्षण करि- 
तात; मनुष्य आणि देवख्रिया यामध्यें अथवा देव आणि मलुष्यत्रिया यामध्यें परस्पर मैथुन-ध्यवद्वार 
द्वोतो बगैरे मद्ृणणं, हा दुसरा असत्याचा भेद जाणावा. 

३ पदार्थार्चे विपरीत स्वरूप सांगणें हा असत्याचा तिसरा भेद आह. 

9 निद्य वचन मुखाबाटें उच्चारण द्वा असह्याचा चौथा भेद भद्दे. याचे गह्हित, सावध, 
आणि अप्रिय असे तीन भेद आहत. 

पैशून्य, दास, केश, असमंजस, प्रछूपित वगैरे अनेक प्रकारांनीं शाज्रविरुद्ध संभाषण 
करणें हूँ गह्ित वचन होय. यांतच इतरांचे विद्यमान वा अविद्यमान दोष, त्यांचें पश्चात्‌ बोलर्णे 

दुसन्याच्या धनाचा, उपजीविकेचा व प्राणांचाह्दी नाश वेल्टेवर होईल असे 

गर्दित बचन त्याग भाषण करणें, जगांत आपल्या भाषणामुल्ें कोणाची निंदा होईल अथवा 

त्याबर अपवाद येईल अ्से बोलणें याचाही अंतर्भाव होतो. अर्थात्‌ भर्से 

संभाषण करणें याठाही गहित असेंच नांव आहे. थद्टेमध्यें अभद्र शब्द मुखावाटें उच्चारणें ब 

ज्यापासून ऐकणाराला क्रोध उत्पन्न होईल असे बोलणें हें हास्यनामक गर्हित बचन म्हणावें. दुस- 

स्याला तोंडावर मूर्ख, गाढ़ब, अज्ञान बौर म्हणणें हें ककेश वचन जाणाबें. देशकाछाला अनुसरून 

नसणारें व ज्यापासून आपणाछा व दुसन्यांनाही संताप उत्पन्न होईल असे संभाषण करणें याला 

मूग्वपणार्चें अथवा असमंजस वचन म्हणतात. प्रयोजनाशिवाय विनाक्रारण धिठाईनें बडत्रड करणें 

याला प्रछपित ग्हित वचन म्हणतात, हे गहिताचे भेद आह्ित 

या भाषणानें एखाद्याचा प्राण जाईल, देशावर संकट येईछ, देश छुटछा जाइछ, राजाशी 

बैर बांधघें जाईछ, शहराछा आग छावून देण्यास कोणी तयार होईछ, कोणार्चे घर अथवा अरण्य 

यांना भस्म करून टाकण्याची बुद्धि उत्पन्न होईल, कलद्द, विसंचाद अथवा 

साव्रय वचनाचा युद्ध यांचा आरंभ होईल, कोणावर बाईट परिणाम होऊन त्या दुःखानें तो 

त्याग मरून जाइल, सर्वाशी शत्रुत्व उत्पन्न होईल, षट्काय जीवांची हिंसा केछी 

जाईल व महान हिंसा होण्याचा संभव प्राप्त होईल अशा सर्व भाषणाला 

सावद्य वचन म्हणाबे. याचग्रमाणें दसस्याला चोर, लबाड, व्यभिचारी बगेरे म्दृणणें याचाह्दी सावद्य 
बचनांतच अंतर्भाव होतो. हैँ वचन दुर्गतीर्चे कारण आह म्हृणून बोलणें योग्य नाढीं 

अप्रिय बचनही त्याग करण्यायोग्य आह. प्राण गेला तरी आपल्या मुखाबाटें अप्रिय भाषणाचे 
उच्चारण करूं नये. याचे कर्कश, कटुका, परुषा, निष्ठुरा, परकोपिनी, मध्यकृशा, अभिमानिनी, 

अनयंकरा, छेदंकरी, भूतवधकरी वगैरे भेद आहत. या सर्वापासून पापबंध 
अप्रिय भाषेचे. होऊन जगांत जीव अन्यंत निंध ठरतो. म्हणुन बरील दह्ा भाषा सप्यवादी 
द्दा भेद जीबांनीं बोढू नयेत, कोणालाही मूखे, गाढ़ब, बैल बगैरे म्हृणणें ही कर्कश 





..................../ अल 
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भाषा द्वोय. याचप्रमाणें कोणालाही नीच, हलका, अधर्मी, महापापी, अध्पर्ड्य बौरे शब्दांनीं 
लावून बोलणें ही कटुका भाषा आहे. आचार-श्रष्ट, दुष्ट बगैरे ममब्छेदन करणाय्या भाषेला 
पहताभाषा रहणतात. 'मारून ठाऊकूँ, नाक का, शिरच्छेद करूं! बगैरे बोलणें याल्ा निष्ठुराभाषां 
म्हणतात. “ अरे मुर्खा, निर्लजा, तुझ्या जातिकुलाचा पत्ता नाहीं, तू महानीच असून दुष्ट आहेस. 
तपश्चरणाचें ढोंग करून जगाछा फसबणारा आदेस, अमक्ष्य भक्षणानें ता आपल्या कुलाला व 
घर्माला बड़ा आणलास; ! वगैरे भाषणाला परकोपिनीभाषा म्हणतात. हृदयाचें पाणी होऊन 
जाईल अर्से बोलणें मध्यकृशाभाषा होय. जगांत आपले गुण व परक्‍्याचे दोष प्रगट करणें, व 
स्वतःच्या जाति, कुछ, स्वरूप, ज्ञान वगैरेचा अभिमान धरून बोलणें यास अभिमानेनी भाषा 
“इणतात, ज्या भाषणापासून एखाद्याच्या शीलाछा बाघ येईछ अथवा कोणी कोणाशी द्वेष करण्यास 
तयार होईल अशा भाषेत्य अनयंकरी भाषा म्हणतात. ज्यामुक्ठे मूछच्या बीय, शील वौरे गुणांचा 
नाश होऊन खोटे दोष पसरविले जातात ती छेदंकरी भाषा होय. ज्या भाषणापासून मरणप्राय 
बेदना उत्पन्न द्वोतात अथवा प्राण देखीक जातो वत्या भाषणाठा भतबधकरी भाषा म्हणतात, 


छ््‌ 


याप्रमाणें ही दहा प्रकारचीं निंच संभाषणें आद्वित त्यांचा अवश्य त्याग कराबा. 


याशिवाय ब्रियांच्या हवावभाव विलास विश्रमरूप क्रीडा, व्यभिचारादि संबंधी सभाषण, कामो- 

त्पादन करून ब्रम्हचर्याचा नाश करणास्या ख्रीसंबंधी कथा, जेवणखाणाबिषयीं छाल्सा उत्पन्न कर- 

णान्या गोष्टी, भयंकर कर्म करण्यास उत्सुक करणान्या मोठमोठ्या राजाध्या 

चार विकथेचा. पराक्रमाच्या कथा, चोरांच्या कथा, छब्ाड भेपधारी साधूंच्या कथा, अनेक 

त्याग करावा प्रकारांनीं द्रव्य संपादन करण्याविषयीं प्रोत्साहन देणाज्या कथा, दुष्टांचा व 

शन्नंचा तिरस्कार उत्पन्न द्वोण्यासारख्यां गोष्टी, हिंसेला पुष्टी देणान्या गोष्टी, 

वेद स्मृति पुराण बगैरे अनेक शात्रांतील खोत्या कथा सांगणें किंवा ऐकणें योग्य नाहीं. याप्रमाणें 
पाप उत्पन्न करणास्या अध्रिय भाषणाचा त्याग करावा. 


ज्ञानी पुरुषांनीं वरीछ मुख्य चार असत्य भाषा क्रोधानें, छोभानें, यढ्रेनें, गर्बानें, भयानें अथवा 

: द्ोधानें कथींही बोदं नयेत, नेहमीं आपलें व दुसय्याचें हित होईल असेंच बोलावें, जीवाबर ज्या- 

प्रमाणें हित व मित भाषणापासून उपकार होतो अथवा त्याला जे शांति 

परद्वित होंठ... व सुख होतें तशी शांति व तसें सुख चद्रकांतमणि, जल, चंदन अथवा 

अर्सेंच बोलावें.. मुक्ताफलासारख्या इतर कोणत्याही पदार्थापासून होत नाहीं. धर्मरक्षण 

द्वोत असेल, एखाया प्राण्यावर उपकार होऊन तो दुःख मुक्त होत असेल तर 

त्यािकाणी कोणीही न विचारतांही बोलाबें, जेथें आपलें अथवा परक्‍्याचें ह्वित द्वोणार नाहीं तेथ 
मुठींच न बोलतां मौन धरावें, 


सत्य बोलण्यापासून अनेक फायदे आद्वेत. व्यांतून एक फ़ायदा असा आाढे कीं, सत्यवचनी 
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पुरुषाल्य सर्व विद्या सिद्ध द्वोतात, दुसरें, त्याथ्या कर्माची नि्जरा होते. तिसेरे, सत्यवचनाध्या प्रभा- 

बानें अम्नि, जल, विष, सिंह, सप, दुष्ट देव व मनुष्य कोणत्याही प्रकारें आप- 

सत्य वचनाचे फायदे णास उपद्रव देऊं शकत नाह्दीत. उठट आपल्या सत्य भाषणाध्या प्रभा- 

बाने अनेक देवदेवता वश होतात. सत्यवचनापासन आपली प्रीति ब ज्ञान 

बाढतें. सत्यवादी मातेप्रमार्ण जगांत सर्वाच्या विश्वासाला पात्र होतो. त्याची गुरुप्रमाणें सर्वत्र प्ृज्यता 

मानिली जाते. तो सर्वाना मित्रासारखा प्रिय होतो. त्याची सबैत्र उज्बछ कीर्ती पसरूं लागते. तप- 
श्वरण, संयमादिक क्रियेला सत्यवचनापासन विशेष शोभा येते. ह 


अमृतासारख्या मिष्ट अन्नांत ज्याप्रमाणं त्रिष कालबिलें असतां त्याचा नाश होतो व्याप्रमार्णे 

असत्य भाषणापासून अहिसादिक पंच महात्रतांचा व इतर सर्व गुणांचा नाश होतो. असत्य भाषण 

करणाय्याची जगांत निंदा होऊन त्यावर कोणी विश्वास ठेवीत नाददी. असत्य 

असत्य भाषणाचे  भाषणापासून जगांत अपकीर्ति होते. अपवाद येतोी, आपल्याला व दुस- 

परिणाम य्याला दुःख उत्पन्न होऊन बैर, कलह, भय, शोक उत्पन्न होतो. भसत्य 

भाषण करणाराला वध, बंघन, जिव्हाछेदन, स्वस्वहरण, तुरुंगवास, अप- 

मृत्यु व दुर्ध्यान यांचे दुःख भोगार्वे छागतें. तसेंच त्रत, शील, संयम, तपश्चरणाचा नाश होऊन नर- 

कतियैचादि दुगतीछा जावें छागतें. याशिवाय भगवंताध्या आज्ञेच्रा अअमान होऊन परमागमार्चे 

रहस्य समजून घेण्याची पात्रता अंगीं येत नाहीं. त्यामुक्ें रात्रंदिवस पापास्तव घड्ून जन्मार्चे मार्तेरें 
होते. याप्रमाणे असत्य बोलण्यापासून हजारों दोष घट्टन येतात. 


सत्पुरुष नेह्मीं द्वित, मित व प्रिय असेंच सत्य बचन मुखांतून उच्चारण करीत असतात. 
संसारांत मधुर शद्दाची उणीब नाहीं. हजारों गोड व क्णमघुर वार्क्य बोछण्यासारखीं उपलब्ध अस- 
तांना निंद व कटु वचन बोलण्यास कां उद्युक्त व्हॉब समजत नाहीं. हाच 
मधुर बोला... द्वेतु मनांत ठेऊन आचार्यानी वरचेवर उपदेश केलेछा आह कीं, “ बाबानो, 
प्राण गला तरी हरकत नाहीं पण नीच लोकांप्रमारण निंद्य वचन तुम्दी बोढू 
नका. नीचपणा अथवा उच्चपणा याची पारख वचनावरूनच होत असते. ग्हणून नि बचनाचा 
त्याग करून गोड असें मधुर, पथ्य व धर्मयुक्त वचन बोला, जे दुसन्यालछा दुःख होईल असे बोल- 
तात, काणावर खोटा आत्ठ आणपण्याचा ग्रयत्न करतात त्यांची पापामुब्दें बुद्दिश्ष्ट झ्ञाठी आह्े असे 
समजावें, असे संभाषण नेहमीं करणान्याची जिब्हा व टाछू नाहींशी होते, डोछे जातात, पाय 
जातात व रात्रंदिवस दुर्ध्यान घडल्यामुद्ठें त्यांना नरकतियचगतीछा जाबें छागते. या उलट सत्य 
बचनापासून कीर्ती बाढून द्वादशांगवाणीचें ज्ञान प्राप्त होते. ऋमानें राजा, महाराजा, चक्रवर्ति, इंद्र, 
महर्धिकदेव व तीथैकर पदवी ग्राप्त द्वोडन शेबर्टी निर्वाण प्राप्त द्वोतें. म्दणून अशा सर्वोत्कृष्ट सत्य 
धर्माचा तुम्ही अंगीकार करा. 
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अ्दिसा, सत्य, अचौय, ब्रम्हचर्य आणि परिम्रह स्याग हीं पांच महान्नतें होत. या ब्रताच्या एक- 
देशपालनाछा अणुव्रत म्हणतात. याच्या उलट हिंसा, चोरी, लबाडी, मैथुन सेबन आणि अप- 
रिमित परिग्रह त्यांना पंच महापापें म्हणतात. या पंचमहापापांचा सर्ववैव 
संयमाचे लक्षण व्याग केल्यानें महात्रत घडतें व एकदेश त्याग केल्यानें अणुत्रत घड़तें. 
हर्यासमिती, भाषासमिति, एषणासमिति, आदाननिक्षपण व प्रतिष्ठापना 
अशा पांच समिति आह्वित. चालतांना मागे, पुढें, आजूबाजूस पाहुन कोणत्याहि जीवाची हिंसा न 
घडेल अरे चालणें द्वी ईर्यापथसमिति, ह्वित मित व प्रिय संभाषण करणें ही भाषासमिति, निर्दोष 
घुद्ध आद्वार प्रद्यण करणें ही एषणासमिति, शात्नादि उपकरणीं काव्ठजीपूर्वक पाहुन, जागा झाडून 
ठेवर्णे किंवा घेणें ही आदाननिक्षेपणएसमिति; आणि अन्य जीत्रांना त्रास न होईल किंवा ग्लानि 
न येईंछ अशा ठिकाणीं मलमूत्र कफादिक टाकणें ही प्रतिष्ठापनासमिति होय. या पंच समितीचें व 
पंच मह्दाव्रताचे पालन करणें, क्रोपमानमायाठोम या चार कषायांचा ।निग्रह करणें, मनवचनकायेची 
अशुभ प्रवृत्ति न द्वोऊं देणें, आणि पंचेंद्रियांना त्यांच्या विषयापासन पराबृत्त करून ताब्यांत ठेवणें 
यांस संयम म्हणतात. 
या संयमाची प्राति द्वोणें मद्माकठीण असते. कारण ज्यांचा पूर्वीच्या अशुभ कर्माचा उदय 
अत्यंत क्षीण ज्ञालेला असून मनुष्य जन्म, उत्तम देश, उत्तम कुल, उत्तम जाति, इंद्रिय परिपूर्णता, 
ु नीरोगता, कषायांचा अनुद्रेक, उत्तम संगति, जिनेंद्र भगवंताच्या आगमार्चे 
संयम प्रात्तीची. परिशीलन, सदूगुरूचा संयोग सम्यग्दशेन बगैरे सामग्री प्राप्त ज्ञाकेली असते 
दुलेभता त्यांनाच अग्रत्याखानावरणीय कर्मान्या क्षयोपशमापासून संसारदेद्द भोगादिकां 
बिषयीं बिरक्तता उत्पन्न होऊन देशसंयम प्राप्त होतो. आणि ज्यांना अप्र- 
त्याखान आणि प्रत्याखान या दोन कषायांचा क्षयोपशम होतो त्यांना सकलसंयम ग्राप्त होतो. म्द्वणून 
त्याची प्राप्ति द्वोणें मह्माकठीण असे म्हटलें आढ्े. नरकगती, तियँचगति आणि देबगति या तीन 
गतीत तर संयम प्राप्तीची अनुकूलता नाहीं. क्चित तिर्यच योनीत एखाद्य तिय॑चाला 
त्याध्या स्थितिप्रमाणं संयमाची कांढीं कारणें प्राप्त होतात. मनुष्यगर्तीत सर्वानाच संयम 
प्रात्त करून धेण्याची पात्रता असते असें नाहीं. नीच कुलोत्पन्न, अपूण इंद्रिय असणारा, सदा 
रोगी, दरिद्वी, बिषयी, क्रेषी आणि नेहमीं निद्यकम करण्याकडे प्रवृत्ति असणान्या मनुष्याठा संयमः 
प्राप्ति द्वोत नाह्दीं, नीच कुल्यंत किंवा अधम देशांत जन्म झाला, इंद्रियें परिपरण नसलीं, ज्ञान प्राप्त करून 
धेण्याचीं साधने अपूर्ी असलीं, स्वतः सदैव रोगांनीं व्याप्त असछा, अठराविश्वें दारिग् घरी नांदत 
असलें, स्वतःचा ओढा अन्यायमार्गाकडे अथवा विषयोपमभोगाकडे असला, क्रोधादिक विकारांचें 
यार्किचत्‌ कारण मिव्य्तांच प्राबल्य झार्ले, निद्यकम करण्याची प्रवृत्ती वादत चालली,तर अशा स्थितीत 
संयम कसा साधेल ? कर्षीद्षी साधणार नाहीं. यावरूनही संयम प्राप्त होणें दुलेभ आदे द्वेंच ठरतें. 
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अशी अनुकूल परिस्थिति असणान्यालाच संयमप्राप्तीचा उपाय सुचतो. ज्याला संबम- 
प्राप्तीचीं साधनें हातीं आलीं ह्यानें पुन्हां विषयाकड़े प्रवृत्त दोऊन तीं गमाबून बसणें महृणजे जन्म 
| मरणांचे फेन्यांत सापडणें होय. अर्थात्‌ त्याला आत्मशुद्वि करून थेतां येणें 
संयम त्यागा्चें फल. अशक्य होय. संयम घारण करून तो सोडणाय्या पुरुषाछा अनेतकाल 
ु नरकनिगोदगर्तीत भ्रमण करावें छागतें. संयम धारण करून तो बिघडवि्णे 
यासारखीं दुसरी अनर्थावह् गोष्ट जगांत नाहीं. त्या पुरुषाची स्थिति प्राप्त झ्लालेलें अमूल्य चिंतामणि 
रतन कबडीमोलानें विकण्यासारखी आद्वे अथबा जब्ठगाकरितां कल्पदृक्ष तोडणास्या मूर्ख पुरुषासारखी 
आद्वे. विषयसुख हें खरें सुख नव्द्दे, तो केवछ सुखाभास आद्वे. विषयसुख हें क्षणभंगुर असून 
भयंकर दुःखांचें कारण आहे. किपाकफछ खातानां गोड छागतें पण शेबटीं जे अत्यंत दाढ- 
कारक ठररतें तद्बत्‌ हे इंद्रियजन्यभोग अज्ञानामुकें जीवांना शेवटीं सुख देतात असें बादतें पण 
शेबर्टी त्यामुकें दुःख भोगणेंच प्राप्त होतें म्हणून संयमपालनासार्ठीं प्रयत्न करणें इष्ट आद्वे. 


इंद्रियांना विषय्प्रवृत्त न होऊं देणें, कषायांचा नाश करणें, दुर्ू्डर तपश्चरण करणें, रस- 

त्याग करून आद्वारावरीछ प्रेम कमी करीत जाणें, मनांत संकल्पविकल्प होऊं न देणें, मोठमोढे 

कायक्ेश सद्दन करणें, अनशनादिक बाह्य तपश्चरण करून शरीर कृश 

संयम कशानें घडतो करणें, अंतःकरणांतून लोभाची व परिप्रह्माची ठालढसा कमी करीत जाएें, 

त्रसस्थावर जीवांची रक्षा करणें, मनवचनकायेच्या प्रदृत्तीठा आता घाहणें, 

शरीराच्या इतर अवयवांना स्वैर न वायूं देणें, जाण्यायेण्याची क्रिया बंद ठेवणे, मनांत सदैव दया 

जागृत ठेवणें, सतत परमार्थाचा त्रिचार करीत राहुन परभात्म्याें ध्यान करणें बगैरे, गोष्टीनीं संयम 

घडतो. संयमामुल्ठें सम्यग्द्शन इढ द्वोतें व संयम द्वाच मोक्षाचा मार्ग आहे. याशिवाय मानवजन्म 

ब्यर्थ होय. आजपयैत संयम धारण न केल्यामुक्रेच अनेक दुर्गति प्राप्त ब्लाल्या. संयमाशिवाय ज्ञान, 

बुद्धि, शरीर बौरे सर्व प्राप्त द्रोेऊन उपयोग नाहीं. संयमाशिवाय दीक्षा, अतवैकल्य, नम्नपणा, 
साधुत् ढेंद्वी व्यर्थ, म्द्ृणून संयमधारण करणें दच युक्त आह. 


संयमाचे इंद्रियसंयम आणि प्राणसंयम असे दोन भद आद्वित. ज्याला विषयापासून इंद्रि- 

यांची प्रवृत्ति दृटवितां आली नाद्वीं, व पट्काय जीवांची विराधना करण्याचे ज्यानें सोडिलें नाहीं, 

झानें बाद्य तपश्चरण कितीद्वी कठिण रीतीनें केलें, परिषद्ृसहन केलें व 

संयमाचे भेद दीक्षा धारण केली तरी त्याचा कांदींदी उपयोग नाहीं. संसारांतीऊ दुःखी 

जीवांना संयमाशिवाय इतर कोणीद्दी शरण जाण्यास योग्य नाहीं अर्से शानी 

व सत्पुरुषांनीं म्हटलें आदे. ते नेद्र्मी असेंच चिंतन करीत असतात कीं, संयमावांचून आमध्या 

शायुध्यांतील एक क्षणद्वी फुट न जाबो. संयमाशिवाय आयुष्पभर जगणें ब्यर्थ आह. संयम हाच 

इद्दपरभर्वीं शरण जाण्यायोग्य आहे. संयम हं। दु्गतीरूप सरोबराला शोषण करण्यास सूर्यासारखा 
३. ३८ 
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आह. संयम प्रद्ण करण्यानेच संसाररूपी विषम वैन्याचा नाश करण्याचें सामर्थ्य प्राप्त होते. 
संसार-परिश्रमण संयम धारण केल्यावाचून क्षीदी संपावयाचे नाद्टी, असा नियम आदे. सारांश, 
जो अंतरंगांत कषाय उंत्पन्न होऊं देकन आत्म्याछा मलिन होऊं देत नादीं व बाह्मतः यत्नाचार 
. भूबक प्रमादरद्वित वर्तन करितों त्याचे द्वावूनच संयम धर्मा्चें पाछन घड़तें. असें संयम धर्माचें 
वर्णन केले. यापुददें तप धर्माचें स्वरूप सांगतों 
तप. तह 
इच्छेचा निरोध करणें याला तप म्दटकें आहे. हें तप चार आराधनेंत श्रेष्ठ आदे. सोन्‍्याला 
ताब दिल्यानें जसें तें मलरद्वित द्वोजन शुद्ध ढ्वोतें तद्बत्‌ बारा प्रकारध्या अंतर्बाद्य तपश्चरणानें आ- 
त्माद्दी. कममलरद्वित होऊन छुद्ध द्ोतो, अज्ञानी जीव पंचाप्निसाधनांनीं व 
: तपाचें लक्षण. इतर कायडलेशादिकांनीं शरीराछा कृश करणें याठा तप समजतात, पण 
वास्तविक तें तप नब्दे. शरीराछा कृश केले अथवा त्याला पुष्कव्ठसा दंड 
दिला म्इणून काय द्वोणार ? त्यामुलें आत्म्याचे कम-बन्धन नष्ट ह्वोत नाहीं. भदविज्ञान प्ाल्या- 
शिवाय आत्पयाचें ययार्थ स्वरूप समजत नाहीं. भेदविज्ञानानेंच आत्म्याचा स्वभाव आणि रागद्वेष- 
. मोद्दादि भावकमें द्वीं परस्पर मिन्न आद्वित याची जाणीव होतें. जसजसें रागद्वेषादि विकार कमी 
होत जातात तसतसे आत्म्यार्चे ज्ञानदर्शनस्वरूप प्रगट होत जातें आणि तेंच तप द्वोय. द्वीच दृष्टि 
समोर ठेऊन ठिकठिकाणी उपदेश केला आहद्वे. जर मनुष्यजन्म प्राप्त होऊन स्वपर-तक्त्वाचें ज्ञान 
झाले असेल तर मन व पंचेंद्रियें यांना रोंकून विषयापासून विरक्त दद्वार्वे. संपूर्ण परिप्रह्याचा त्याग 
करून बंधांत पाडणान्या रागद्वेषप्रवृत्तीठा सोह्न पापा्चें अवलंबन यापुर्दे न घडावें व ममता 
नाहींशी व्द्वावी म्दृणून अरण्यांत जाऊन तपश्चरण कराबें. याप्रकारचें तप सत्पुरुषांनाच घड़तें. 
संसारी जीव मायेच्या-मोह्याच्या जाब्यांत फसलेले असतात व्पयामुद्ठें त्यांना निरंतर पापकर्म करावें 
लागतें व रोगादिकांच्या तीत्र बेदनेनें तसेंच द्नीपुत्रमित्रादिक कुदुंबाच्या व परिप्रद्दाब्या वियोगानें 
उत्पन्न झालेल्या आर्तष्यानांत मरण पावून दुगतीला जावें छागतें. संसारी जीवांना अरण्यवास धारण 
करून तपश्चरणाकड़े प्रद्ृत्ति करण्याची बुद्धि होत नाहीं. ती कचितच कोणा महाभाग पुरुषांना होते 
जे पापापासून . विरक्त द्वोजन ख्रीपुत्रधनादिकांवरचा मोह सोइन, धर्माछा शरण जाऊन 
बीतराग निग्रैथ गुरूची सेवा करण्यास तयार होतात व सदूगुरूला शरण जातात त्यांच्या अश्युभ 
| कर्माचा उर्दय मंद . होऊन सम्यंक्त्वरूपी सूर्याचा अंतःकरणांत उदय 
: .खेरें तप कोणतें / होतो. संसारविषयभोगादिकांबिषयीं विरक्ति उत्पन्न दोऊन ते तपश्चरण ब 
है, संयम ग्रहण करितात, अससें दुुुूः तपश्चरण करीत असतांना जर कोणी 
पापी; जीव्र- विषयासत्तीने तें बिघडवितील, तर त्यांना अनंतानंत काल गेला तरी पुनः तपश्चरण, कर- 
ग्याची संधि प्राप्त ह्ोणार नाहीं. -म्हणुन मनुष्यजन्माला येऊन, तल्वाचें स्वरूप यथार्थ. जाणून 
पंचन्द्रियांच्या विषयाला न भुलतां. वैराग्यवृत्ति धारण क्राबी आणि सर्व परिग्रह्मंचा त्याग... करून 
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अरण्यांत जाऊन आत्रध्यानांत लीन ब्हॉ्ें, हें खरें तप द्वोय. परिम्रह्मावरील मोद नाह्वींसा' करून 
इच्छेचा निरोध करणें व कामबिकार अंतःकरणांतं मुछींच उत्पन्न न होऊं देणें हेँच सर्वात मोढें तपे 
अद्दि. तसेंच नम्न दिगंबर रूप धारण करून शीतोष्ण हवेची वेदना व डांस, मच्छर, सर्प, विंचू, 
कौरे प्राण्यांपासून द्वोणारा उपद्रव यत्किचितही न डगमगतां सोसणें ढेंढ्ी तप आहे.. भयंकर 
निर्जन गुढेंत व पर्वतांच्या दरीत बिद्वार करणान्या सिंदर वाघ बगैरे क्रूर पशुंनीं व्यापलेल्या बनांत 
जाऊन निर्भयतेनें राह्णें याचाही तपांत समात्रेश होतो. दुष्ट मनुष्य, शत्रु, चोर, शिकारी अथवा 
दुध् ब्यंतरदेव अथवा दिंत्न पशु यांनीं उपसग॑ केला असतां न भिणें, ल्याप्रसंगीं ब्ैर्यानें परमसाम्य- 
भाव घारण करून परमात्म्याचें ध्यान करण्यांत लीन होणें, सर जीवांना सतवून सोडणास्या राग- 
द्ेषांच्या वश न होतां त्यांना जिंकर्णे, याचना न करितां भिक्षे्या प्रसंगीं श्रावकाच्या घरीं नवधा- 
भक्तिपूर्वक हवातांत ठेवलेल्या सरस, नीरस, कट्ट, खारट, तुरट, आंबट आहाराबविषयीं आसक्ति न 
ठेवतां, संह्षेशरद्तित निर्दोष व प्रासुक आह्ाराचें एकत्र प्रहण करणें, पांच समिति पाले, मन 
बचनकायेच्या प्रवृत्तीदा चंचल न द्वोऊं देणें, रागद्वेषरह्वित आत्मस्वरूपाचा अनुभव घर्णे, स्वपर- 
तत्वाचा विचार करून त्यावरिषयीं वाटाघाट करणें, चार अनुयोगांच्या अभ्यासांत काल' घालवबिणें, 
अभिमान सोइन सर्बाशी नम्नतेनें बागर्णें, कपट सोइन सरब्यपणा अगी ठेवणे, ऋओरध सोइन क्षमा 
धारण करणें, छोम सोदून निर्वाछक बनणें, कर्माचा नाश होऊन आत्मा स्वतंत्र होत जाईल अशी 
क्रिया करणें, शा्राभ्यास स्वतः करून लोकांना करविणें; शाख्रांतील गूढ अर्था्चे प्रतिपादन करून 
व्याचा अर्थ छोकांस समजाऊन देणें, तपस्वी, देव, इंद्र यांचें स्तवन करून त्यात्रिषयीं भक्ति प्रगट 
करणें या सर्वाना तप म्हृटलें आदि. ह 
तपश्चरणानें केवलज्ञान उत्पन्न होते असा तपाचा आरचेत्य प्रभाव आहे. असें तप आपल्या 
कड़न घडावें असा विचार मनांत येणें ही कठिण गोष्ट आहे. नरक-तियेच-देवगतीमध्यें तप कर- 
ण्याची योग्यता नाहीं. हैं फक्त एका मनुष्यगतीतच घडते. त्यांतद्दी उत्तम 
तपाचा प्रभाव कुछ, उत्तम जाति,बल, बुद्धि, इंद्रियपरिप्रूणता बगरे ज्याछा अनुकूछ असतील 
व्यालाच तें घडणार. तपाचे बाराभेद अद्वित त्यांतून आपापल्या शक्तिप्रमार्ण 
करीत अस्रावें. भगवतानीं जें तपाचें स्वरूप सांगितलें आह तें बालकालछा, दुद्धाठा, धनवानाला, 
दरिद्रबाछा, बलवंताढा, दुर्बलाला, सर्व सामग्रीची सहायता असणान्याला अथवा नसणान्याडा, कोणा- 
लाद्दी करतां येण्पाजोंगें आद्वे. कोणालाही तें अशक्य ना. ज्यायोगें बात, पित्त, कफादिक विका - 
रांचा प्रकोप होऊन रोगांची वृद्धि द्वोणार नाहीं व शरीर नेहमीं रत्लन्नय घर्म धारण करण्यास सद्दा- 
यीमूत बनून राहील असेंच तप शाक्ति पाहुन कराबें. देश, काल, आद्वार बगेरेची अनुकूलता पहाबी. 
दिघसेंदिवस उत्साद्द वाढत जाऊन परिणामांची उज्ज्बलता चढत्या प्रमाणावर होत जाईल असेंच 
तप करीत जावें. इच्छेचा निरोध करून विषयावरील प्रीति कमी करीत जाएें द्वेंच खरें तप आह. 
. तें मुख्य समजून बाकीच्या बाह्य साधनांनीं जसजसें तें प्रूर्णाबस्थेछा पोंचत जाईल तसतशी उच्च 
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क्रिया करून अखेर पूर्ण निर्बाछक बनावें. तप करण्यापासून सब जीवांचें कल्याण आह. तपापासून 
निद्रा, काम, प्रमाद नष्ट होतो, म्दृणून अभिमान सोड़न यथाबिधी बार प्रकारचें तप सामर्थ्यानुरूप 
प्रद्ण कराबें, बारा प्रकारच्या भेदांचें वर्णन पुढ़ें करूं, याग्रमाणें तपरधर्माचे स्वरूप आदे. यापुर्दे 
त्यागधर्माचें वर्णन करितो. 
त्याग, 
धन, संपत्ति, गाडी, घोड़े बगरे अनेक बाह्मपर््रिह्द कर्मोदयापासून प्राप्त होतात. हे परा- 
घीन असून नाशवंत आद्वेत, यामुकें आपल्या मनांत अभिमान, तृष्णा, तीव्र रागद्वेष बगेरे विकार 
उत्पन्न द्वोतात. तसेंच यांचें संरक्षण करण्याकरितां अनेक पापक्रियो कराब्या 
त्यागा्चें क्षण. छागतात. ग्हृणून जे सत्पुरुष या बाह्य परिप्रह्यछा हिंसादिक पंचमहापापांचें 
मूठ जाणून मुत्ठींच ग्रहण करीत नाहींत ते खरोखर धन्य द्वोत. कित्येक 
प्रथमतः दवा सब खठाटोप गब्व्यांत घेऊन मागाहून .त्यांना दृलाहल विषासारखें अथवा कुजलेल्या 
गवतासारखें जाणून तात्काल सोड्न बिरक्त होतात. त्यांचा मद्दिमा पहिल्याहुनही अधिक आहे. 
कारण प्रथमतः ग्रहणच न करणें हैं चांगलें, पण एकबेछ ग्रहण केल्यानंतर त्यावरील मोद्द कमी 
करणें फारच कठिण असतते. असा मोह जे कभी करितात त्यांचा पराक्रम आधिक समजला पाहिजे. 
किस्येक जीवांचा तीव्रराग अथवा मोह कमी होत नाहीं म्हणून त्यांना संप्रर्णतया परिग्रह्मंंचा 
त्याग होणें कठिण जाते. पण. धर्मावरीछ प्रीतिमुक्लें त्यांना पापाविषयीं भीति बाठते. ते आपले 
द्रब्याचा उत्तम पात्रावर उपकार करण्याच्या ढ्वेतूने दान करण्यांत, आणि 
स्द्वल्याचा विनियोग धर्मसेवक निर्धन छोकांना अन्नवद्नादि पुरकिष्यांत उपयोग होईल असा 
दानांत करावा विनियोग करितात. धर्मायतन ( म्हणजे धर्म साधछा जाईल अशी स्थानें ) 
जिमनंदिर, सरस्वतीभुवन, जिनसिद्धांत छेखन, उपकरण, पूजन, प्रभावना 
इत्यादि कार्यांत खचचे करितात. दुःखी, दरिद्री, रोगी छोकांवर करुणाबुद्धीनें उपकार ब्ह्यवा म्हृणूनं 
जे आपलें तनमनधन लावितात त्यांचें धन आणि जीवितव्य सफल होतें असें समजावें. दान हें 
एक धर्मात्रें अंग आह. तें शक्तयनुरूप भक्तिपूर्वक निर्मल व गुणवान्‌ पुरुषांना दिल्यानें परलोकी 
सुखसामग्रीचा साठा बरोबर नेल्यासारखें आहे. दानाच्या प्रभावानें स्वर्गातील आणि भोगभूमीतील 
निर्विन्न खुखाची ग्राति होते. दानाचें माहात्म्य लह्ानापासून थोरापयत सब जाणतात. ज्याला येथें 
अनेक प्रकारचें वैभब प्राप्त होतें तें पान अस म्द्णण्याची रूढ़ी पडली आह कीं, * त्याने पूर्व- 
जन्मीं दान दिलें आढ़े त्याचें फल अनेक प्रकारच्या सुखोपभोगाच्या रूपानें त्याला मित्ठत आहे, 
याग्रमाणे जो दान देईल त्यालाही असें फल प्राप्त होई, म्दृणून सुखसंपदेची इच्छा असेल व्यांनीं 
दान करण्यास तयार बहांवें. ज्यांनीं मेरेतोंपयंत कवडी दखील न खर्चतां केवढ द्रव्याचा संचय 
करण्पात काछ घालविला, त्यांना सदैव आतरौद्धष्यानाचें चिंतन घड़न मरणोत्तर सर्पव्याप्रादिक 
तियैचगर्तीत उत्पन्न ब्दावें छागतें. तेथून पुनः निगोदांत जाऊन अनंत दुःख भोगाषें छागतें, 
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स्याबेक्लीं धन बरोबर येत नाह्दीं. धन प्राप्त द्वोजन त्याचा जर सत्पात्रीं दान करण्यांत उपयोग केछा 
तरच तें सफल म्द्ृणतां येईछ. एरवब्दीं कोव्यवधि रुपयाचें धन घोर दुःखार्चे कारण आह. 
इदलोकी कृपण मनुष्याची सर्वे जगांत निंदा होतेच. कृपण माणसा्चें सकाव्ठीं नामोश्वारण 
करणें अमंगल मानलें जाते. इतका कृपण माणसाविषयीं जगांत तिरस्कार असतो. या उलट दानी 
पुरुषांत कांहीं दोष असले तरी ते त्याच्या दातृत्व गुणामुक्ें झ्लांकले जातात 
कृपणाची निंदा व व जगांत त्याची कीर्ति पसरूं लागते. दान देण्यानें शत्रु देखीछ बैर सोद्न 
उदाराची स्तुति आपकले हित करणारे मित्र बनतात. 


जगांत दानाची फार मोठी थोरबी आह. थोड देखील दान खन्‍्या भक्तीननें करणाय्या पुढ़- 

बाल भोगभूतीमीछ तीन पल्याचें खुखमय आयुष्य प्राप्त होकन अंतीं स्वग प्राप्त द्वोतो. जगांत जर 

कोणती अत्यंत श्रेष्ठ पदवी असेल तर ती दानबीरता द्वोय. दान देणाज्या 

दानाची थोखी .पुरुषाइतका उच्च पुरुष संसारांत दुसरा नाहीं. दान देणें तें बिनयपूर्वक मधुर 

वचन बोदून दयवे. दानी पुरुषानें दान देत असतां आपण कोणाबर मोठा 

- उपकार करीत आहत अशी भावना ठेऊन दान देऊं नये व दानाचा अभिमान बाछ्यूं नये. दान 

देणास्या पुरुषानें उलट ज्याछा दान ब्यावयाचे त्या पाज़ाछा अत्यंत उपकार करणारा समजून त्या- 

विषयीं आदर बाव्ठगला पाहिजे. कारण छोभरूपीं अंधकूपांत पडलेल्या जीवांना पात्राशिवाय कोण 

उद्धरू शकणार आह ! दान घेणास्या व्यक्ति जर संसारांत नस॒त्या तर लोभी पुरुषांचा लोभ कमी 

कसा झाला असतां व संसारांतून उद्धार करून नेणारें दान तरी कसे घडलें असते ! म्हणून धर्म- 

बान्‌ पुरुषांना सत्पात्र व दान या दोहोंचा छाभ झाला असता त्याशिवाय दुसन्‍्या कोणत्याद्दी बाब 

तींत अधिक आनंद होत नाहीं. सत्पात्राछा योग्य दान दिलें म्हणज आपण फार थोर, ज्ञानी 
श्रीमंत झ्ञाला असे ते समजतात. म्दणून सर्वानी दान देण्याचा क्रम ठेवावा 


बटकाय जीबांचें नेहमीं रक्षण करून त्यांना अभयदान यांत्रे. अभक्ष्यभक्षण, अप्रमाण परि 

अयलत्नाचारपूर्वक क्रिया व इतर जीवांना दुःख हैं मनवचनकायेकड्ून क्पीही घट्ट न देण्याचा 

प्रयत्न करावा. दुःखी जीवांना पाह्तांच अंतःकरणांत करुणा याबी . यामुद्कें 

अभयदान यृहस्थांना अभय दान घड़तें व व्यापासून जन्मजरामरण, रोग, शोक, दारिश्व, 

बियोग, संयोग, संताप बगेरे आपत्तीचा त्रास होत नाहीं. हिंसेची दृद्धि कर- 

णाय्या व मिथ्याधर्माचा प्रसार करणाय्या युद्धशाख, शुंगारशात्र, रसायन-शाशत्र, कपट, मंत्र, तंत्र, 

जारण, मारण, उच्चाटण, वशीकरण बगैरे अनेक पापाला प्रदत्त करणान्या शाल्ाचा अभ्यास कर- 

ण्यांत का घालवूं नये. यापासून आत्म्याचें यर्त्किचितही हित न होतां उलठ अनंत संसार परिश्नमण 
कराबें छागेल. 


भगवान्‌ बीतराग सज्ञप्रभूंनीं वर्णिलेल्या दयामयी धर्माचें प्ररूपण करणाज्या शास्रा्ें अब- 
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लोकन करावें. स्याद्वाद म्हृणजे अनेक धर्मात्मक बस्तूचें प्रतिपादन करणाय्या नयप्रमांणात्मक शाक्षा्ें 
अध्ययन करून आत्म्याचा उद्धार करण्याकरितां अशा शाख्राचें दान कराते: 
/  शाक्षदान -. तच्ाचें स्वरूप स्वतः समजून घेऊन ह्याचा लोकांनाही उपदेश करावा. 
। - आपकस्या मुलाबात्हांना बालपणापासून धर्माची गोडी लावाबी व इतर अन्य 
धर्मानुयायी तत्ततजिज्ञापु लोकांना शाद्ददान थोषे. संसारांत सत्र ज्ञानप्रसार व्हावा या द्वेतून 
पाठशाला स्थापन कराव्या म्दणज त्यापासून ज्ञानदान घडतें. कारण सर्व धर्माचा मुख्य आधार 
ज्ञान आह. जे्थे ज्ञान जागृत असेछ तेयेंच धर्माचें वास्तव्य राह्णार. ज्ञानाच्या अभावीं धर्माचाददी 
अभाव होणार. म्ृणून धर्माच्या अस्तित्वाकरितां ज्ञानदान देणें अवश्य आहे. ज्ञानदानाच्या प्रभा- 
बानें आत्म्यांत केवलज्ञान उत्पन्न होण्याची शक्ति ग्राप्त होने. * 
याचगप्रमाणें अनेक रोगांचा नाश करणास्या प्रासुक औषधांचें दान करावें. औषधघदाना- 
पासून फार उपकार घडतो. रोगी माणसांना जर तयार औषध मिल्ण्याची सोय जाली तर त्याना 
मोठा आनंद द्वोतो. गरीब्र आणि ज्यांची कोणी सेवा करणारा नाहीं अशा 
ओऔषधदान असहाय माणसांना जर तयार औषध मिलें तर एखाद्या दरिद्री पुरुषाला 
धन सांपडल्याइतका आनंद होतो. औषध ग्रहण केल्यापासून रोग नाह्वीसे 
होतात ब त्यामुक्ठें ब्रत, शील, संयम, तपश्चरण करतां येतें. तमेंच शरीर निरोगी क्षास्यानें ज्ञाना- 
भ्यास वाढवून आत्म्याचें कल्याण करून पघेतां येतें. औषथध दान देणास्या पुरुषाम्थ्ये सम्परदर्शनाचीं 
इतर अंगें वात्सल्य, स्थितीकरणत्व, निर्विचिकित्सता बौरे दिसन येतात, औषधदानाच्या प्रभा- 
वानें पुढील जन्मीं सप्तधातुवार्नेत निरोगी अशा देबाचें बैक्रियक शरीर प्राप्त होते, 
याचग्रमाणें आद्वार दान हेंह्ी सब दानांत श्रेष्ठ आढे. पग्राणिमात्रांचें जीबन, शक्ति, बल, 
बुद्धि वगेरे सर्वे गुण आद्वाराशिवाय नष्ट द्वोतात, ज्यानें आहारदान केढें त्यानें वरीछ सब गुणांचें 
दान केलें असें होतें. आह्वारदानापासून मुनि आणि श्रावक यांचा धरम पाछला 
आद्वारदान जातो. आह्वार नसता तर सत्र धर्ममार्ग श्रष्ट क्लाले असते. आहारापासूनद्ी 
अनेक रोग नाहींस होतात. आहारदान देणारा कोणीही असो, तो मिथ्या- 
इृष्टी असछा तरी आह्वरदानाच्या श्रभावानें भोगभूमीत उत्पन्न होऊन तेथें कल्पवृक्षापासून प्राप्त 
दोणान्या दह्ना प्रकारच्या भोगांचा असंख्यात काल अनु भव पघेतो. तेथें क्षुधा तृपेची बाधा फारच 
कमी होते. भोगभूमीत तीन दिवसाआड बोराएयढा आहार चेण्यानें क्षुधा शमत. कोणतेंही दुःख 
तेथें नसतें. असंख्यात वर्षे तेथील सुख भोगून पुढ़े देवछोकांत जन्म होतो. म्दृणून जर कांढीं द्रव्य- 
संचय असेल तर त्याचा या चतुर्विध दानांत उपयोग करून वरीछ फल प्राप्त करून ध्यावें. निधन 
पुरुषानें देखी आपल्या आहारांतून शक्‍य तितका भाग बाजूला काढून तो दुःखित बुमुक्षितांना 
देऊन नंतर आहार ग्रहण करावा. ज्याढा एक वेछचें पोटभर अन्न देखील मित्ठत नाहीं स्पानें देखील 
मिल्ेल त्यांतन दोन घास तरी बुमुक्षिताला देऊन नंतर शेष राहील तेबढ्यांत संतोष मानून राद्दावें, 
पंण दांन केल्यावाचून राहूं नये. । । २ 
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याचप्रमाणें मुखावार्टे मधुर बचन कादणें, गोड बोलणें; कोणाचाही आदर सत्कार-करणें, 


मम्नपणानें व विनयानें अभ्यागताचें स्वागत करून उच्चासनावर बसविर्णे, कुशल समाचार विचारूल 


त्याला आनंदित करणें बगेरे क्रिया करणें हँह्दी मद्दादान आदि. मनांत दुष्ट 

कोणाचेंद्दी मम संकर्प धिकल्प उत्पन्न हों देऊं नये. पापक्रियेकडे प्रवृत्ति करूं: नये. 
दुखवूं नये... कामक्रोधादिक विकारांच्या स्वाधीन द्वोऊे नये. विकथा बोर नये. दुसप्याचे 

खेरे खोटे दोष आपल्या मुखावाटें काढूं नये. अन्यायानें कोणाचेंद्री धन 

ग्रद्ण करण्याची इच्छा करूं; नये. याग्रमार्णे ज्यांना स्वतःच्या आत्म्याचें द्वित करून ध्यावयाचें भादे 
स्ांनीं बागावें व नेहमीं दुःखी, भुकेले, दीन लोक पान त्यांना दान थावें. सम्यग्दशनादि गुणांना 
धारण करणारे भेटल्यास त्यांचा सन्‍्मान करावा. सब जीवांवर करुणा करावी. मिथ्यादरीन उत्पन्न 
द्वोऊे देऊं नये. रागद्वषी व मोही अशा कुदेवांना आरंभ परिप्रह धारण करणास्या भेषधारी गुरूंना, 


दिंसा करण्यास प्रोत्साहन देणान्या शास्रांना बंदन करूं: नये व त्यांची स्तुति करूं नये. रात्रंदिवस 


काम, क्रोध, मान, माया, छोभ हे विकार नाहींसे द्वोतील असाच प्रयत्न करीत असर्बे. कोणालाही 
दुःख उत्पन्न द्वोई, अप्रिय वाटेल असे भाषण, अपमान करणोरें वचन आणि अभद्र शब्दांनीं भर- 
लेलें संभाषण गर्वानें उद्घत दोऊन आपल्या मुखाबाटें उच्चारूं नये. याप्रमाणेंच दुसन्यांना दुःख 
उत्पन्न द्वोजऊन जगांत आपस्या कीर्तीला कूंक छावणारी कोणतीही मनवचन-कायेची क्रिया कधीदी 
घड्ू न देणें याला त्यागधर्म म्दृठलें आहे त्याचा अंगीकार करावा. असे ध्यागधर्माचें स्वरूप वर्णिलें, 
यापुर्दे आर्किचन्य धर्माचें स्वरूप सांगतों. 

आर्किचन्य. 


आपल्या ज्ञानदशन स्वरूपाशिवाय दुसरे कोणतेंद्ी आपलें स्वरूप नब्द्दे. अन्य द्र॒ब्यें आपलीं 


. नव्देत व आपणद्दी अन्य द्रव्य स्वरूपाचे नाद्दी, असा विचार करणें याठा आर्किचन्य धर्म म्द्ृण- 


तात. यांत आत्म्याला उद्देशून असा विचार करावा की, “ है आत्मन, 
आकिचनाचें लक्षण शरीराहून भिन्न, ज्ञानखरूपी, कक बे उपमेनें रद्दित. 52837 
वर्णविवर्जित, स्वाधीन, ज्ञानानंदसुखांनीं परिप्रण, अतीन्दिय, व निर्भय आदिस असे जाणून घे. 
अर्थात्‌ देह म्हणजे मी नब्द्द. देद्व रक्त, मांस, हाड, पू व चरम यांनीं बनलेछा अचेतन आदर. 
स्याहून आपण अत्यंत भिन्न आह्ोत. ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र जातिकुलादिक बगैरे शरीराचे 
आद्वित. त्यांत मान्ना संबंध नाहीं. त्लीपुरुष-नपुंसक-लिंगाचा भेद शरीराशी आदि, माइ्याशीं नब्दे. 
गोरा, काव्ठा, राजा, रंक, स्वामी, सेवक, पंडित, मूख हीं सब्र विश्वेषणें कर्माष्या उदयानें शरीराला 
प्राप्त द्वोतात, व्याचा माश्याशी कोणताही संबंध नाहीं. मी ज्ञायक असून शरीराशी ग्यांचा संबंध द्वोतो तें 


-कांदी माझें स्वरूप नब्हें, माश्या स्वरूपाछा अन्य द्वव्याची उपमाच देतां येत नादीं. थेड, गरम, 


. मृदु, कठोर, स्निग्ध, रूक्ष, हलका, भारी द्वे आठ प्रकारचे स्पर्श आद्वित. 


स्वस्वरूपाचें चिंतन . तेही माश्लें स्वरूप नसून पुद्कछाचे विकार आद्वेत. तिखट; खारठ, शुर८, 
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आबट आणि कह द्वे पांच प्रकारचे रस, सुगंध आणि दुर्गंध, काव्य, पिवत्य, पांढरा, 
दिखा आणि तांबडा असे पांच वर्ण, हेढ़ी मान्ले स्वरूप नव्दे. दे स्व पुद्ठलाचें स्वरूप 
म्दृणवितात, माझा स्वभाव सुखमय आहे. पण मी कर्माच्या स्वाधीन होऊन राष्दिल्यानें दुःखानें 
गांजलेलों आहे. माश्लें स्वरूप इंद्रियाला समजणारें नाहीं, अतीन्द्रिय आदे. इंद्रियें हीं पुद्वछाचे विकार 
असून कर्मामुद्ठें प्राप्त द्वोतात. मी निर्मम, अविनाशी, अखंड, आशदंतरह्वित, झुद्ध व ज्ञानस्वभावी अदि. 
परंतु अनादिकालापासून जसें सोनें आणि माती एकत्र मिव्ठालेली आह त्याप्रमाणे अथवा दुध 
पाण्याप्रमाणें मीही कर्माशीं मिकून गेलों आह. त्यांतून मिथ्यात्व नामक कर्माष्या उदयानें मछा 
' माह्या स्वरूपार्चे ज्ञान दोत नाहीं. देद्दादिक परद्रब्याछा आपलें स्वरूप जाणून अनंत कालापासून 
मिथ्यात्वानें परिभ्रमण करावयास छावछ आह. आतां यत्किचिंत्‌ त्याचें आवरण दूर श्ास्यानें व 
: भगवंताच्या परमागमाच्या परिशीलनानें मा स्वपररूपाचें ज्ञान झ्ालें आहे. हिय्या माणकाचा 
ब्यापार करणारा जोहरी ज्याप्रमार्ण गुरुकपेनें व सतत अभ्यासानें र्नाच्या अनेक अलंकारांतून 
खरीं खोटीं रत्नें कोणतीं, त्यांत रंग देकन बसबिलेली कांच कोणतें, प्रत्येकाचें वजन व किंमत किती 
बौरे वेगवेगछे जाणूं शकतो, त्याप्रमाणें मी परमागमाच्या निरंतर अभ्यासानें माह्या ज्ञानस्त्रभावांत 
मिसव्ठलेल्या रागद्वेषमोदकामादिक विकारांना वेगढ्ें जाणलें आहे व या सर्वाह्डन आत्मा वेगढ्ठा 
आदे असा माञ्ना पक्का निश्चय ज्ञाला आहे. म्हृणून अतःपर त्या रागद्वेषादिक कर्मावर अथवा 
कर्मोंदयानें प्राप्त द्वोणान्या विनश्वर शरीरधनधान्यादि परिप्रहावर पुनः ममत्वबुद्धि इहजन्मी व पर- 
जन्मीं उत्पन्न द्वोणार नाद्दी अशा आर्केचन्य भावनाचें चिंतन करतों. 
हा आर्किचन्य विचार अनादिकालापासून कर्षीही मनांत आला नाहीं, आजपयैत सर्व पर- 
पर्दार्यानाच आपकें जाणिलें व रागद्रेषमोहकामक्रोधादि परिणाम कर्मकृत असून त्यांनाही आपलेच 
मानलें. या विपरीतभावनेनें घोर कर्मब्ंध करून घेतला. यापुढ़ें या आैं- 
स्वपरभेद विज्ञान चन्य भावनेंत कोणतेंद्दी विन्न येऊं नये मद णून मी पंच परम-गुरूला शरण 
जातों. त्रैकोक्यांत मछा या आर्कैंचन्य भावनेखेरीज दुसरी कोणतीही इच्छा 
न घडो अशी अनन्यभावों प्रार्थना करितों, ही आकैंचन्य भावनाच संसार समुद्रांतून तारण्यास 
जद्बाजाप्रमाणें माइ्या उपयोगी पडणारी ह्ोवो. 
परिप्रद्द बंधाचे कारण आद्वित त्याविषयीं आकांक्षा उत्पन्न न द्वोऊे दिली म्दणजे आकिंचन्य 
धर्म घडतो. द्वा धरम ज्यानें ग्रहण केला त्याठा परिप्रहाची इच्छा कर्षादी होत नाहीं. स्थाचें चित्त 
आत्ध्यानांत लीन द्वोतें. देद्गादिक बाह्य पदार्थाविषयीं आपलेपणा राह्यत 
परि्रद्द त्यागानें. नादीं. स्वस्वरूप जें रत्नन्नय त्याचा विचार करण्यांत मन रममाण द्वोतें. 
आकिंचन्य घड़तें. इंद्रियांच्या विषयाकड़े धांव घेणारें मन शांत दवोतें. शरीरावरील प्रेम नादींसें 
होतें. सांसारिक व देवादिकांचे सुख, चक्रवर्तीचें किंवा अद्दमिंद्राचें घुख- 
देखील दुःखरूपच बादूं छागतें. मग तें प्राप्त व्धावें अशी त्याला इच्छा उत्पन्न द्ोत नांहीं. परिपरद् 





घत्र १२१ मावनाधिकार ३०५ 


म्इ॒णजे धन, धान्य, रत्न, सुवर्ण, स्री, पुत्र वौरे पदार्यावरील प्रेम हें जीणतृणाप्रमोंण नादींसे करण्यांत 
कांद्ीच छैश द्वोत नाहींत. - 
आर्किचन्य म्हणजे परम वीतरागपणा. हवा गुण ज्यांना यापुर्दे संसार परिश्रमण घडाबयाचें 
नसेल त्यालाच प्राप्त होतो. द्वा गुण ज्याला छाघतो त्याला परमार्थाचा म्ृणजे झुद्ध आत्म्याचा 
ह विचार करण्याची शक्ति प्रगट होते व पंच परमेष्ठीविषयीं अत्यंत भक्ति, 
आकिचन्याचे फायदे, दुष्ट संकल्पविकस्पांचा नाश, इृष्टानिष्ट पदार्थाविषयीं रागद्रेषांचा अभाव 
बगैरे अनेक गुण प्राप्त होतात. याचप्रमाणें स्वादिष्ट भोजनाबिषयीं छाछ्सा 
नाहींशी द्ोजन कसा तरी पोठाचा खड्डा भरण्याकरितां सरसनीरस आदह्वार निर्विकार मनाने 
धेण्याची प्रवृत्ति होते. सब धर्मांत आर्केंचन्य हाच प्रधान धम आह. याच्या चिंतनानें मोक्षाचा मार्ग 
संनिध होतो.अनादिकालापासून जेवढे म्दणून सिद्ध झ्ाले ते याच धर्मानें व पुढ़ें द्वोणार तेंद्वी याचाच 
अंगीकार करून मुक्त होतील. द्वा धर्म संपरृणतया योगीश्वर अथवा साधु छोकांकडून पाछला जातो. तरी 
अंशत: गृहस्थांना याचें पालन करतां येतें.यूहस्थानें आपल्या अवस्थेंत आपलें रागद्वेष कमी करून विरक्त 
बनायें. परिग्रह्मार्च प्रमाण करात्रे. पुढील निदान बांधू नये. अन्यायानें घन कर्षीद्वी प्रद्मण करूं नये. 
थोढ्चा परिग्रद्मांत संतुष्ट राहांत्रे व परिभ्रह्न दुःख देणारे असून इतर स्व पदार्थ अस्थिर आदत असा 
विचार करावा. याप्रमाणें वागणान्या गृहस्थाला हा धर्म घडतो. असें आर्केंचन्य धर्मा्चे स्वरूप 
बर्णिलें, पुर्दे ब्रह्मचर्याचें स्वरूप सांगरतों. 
ब्रक्मचय॑, 
प्रथमत: ब्रह्मचर्य याचा शब्दश: अर्थ काय भाह्े तो पाहूं. सब विषयावरील अनुराग नाद्दीसा 
करू ब्रह्म म्दणजे ज्ञायकस्वभावी आत्म्याब्या ठायीं चर्या म्दणजे प्रवृत्ति होणें यारा ब्रह्मचये 
म्हणतात. हैं ब्रत फार कठिण आहे. संसारांत प्रत्येक प्राणी विषयाब्या अधीन 
ब्रह्मचर्याचें लक्षण असल्यानें नेहमीं आत्मज्ञान पराड्मुख असतो म्दृशन त्याला हैं. ब्रत धारण 
करवत नाहीं. जीं माणसें देवतुल्य असतात तींच हें ब्रत धारण करण्यास 
समर्थ द्वोतात. इतर विषयलोल॒पी जीवांना हें ग्रद्ण होणें शक्‍य नाद्दीं. म्दृणूनच हें ब्रत सर्वात दुर्धर 
आदे असे म्हटलें आहे. जे लोक दे ब्रत धारण करितात त्यांना इंद्रिय बश होऊन रागद्वेषादिक 
विकारांना सद्दज जिंकता येतें. म्दृणून ब्लीसुखांत अनुरक्त होणास्या मनरूपीं मदोन्मत्त दत्तीछा 
वैराग्यचितनाकडे छावून विषयाशेचा नाश करावा. 
काम द्वा चित्तरूपी भूमीत उत्पन्न द्वोतो व याच्या वेदनेनें मनुष्य न करण्यायोग्य अशीं 
नीच कर्म करण्यास प्रवृत्त होतो. हा काम मनाचें मंथन करतो, त्याचें ज्ञान नष्ट करतो म्दणून 
त्याला मन्मथ असेंही नांव आह्े. एकदां ज्ञान नाहाँसें झालें म्हणजे स्लि- 
काम वेदनेपासून यांच्या निद्य व दुर्गंधी शरीराधिषयीं प्रेम उत्पन्न होतें व कामानें अंध दोऊन 
अनर्थ अनेक प्रकारची अनीति करण्याची प्रद्क्ति वादते. स्वद्नी परस्नीचा विचार 
₹. ६९ 
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राहत नाही. परल्रीकड़े पापबुद्धीनें पाहण्यापासून प्रसगीं मरावें छागेल, राजा तीज्र दंड 
देईछ, कीर्तीला बच्चा छागेल, धर्मश्रष्ट द्दार्वे छागून सत्यार्थ-बुद्धीचा नायनाट होईल, 
मरणानंतर नरकांतीछ भयंकर दुःख असंख्यात कालपरय॑त भोगावें छागेल, पुनरपि पशुयोनीत उत्पन्न 
द्वावें छागून तेथील दुःख भोगाव छागेल. तेथून पुनः कुमनुष्य-योनीत जन्म घ्याबा लागून तेयें 
आंधव्ा, पांगढ्ठा, कुबडा, रोगी, दरिद्री, इंद्रियहीन, बद्विरा, मुका उ्द्यावें छागून चांडाल्यसारख्या नीच 
योनींत जन्म ध्यावा छागेल, पुनः त्रसस्थावर-योनींत जाबें छागेल. याप्रमाणें एकसारखें परिभ्रमण 
चादूं राह्दील. या गोष्टीचा मुब्हींच विचार मनांत येत नाहीं. कामाच्या रब्दार्थावरूनच त्याची 
शक्ति प्रगट होते. क॑ म्हणजे खोटा,दर्प म्हणजे गे उत्पन्न करणारा म्द्णून याला कंदर्प असे नांव 
आहे. दुष्ट संकल्प उत्पन्न करून दुःख देणारा म्दृणून याला कंदर्प असे म्इटर्लें आदे. तियच योनीत 
आणि मनुष्ययोनीत यामुक्रेंच परस्पर द्वेष उत्पन्न.होऊन मरेपयैत तंटे ब वैर द्वोतें. म्ह णून याला 
* मार ” असें नांव आह. संत्राचा द्वा अरि म्दणजे शत्रु आहे म्हणून याछा संवरारि हमणतात. ब्रह्म 
रद्ृणजे तप संयमादि क्रिया त्यापासून सुबति म्हणज चलायमान करणारा म्हणून “ अम्हसू ” असे 
द्वी नांव आहे. याप्रमाणें कामाचे दोष दाखबिणारीं शेंकडों नांबें आद्वेत. व्याचा विचार करून हा 
उत्पन्न न द्वोईड असा उपाय योजणें अवश्य आहे. 
कामविकार उत्पन्न न होण्यासाठीं शरीर व आत्मा हे परस्पर अत्यंत मिन्न आह्वेत,या विचारांचा 
जोराचा संकल्प मनांत करीत राहणणें द्वाव एकमेव उपाय आहे. यास भेदबिज्ञान म्हणतात, हैं 
भेदविज्ञान झ्ालें नसेल व पुष्कछसे शात्नज्ञान अमेल तरी तें कामबिका- 
कामविकार भेदविज्ञा- राचा नाश करूं शकत नाहीं. यासार्टी वरील भेदविज्ञान प्राप्त करून घेणें 
नानें नष्ट होतो हेंच ब्रह्मचय होय. ब्रह्मचर्यव्रताशिवाय इतर अनेक ब्रतें व तपश्चरण केले 
तरी तें व्यथ आदे. ब्रह्मचर्याशिवाय कायझ्ेश करणें निष्फल आहे. बाह्यतः 
स्पशनेंद्रियाच्या सुखावरच दृष्टि ठेउन ह्यांत आसक्त न होतां, अभ्यंतर परमात्म-स्वरूपाकड़े व 
त्याच्या उज्ज्वलतेकडे लक्ष देऊन, आत्मा कामविकारानें मलिन होणार नाहीं असाच प्रयत्न नेहमीं 
करीत राहिलें पाद्दिजे. 
ब्रह्मचर्य श्रत पाव्णण्यानें बहलोकी व परलोकी अशा दोन्ही छोकांत शोभा वाढते. आपले शील पाछलें 
जाबें,जगांत कीर्तीचा परिमछ पसरावा, धर्म साधन ब्हावें, प्रतिष्ठा वाढाबी, अशी ज्यांना इच्छा असेल ह्यांनीं 
| अंतःकरणांत परमागमाचा उपदेश घारण करावा, 'परल्लीकडे पाद्दावयाचें नाहीं; 
ब्रह्मचर्य रक्षणाचे उपाय. त्यांच्याविषयीं गोष्टी बोलावयाच्या नाहींत, त्यांच्या चेष्टा, राग, रंग, नृत्य वगैरे 
क्रियेकड़े पहावयाचें नाहीं, व्यभिचारी पुरुषांची संगत करावयाची नाहीं, 
अफू, गांजा, भांग वगैरे मादक पदार्थ सेबन कराबयाचे नाहींत, तांबूल, पुष्पमाला, अत्तर, सुगंधित 
उठ्या छावावयाध्या नाह्वींत. या सब क्रियापासून परिणाम त्रिघडून व्रतभंग द्वोण्याचा संभव 
आढे, म्दणून या सब कारणांचा त्याग केला पाहिजे. गा, बजावणें, नत्य श्रवण करूं नये. रात्रीं 
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भोजन करूं नये. भपकेदार पोशाख किंवा सम्यतेरा सोइन वद्नाभरणें धारण करूं नयेत. एकांती कोण- 
त्यादी स्लीशीं संबंध ठेवू नये.रसनेंद्रियाची लंपटता टाकावी, एका जिभेच्या लंपटते मार्गे शेंकडों दुसरे 
दोष अंगांत शिरतात. व्यामुत्ठें आपलें श्रेष्ठत्व, कीर्ति व धरम सब नाहींस होतात. जिद्दवेंद्रियलंपट पुरु 
षाचा सतोष नाहींसा होतो. समभाव व्ाच्या स्वप्नांतही राह्मत नाहीं. लोकब्यवद्दार श्रष्ट द्ोतो-अक्म- 
चर्य नाहींसें होतें. म्दणून आत्महितेच्छु पुरुषांनीं या सर्व गोश्टीचा त्याग करून ब्रह्मचयत्ताचें 
पूणपर्ण पालन द्दोईल अशीच क्रिया सदैव कराबी. 
याप्रमाणे दशलाक्षणिक धर्माचें स्वरूप भगवंतांनीं सांगितलें आह. ज्याध्या ठायीं द्वीं द्दा 
लक्षणें प्रगट होतात त्याला हा घम घडतो. 
- सारांश 
उत्तम क्षमा-मार्दवादिक धर्माचा घात करणोरे क्रोध बरे विकार आह्वत. या विकारामुल्ते 
अनेक दोष उत्पन्न द्वोतात हें मनांत आगून, क्षमादियुण घारण द्द्वावेत अशी भावना बारंबार 
ठेबावी. क्षमा धारण करण म्हणजे आपक्या प्राणाची, धनाची, कीर्तीची, 
क्षमा धर्माची, तरतशील-संयमसत्याची रक्षा करणें आहे. कलह करण्यापासून 
होणास्या दुःखाच शमन करण्यास क्षमा हीच समथ आह. अनेक प्रकारचे 
उपद्रव व बैर यापासूनही क्षमाच रक्षण करणारी आहे. क्रोष हा घम, अथ, काम आणि मोक्ष यांचा 
मूछापासून नाश करणारा आह. क्रोधामुक्ें स्व॒तःच्या प्राणाचा देखील नाश होतो. क्रोधापासन प्रचंड 
रैद्रध्यान उत्पन्न होतें. क्रोीधी पुरुष तब्यांत, विहिरीत, समुद्रांत उडी ठाकून मरण पावतो. तो शत्र- 
घात, विषमक्षण, झंपापात वगैरे अनेक कुकर्मानीं आत्मघात करून घेतो. दुसत्याचा प्राण घेत 
असतां क्रोधी पुरुषाछा दया येत नाहीं. क्रोध्री पुरुष आपल्या पित्याछा, पुत्राद, भावाला, मिन्राला, 
मालकाला, गुरूरा, सेवकाला मारण्यास उद्युक्त होतो. क्रोधी पुरुष नरकाला पात्र होतो. क्रोधी पुरु- 
घाची सर्वाना भीति वाटते. तो धर्माचा नाश करणारा अद्ढि. क्रोधी पुरुष सत्य बोद शकत नाइह्दीं. 
नेहमीं स्व॒तःछा, धर्माछा, व परम शांतीछा भस्म करणास्या कुबचनरूप अम्नीला उत्पन्न करणारा 
आह. क्रोधी पुरुष धर्मात्मा, संयमी, शील्बान्‌ अशा मुनि व श्रावकांवर चोरीचे व इतर अन्यायाचे 
खोटे आरोप करून त्यांना कलंकित करीत असतो. कओंरधाच्या प्रभावाने ज्ञान कुज्ञान बनते. आच- 
रण विपरीत द्वोतें, श्रद्धान भ्रष्ट होतें, अन्यायप्रदृत्ति बाढते, नीतीचा नाश द्वोतो, स्वभाव हड्डी बनतो, 
धर्माच्या उलटा मार्ग स्थापन करण्याची बुद्धि उत्पन्न द्वोते, धम, अधर्म, उपकार, अपकार यंचा 
विचार राहत नाहीं म्दणून तो कृतप्न बनतो. याप्रमाणें एका क्रोधामुलें हजारों दोष उत्पन्न होतात. 
ज्याला बीतराग धर्म साधन करावयाचा असेल ह्ानें क्वीहदी करोपवश होऊं नये. 
मार्दव म्हणजे कठोर किंवा निर्दयी विचार सोइड्न नेहमीं कोमठः परिणाम धारण करणें. 
या गुणानें गुरूविषयीं व देवाबिषयीं अत्यंत पूज्यभाव उत्पन्न द्वोतो. ज्याचे परिणाम अतिकोमल 
असतात त्यालाच सज्जनांनीं साधु म्दटलें आहे. ज्याब्या ठायीं मान नसून अत्यंत नम्रता 
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मार्दब असते त्याछाच ज्ञान प्राप्त होते. बिनयशीर नम्र पुरुषाछा जो गुण 
शिकबावा अथवा जी कला शिकबावी त्यांत तो तयार होतो. सर्व धर्माचें 
य विद्ेचें मूल विनय आदे. विनयी पुरुषच सर्बाना प्रिय होतो. इतर कोणतेही गुण नसून फक्त 
विनय- गुणानेंच पुरुषांना सम्यलोकांत मान मिछतो. विनय भंगीं असणें हें बहुमूल्य आभूषण 
धारण करण्यासारखें आह. ज्याचे परिणाम कोमल असतात त्याचेच अंगीं दया असते. मार्दव 
धर्माचा अंगीकार करण्यापासून स्वर्गछोकांतील वैभव व मानें निर्वाणपपदाची अविनाशी संपदा 
प्राप्त द्वोते. उद्धतता अथवा गत धारण करणास्या पुरुषावर उपदेशाचा अथवा शिक्षणाचा परिणाम 
होत नाहीं. साधुपुरुषांना अशा उद्धत पुरुषांची संगति मु्ींच आवडत नाहीं. ते अशा छोकांपासून 
दूर राह इच्छितात. पाषाणांत जलाचा प्रवेश होत नाहीं तसें उद्धत पुरुषांच्या अंतःकरणांत सदृ- 
गुरूचा उपदेश अविष्ट होत नाढीं. दुसरें उदाहरण असे पहा कीं, एखादा पाषाण अथबा लांकूड 
जर नरम असेल तर त्यातर मनोदयात्रमा्े सुंदर आकृति तयार करतां येते. पण नरमपणा जर 
जा पाषाणांत व छाकडांत नसला तर शिव्पकाराच्या हत्याराचा सपने होतांच एकदम त्यावा चीर 
पद्न तुकडा पडतो. त्यामुक्ें शिल्पकाराच्या इच्छेप्रमाणें आकृति तयार होत नाई. याग्रमा्णेंच उद्धत 
अथवा गर्विष्ठ पुरुषावर उपदेशाचा परिणाम होत नाहीं. गर्विष्ठ पुरुष कोणाडाह्ी प्रिय नसतो. 
कारणाशिवाय त्याचें सर्व ववोक वैर करूं: छागतात. मरणोत्तर तिश्ैच योनींत उत्पन्न होऊन असं- 
हयात काल अनेक ग्रकारचें दुःख ब तिरस्कार सोसावे छागतात, मा णून गये सोड्टून नम्नपणा घारण 
करावा म्द्ृणजे मादवधम अंगीं आणण्याचा प्रयत्न करावा. 


कपट दें सर्व अनर्थाचें मूक आढे. कपटामुक्रें प्रीति आणि विश्वास नाहींसा होतो. कपटी 

पुरुषामध्यें असत्य, छल, निर्देयता, विश्वासधात कौरे अनेक दोष भरलेले असतात. गुणांचा लब- 

लेशद्दी त्या पुरुषाच्या अंगीं सांपडणें मुष्कील, कपटी पुरुषाची जगांत 

भार्जव अपकीर्ति होते. परछोकीं नरकतियंचादि गर्तीत उत्पन्न व्दावें छागरून अनंत 

दुःख भोगाबें छागतें व असंख्यात काल परिभ्रमण सुटत नाद्दी. म्द्दणून 

प्रत्येकानें कपट सोद्टन आर्जव म्हणजे सरव्ठपणा हा एक धर्म आद्वे तो धारण कराबा. सरब्यपणा 

ज्याध्या अंगी असतो व्याचे ठायीं सर्व गुण भरलेले असतात. सर्ब लोक त्यावर प्रीति करतात व 

व्यावर विश्वास ठेव्रितात. परलोकीं त्या पुरुषाछा देवादिकही ज्याला मान देतात अशी इंद्रमहेंद्राची 
पदवी प्राप्त होते. यावरून सरत्ठ परिणाम ठेवणें यांतच आब्याचें द्वित आदे असे सिद्ध होतें. 


शौचधम म्दहणजे आत्मा व शरीर पवित्र ठेवरें. शुचि याचा दब्दशः अर्थ पत्रित्रता, निर्म- 

हूता असा आदे. ज्याची आह्वार विद्वारादिक सभ् प्रदृत्ति हिसारहित असंते, द्विंसा द्दोईल या भीतीनें 
जो नेद्द्मी सावधानतेनें प्रत्येक क्रिया करीत असतो, दुसय्याचें घन ब ब्ली 

शौच यांची स्वप्नांत देखी इच्छा करीत नाह्ढीं त्याठाच निर्मल आचरण घडलतें. 
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जगांत सर्वत्र त्या पुरुषालाच पूज्य मानलें जाते. निलेमी पुरुषावर सब लोक विश्वास 
डेबितात. अशी निर्लोभिवृत्ति ठेवणें हेच जगांत उत्तम मानलें जातें. यापासून स्वर्गमोक्षा- 
दिकांची करमानें प्राप्ति होते. निर्लॉभी पुरुषाची जगांत कीर्ति पसरते. या उलट लोभी पुरुष अत्यंत 
अपवित्र व अनेक दोषांनीं मरलेला असतो. नेहमी त्या पुरुषाचा निद्च कर्म करण्याकडे ओढा असतो. 
त्याला प्राह्माग्राह्म, खाद्याखाद्य, कृत्याकृत्य याचा बिचार राहत नाहीं. तो इद्दलोकीं निद्य, धर्मपराड 
मुख व निर्दाय बनतो. घम, अर्थ, काम या तीन पुरुषार्थाचा नाश करून कुमरणानें दुर्गतीला जातो- 
त्याच्या अंतःकरणांत सदूगुणाला प्रवेश करण्यास वाव मिव्ठत नाहीं. त्यामु्ें त्याला अचित्य दुःख 
इद॒लोकी भोगार्वे छागतेंच व परलोकीं तर अपार दुःख प्राप्त होते. त्यापेक्षां ठोभ सोहद्डन येरथें शौच 
घर्म घारण करणें उत्तम आदे. 
सत्य भाषण करणास्या पुरुषांत वरील स्तर गुण अस्ततात, त््याचे ठार्यीं कपट बगैरे दोष 
नसत्यानें सर जगांत त्याची मान्यता होते. परलोकी देखील सर्व देव, मनुष्य ज्याची आज्ञा शिरसा- 
बंध मानतील अशी अवध्या प्राप्त होते. असत्य भाषण करणारांची इद्दलोकीं 
सत्य सर्वत्र निंदा व अपकीर्ति होतेच व कोणीही त्यावर विश्वास ठेबीत नाहीं. 
आप्तवर्ग, बंधुमित्रादि देखील अबज्ञा करून त्याचा त्याग करतात. राजा 
खोटें बोलणाराची जीभ कापतो. त्याचें सर्वस्त्र हरण करून दंड देतो. परलोकी तियैच योगींत 
उत्पन्न व्दवें लागतें व तेगथें बोलण्याचें सामथ्ये नसतें. एकेंद्रियापासून विकरलेंद्रियापयत अनंत पर्याय 
स्या योनीत धारण करून दुःख भोगावें छागतें. यासाढीं सत्यधम धारण करून राद्वणें श्रेष्ठ आदि. 
संयमधर्म धारण करण्यापासून आःत्म्याचें द्वित द्वोतें. द्वा धरम घारण करणाज्या पुरुषाची 
इदकोकी चोंद्वोंकडे परृज्यता होते. कोणतद्वी पाप व्याच्या अंगीं जडत नाद्दी व परलाकी भर्चित्य 
सुखाची प्राप्ति ढ्वोति. असंयमी पुरुष प्राणघात व विषयानुराग यामर्ध्येंच सदैव 
संयम लीन असतो. त्यामुल्े व्यास अश्ुभ कर्माचा बंध द्वोतो. म्द्वणून नेद्दर्मी संयम 
धर्म पाव्ठण्यांतच जीवाचें द्वित आहे. 
तप धारण करण्यापासून कर्माचा संवर आणि निर्जरा होते. तप इंच आत्म्याठा कर्ममल- 
रदित करते. तपाच्या प्रभावाने येथें अनेक ऋद्धि प्रगट द्वोतात. याप्रमाणं तपाचा अचित्य प्रभात 
आदे. तपाशिवाय काम आणि निद्रा जिंकडी जात नाहीं. तपाशिवाय 
तप इच्छेचा अभाव द्वोत नाहीं. इंद्रियांच्या विषयांचें दमन, आशारूपी 
पिशाचिणीचा अभाव, कामविजय हे सबे तपापासूनच द्वोणारे आद्वेत. तप- 
श्वरण करणारा पुरुष उपसर्ग, किंवा आपत्ति प्राप्त झ्ाली तरी आपल्या रत्नत्रयधर्मापासून ढढ्ूं 
शकत नादीं, म्द्ृणून तपश्चरण करणें योग्य आह. तपाशिवाय संसारांतून सुटका द्वोणें शक्य नाही.- 
साम्राज्याभिपति व चत्रवर्ती मद्दामंडलेश्वर राजांनीं देखील ऐदिक विभूति व राज्य सोइन जेच्दां 


तपोबृत्ति धारण केडी तेद्द्वांच त्यांना बैलोक्यप्रूज्य अशी निर्वाणपदवी प्राप्त झ्ाछी व ते जगदंध 
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ज्ञाके. या उछ्ट जे तपश्चण सोइन मोदबश द्दोऊन पुनः राज्यग्रहण करतात त्यांची जगांत 
अत्यंत छी: थू द्वोते. म्हृणून तपश्चरण सोइन राज्यग्रद्ण करण्याचा विचार कर्षीदी मनांत आणूं 
नये, तपश्चरणाइतकी श्रेष्ठ वस्तु दुसरी त्रैलोक्यांत नाही. त्याचा यथाशक्ति अंगाकार करण्याचा 
प्रयत्न करीत असावें. 


व्यागधर्माचें लक्षण प्रूवीं सबिस्तर वर्णिलें आइच, सारांश इतकाच कॉीं, परिप्रद्ाविषयीं 
आसक्ति न ठेवितां आत्मकल्याणाकढ़े प्रवृत्ति ठेवावी, कारण परिप्रहाइतकें जबरदस्त भरोह्नं जगांत 
दुसरें नाहीं. सर्व प्रकारचें दुःख, दुर्ध्यान, छेश, बैर, वियोग, शोक, भय, 
त्याग अपमान वगैरे परिम्रद्वापासून उत्पन्न होतात व ते परिप्रद्ाची इच्छा 
ह ठेवणाराला अत्यंत पीडा देतात. जसजसा परिग्रद्द कमी तसतसे दुःख कमी. 
जसे एखाद्या पुरुषाध्या डोक्याबर अतिशाय ओझ्ें छादलेलें असलें म्दृणजे तो पृरुष त्या ओस्याने 
बेजार द्वोतो, तें ओश्लें थोडेंथोडें कमी करीत गेलें र्हणजे त्यास सुख बाटतें, तसें परिप्रद्दाची बासना 
कमी द्वोत गेली कीं सुख होतें. सर्व प्रकारचें दुःख व पाप यांचें उगमस्थान परिग्रद् आदे. जसें 
अनेक नया समुद्राव्य मिव्ठाल्या तरी त्याची तृप्ति होत नाहीं अथवा अम्नींत कितीद्वदी इंधन घातलें 
म्दणून तो तृप्त द्ोत नाहीं. त्याप्रमाणें दवा आशारूपी खट्टा अगाध आद्वे. याचा ठाव कोणाराद्दी 
टागत नाई. प्रतिदिवर्शी द्वा भरावा म्दृणून जितकें धन टाकावें तितका तो मोठा दिसूं लागतो. 
तो मोठ्या थोरल्या निधीनें देखांल भराबयाजोगा नाहीं. मग ह्यांत इतर संपत्ति कितीढी आणून 
टाकली तरी स्यानें काय द्वोणार ? तो फक्त जसजसें परिग्रह्मचा त्याग करीत जावे तसतसा भरत 
जातो रद्ृणून सर्व दुःखापासून मुक्त होण्यास फक्त हा त्यागवर्म समर्थ आदे, त्याअर्थी अंतर्वाद्म 
परिप्रद्द सोट्टन बंधनरक्वित द्वोण्याकरितां त्यागधर्म धारण करणें योग्य आद्. यापासून अन॑तसुख 
प्राप्त द्ोइेल, परिप्रद्गाच्या बंधनांत सांपडलेल्या जीबाची मुक्ति परिंग्रहाचा त्याग केक्यापासूनच 
होणारी आहे. 


आकिंचन्यधर्माचा सारांश असा आहे- हा धर्म धारण करतांना पुदील चिंतन करावें. हे 

आतमन्‌ | हा संसार, द्वा देढ्द, ञ्ली, पुत्र, मित्र, धनधान्यरा ज्यैश्वर्यादिक विभूति यापैकी एक परमाणु 

देखील तुझा नाहीं. हैँ सर्व पुद्ठलद्॒ब्य असून विनाशिक व अचेतन आदे. 

आकिचन्य या पर्धव्याविषयीं “अहंबुद्धि! दर्शन मोहनीय कर्माच्या तीज उदयानें उत्पन्न 

होते. ती मछा कधींदी न द्वोवो. कारण इतर सर्व परपदार्थ असून मी 

संकर्प-- विकल्परहित अत्यंत निराव्णा आद्वे, अर्थात्‌ अकेंचन आहे. असें अकिंचन भावनेचें चिंतन 

करण्यानें आत्मा कर्ममल-रद्वित द्ोजन त्यांचा बंध येथेंच नासा द्वोतो. द्वा धर्म साक्षात्‌ मोक्षारा 
कारण आदे ग्दृणून याचा अंगिकार करणें अवश्य अद्दि. " 


ब्रह्नचर्य नामक दद्वावा धर्म धारण करतांना कुशीलासंबंधी अत्यंत तिरस्कार मनांत वागबिरा 
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पादिज. कारण कुशील सेबन करणें हें महापातकांत गणलेलें भाह्दे. संसार परिश्रमणाचें तें बीज 
| आहे. ब्रह्मचय-ब्रत पालन करणाराछ्य द्विंसादिक पंच मह्दापातकें मुछ्ठीच 
ब्रह्मचर्य घडत नाहींत. सर्व गुण व ऐश्वरय या एका ब्ह्मचर्य ब्रतांत एकवटून रादिले . 
आहत. हैं व्रत पाव्लल्पापासून मनुष्यांत इंद्रियें वश ठेवण्याचें सामथ्य 
प्रगट द्वोतिं व स्यामुत्दें त्याच्या कुलाला ब जातीला अत्यंत शोभा येते. परलोकीं या बताच्या प्रभाषाने 
अनेक ऋद्धि प्राप्त द्वोतात व देवयोनींत जन्म होतो, असें भगवंतांनीं वर्णिलें आद्दे. 
याप्रमाे दशलक्षणघम दवा आत्म्याचा खभाव आदि. हवा धर्म परवस्तु नब्ददे. क्रोधादिक कर्म- 
जनित उपाधि नाहींशी झाली कीं स्वयमेव आत्म्याचा यथा स्वभाव प्रगठ द्वोतो. धाच्या अभाषीं 
क्षमा, मानाच्या अभाीं मार्दव, कपटाब्या अभावीं आजंव, लोभाच्या अभावीं शौच, असत्याब्या 
अभावीं सत्य, कषायांच्या अमावी संयम, इच्छेच्या अभावी तप, ममत्वाच्या अभावीं त्याग, परद्रव्या- 
विषयीं आत्मबुद्धीचा त्याग केला रद्ृणजे आर्किचन्य आणि वेदनीय कर्माच्या अभावीं आत्मस्वरूप 
प्रवृत्तिरूप ब्रह्मचर्य असे दहा स्वाभात्रिक धर्म प्रगट द्वोतात. हा धम कोणाला द्विरावून घेतां येत 
नाहीं. चोर याढ्य छुटीत नाहींत. राजाला बत्ठजबरीने नाहींसा करतां येत नाहीं. स्वदेश अथवा 
परदेद यांत या्चें स्वरूप बदलत नाहीं. कोणी या धर्माचा त्रिधाड करूं इच्छीछ तर तें शक्‍य 
नाहीं. कोणी पुष्कव्सें द्रव्य देऊन हवा धम विकत घेऊं म्दणल तर तो त्याला मिल्णार नादीं. 
आकाश्ञांत, पातावांत, दिशाविदिशांत, पर्वतावर, पाण्यांत, तीथक्षेत्रांत किंवा मंदिरांत हा सांचबून 
ठेवलेछा नाहीं. म्हणून कोणालाद्दी थोड्या अथवा बहुत श्रमानें तरी तो आणितां ग्रईक ! द्वा 
आत्म्याचा खरा स्वभाव आहे. याचा छाभ सम्यग्ज्ञान व सम्यकृश्रद्धान यापासून होणार आदे. हा धर्म 
इतका सोपा आदि कीं बालक, बृद्ध, तरुण, घनवान्‌, निर्घन, बलवान, अशक्त, असद्वाय, रोगी, 
निरोगी बगैरे सर्वाना सहज स्वाधीन करून घेतां येईल, द्वा धारण करण्यांत कोणतेंही दुःख, 
अपमान, केश, भय, विषाद, कलह, शोक वगैरे होत नाद्वीत, म्दृणून द्वा दुर्लभ नाहीं. हा घारण 
ब्हावा म्दृणून फार मोठे ओझे बाह्यावें छागतें अथवा देशांतर कराबें छागतें अथवा थंडी, ऊन, 
वारा यांची बेदना सदन कराबी लागते किंव्रा कोणाशी मोठा झगड़ा कराबा लागतो असेंही नाढ्ीं. 
अर्थात्द्वा अत्यंत सुगम, संपूर्ण क्रेशरहित, स्वाधीन आत्म्याचें सत्यपरिणमन आह. दवा धारण करण्पानें 
संसारपरिश्रमण चुकून अनंत ज्ञानदशनसुखबीय प्राप्त ह्वोऊन सिद्ध अबस्था प्राप्त होते. याप्रमाे 
ह्या दशल्णक्षणिक धर्माचें संक्षेपतः स्वरूप वर्णिलें, 


शल्य 
आता ' निःशस्यो ब्रती ? म्दणजे शल्याचा अभाव असेल त्यालाच ब्रती म्हटर्लें आद्वे. शक्य 
ठेवणारा ब्रती द्वोऊं शकत नाहीं. म्दणून शल्याचे स्व॒रूपाचा विचार करूं, शल्य तीन प्रकारचें 
आह, मायाशल्य, मिथ्यादर्शनशल्य व निदानशब्य: या तीन्द्दी शस्यापासून 
शक्याचें लक्षण. ब्रतांचा घात द्वोतो. शब्य याचा अरे कांटा असा आहे. तेब्द्दां ज्यावेद्धीं 
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आपण धर्म धारण करण्याकरितां बतोपोषणें करूं: लागतों स्थावेत्तलीं मनांवून अगोदर कपट,. 
मिथ्यात्त व निदान म्इृणजे अमुक ब्तापासून अमूक फल प्राप्त इद्दावें अशी इच्छा 
या तीन गोष्टी नाहींशा ज्ञाल्या तरच तें खरें त्रत द्वो्ते व त्यापासून इष्ट साध्य ढ्वोतें. द्वे जर मनांवून .. 
नादीसें ज्ञाें नाद्वीत तर धर्म साध्य होणार नाहीं. म्दृणून या तिहींना सन्मार्गातले कांटे अर्से 
अलकारानें नांब दिले आह. 


यांतून निदान शल्याचे तीन भेद आद्वित. एक प्रशस्तनिदान, दुसरें अप्रशस्तनिदान व 

तिसरें भोगार्थनिदान. दीं निदानेंच संसाराला कारण आह्वेत. १ संयम धारण करण्याकरितां उत्तम- 

कुल, उत्तम संहनन, उत्कृष्ट बल, शुभसंगति व बंधुवर्गाची सद्दायता व 

निदान शल्याचे भेद उज्ज्बलबुद्धि वगैरे असावीं अशी इच्छा करणें याला प्रशस्तनिदान म्हण- 

तात. २ या उलट अभिमानाकरितां वरील संब गुण व आधार्यगणघर- 

तीथैकराचें पद प्राप्त न्हावें, आपली आज्ञा सर्व जगांनीं मानावी, जगांत सर्वाकट्डन आपठा आदर 

ब्वावा बगैरे इच्छा करणें याल्ा अप्रशस्तनिदान म्दृणतात. ऋरधानें इतरांचा नाश करण्याची द्च्छा 

करणें अथवा अन्य द्नी, पुत्र, राज्य, ऐश्वर्याचा नाश इ््वावा असें इच्छिणें याचाद्दी अप्रशस्तनिदानांत 

अंतर्भाव होतो. ३ संयम घारण करून घोर तपश्चरण करीत असतां त्याचें फल इंद्रियाचें विषय, 

राज्यैश्नय, देवपद, अनेक अप्सरांर्चे प्रभुत्व, जातिकुलाचें श्रेष्ठल, चत्रवर्तित्व बगैरे भोग प्राप्त ब्दातं 
अशी इच्छा करणें, यापासून दीधकालपयेत संसारपरिश्रमण घडठतें, याठा भोगार्थनिंदान म्दणतात, 


संयमाच्या प्रभावानें संपूर्ण कर्माचा नाश होऊन अतींद्रिंय अबिनाशी निर्वाणाचे अनंतसुख 
प्राप्त दोतें, असें असूनह्वी त्यापासून विषयोपभोगाची इच्छा करणें दें जिंतामणि रन कबडीला 
विकण्यासारखें वेडेपणाचें आदे. अथवा अनेक मौल्यवान्‌ रत्नांनीं भरझेली नाथ समुद्रांवनून जात 
असतां तिला इंधनाकरितां तोडण्यासारखें आहे, अथवा आपल्या गब्यांतील रत्नाछा मालेला दोरा पाद्दिजे 
भद्दे मद णून तें तोडन फेंकून देण्यासारखें आढे, अथवा राख पाहिजे म्दृणून चंदन जाकून टाकण्या- 
प्रमाणें आद्वे. निदान केल्यानें पुण्य नष्ट होऊन पापाचा बंध होतो. निर्वाछक परिणामार्ने पुण्यबंध 
होत असतो. सम्यग्दृष्टि पुरुषाछा भोगोपभोगांची मु्ठींच इच्छा नसते. 
विषयोपभोगाची._त्याला अद्वमिंद्राचें सुख देखील विनाशिक व पराधीन बाटतें. खररें घुख 
इच्छा करूं नये. म्दृणजे आत्म्याच्या स्वाधीन असलेल्या अतींद्रिय घुखाचा अनुभव देंच आदे. 
मंग तो सम्यग्दष्टी इंद्रियजानित संतापापासून मद्दान्‌ दुःखानें भरलेल्या 
तृष्णारूपी संतापाछा वादविणाज्या व बिषयांच्या अधीन अशा पदार्थाछा सुख कर्से मानौल ! 
ज्यानें अमृताचा स्वाद घेतला त्यालछा दुगंधी, कद्दू व त्रास उत्पन्न करणारी पेंड आबडणार नाडीं, 
अथवा त्याची तो इच्छादी करणार नाहीं. सम्पर्दृष्ट पुरुषाला अशी इष्छा असतेः--- 
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दुकखखओ कम्मखओ समादिमरणं चर बोहिलाहो य। 
एय॑ पत्थेदन्त॑ ण पत्थणीयं तदो अण्णं ॥ 
अथे- माह्या जन्म-मरण-श्षुधा-तृषादि दुःखांचा क्षय द्वोबो. आत्मगुण नष्ट करणाय्या मोह- 
नीय, ज्ञानावरण, दशेनावरण व अंतराय कर्माचा क्षय होबो. मला यां पर्यायांत चार आराधनासंबुक्त 
समाधिमरण प्राप्त होवो. रतनत्रयाच्ा लाभ होबो. सम्यग्दष्टी पुरुषानें एबढीच प्रार्थना करणें योस्य 
आदे. याशिवाय दुसरी कसलीढी प्रार्थना या जन्मीं व परजन्मी देखील करणें योग्य नाहीं. 
संसारांत परिश्रमण करीत असतां जीवाला उच्चकुल, नीचकुल, राज्य, ऐश्वर्य, लक्ष्मी, दारिद्रय, 
दैन्‍्य, रोग, सुखरूप, कुरूप, शाक्ति, दौर॑ल्य, पांडित्य, मू्खत्व, स्वामित्व, सेवकत्व, राजस्व, रंकत्व, 
गुणवत्व, निर्मुणवत्व हे अनंतवेव्यं प्राप्त होऊन नाहींसेद्दी झाले अद्वित. म्हणून 
सम्यग्दष्टी पुरुषाचे अशा संयोग-वियोगस्वरूप संसारांत सम्यग्दष्टी पुरुष अमुक प्राप्त झाल्लें 
निदानासंबंधी विचार पाहिजे असे निदान करीत नाहीं. संसारांत अनंतपर्याय दुःखांचे प्राप्त झाल्या- 
नंतर एखादा पर्याय इंद्रियजन्य सुखानुभव मिल्ठण्याच्रा कचित्‌ प्राप्त द्वोतो- 
पुनः अनंतपर्याय दुःखाचे प्राप्त द्ोतात. यात्रमाणें परिश्रमण करीत क्षसतां इंद्रियजनित सुखद्ढी अनंत 
बेढ्ां प्राप्त झाझें आहे. आतां पुनः तें सुख प्राप्त व्हावें अशी सम्यग्दडी पुरुष कशी इच्छा करील : 
संसारांत स्वयंभूरमण समुद्रांतीठ पाण्याइतकें दुःख भरलें आहे व एका केंसाच्या अग्रभागांवरील 
पाण्याचे अनंतभाग केले असतां एका भागाइतके इंद्रियजनित सुख आहे. एवढ्या अल्पसुखापासून 
तृत्ति कशी होईल ! भोगोपभोग व इतर पदार्थाच्या संयोगाचें जितकें सुख आह त्याहून अनंतपट दुःख 
व्यांचा बियोग झाला असतां होणारें आहे. ज्याचा संयोग होईल त्याचा खात्रीनें वियोग होणारच 
असा नियम आह. जसें मधानें माखलेली तरवार आपल्या जिभेनें चाटणास्याला क्षणभर गोडीचें 
घुख वाटतें पण जीभ कापली जाते व्याचें दुःख भोगार्बे छागतें. तद्बत्‌ विषयांच्या संयोगाचें सुख 
आह. अथबा जसे किपाकफल हें दिसप्यांत फार मोहक दिसतें ब खाण्यांतही गोड छागतें पण 
प्राणांचा घात करितें, तद्बत्‌ भोगजनित सुख आह. एखाद्या पुरुषाजवक पुष्कर मौल्यवान्‌ र्नें 
असून झ्याची किमत आपणांस थोडी मिव्ठाली तरी पुरें आह्े असे म्हणून तीं अल्प किंमतीत विकून 
ठाकतो. पण हलक्या किंमतीच्या बस्तूचें मोल फार याबें अशी ह्ानें इच्छा केली तर ती पूर्ण होणार 
नादीं. कारण भारी वस्तु सोइस्कर मिव्ठाल्यास कोणीढी घेईछ, पण हलकी त्रस्तु जबर किंमतीत 
कोण शहाणा घेईल ? याचगप्रमाें आपणाला स्वर्गांतीछ ऐश्वर्य प्राप्त होईल असा पुण्यबंध केछा व 
मागून निदान केलें कीं मला या ऐबजीं राज्यसंपदा प्राप्त व्हाबवी अथवा ब्यंतरदेवाचा पर्याय प्राप्त 
न्दयावा तर तसें होईल. निदान बांधंण्यानें अधिक पुण्य असल्यास ह्ञाचा घात होऊन तुच्छ संपदा 
प्राप्त द्ोते, पण पुनः संसारपरिश्रमण कराबें लागतें. जसें छुताच्या लांब दोरीनें बांधलेला पक्षी दूर गेला 
तरी पुनः त्याच जागीं येतो, तो कोठवर दूर उद्डन जाणार १ व्याच्या पायांत दोरी आदे शस्यायोमे 
स्वास छांब जातां येणार नाहीं. व्याप्रमाें निदान बांधणारा अतिदूर म्हणजे स्वर्गांत महर्दिकदेव 
र, ३७० 
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पाला तरी तो पुनः संसारांतच परिश्नमण करील. देवलोकाछा जाऊनह्टी निदानाच्या प्रभावानें एके- 
द्विय तिय॑चामच्यें, पंचेंद्रिय तियैचामध्यें अथवा मनुष्य-योनीमध्यें येऊन पुनः पापसंचय करून 
दीधैकाल परिश्रमण करील. अथवा कजदार मनुष्याला तुरुंगांत बसबिलें असतां तो तेथून कांढीं 
मुदर्तीत पैसे देऊन कर्जमुक्त होईन असा करार करून सुट्दन आला तरी तेवढ्या मुदर्तीत पैसे न 
दिल्यास पुनः तुरुंगांत जावे लागतें. तद्वत्‌ निदान बांधणारा मनुष्य तपसंयमाच्या द्वार पुण्यसंपादन करून 
स्वगेलोकीं जातो व तेथील आयुष्य पूर्ण झ्लाल्यानंतर पुनः संसारांतच परिश्रमण करतो. सारांश--- 
मुनि अवस्थेंत अथवा गृहस्थावस्थेंत मंदकषायाच्या प्रभावामुल«ें अथवा तपश्चरणाच्या प्रभाबामुद्रें 
अद्दमिंद्रर अथवा स्वर्ग प्राप्त द्ोनई असा पुण्य-संचय केला असेल व मागाहून अमुक भोग 
प्राप्त ब्हावें असे इच्छारूप निदान बांधर्लें तर भवनत्रिक अशुभ देवांत जाऊन तो जन्मेल. ज्याचें पुण्य 
अधिक असेल व तो अल्प पुण्ययोग्य निदान करील तर अह्पपुण्यधारी देव होऊन उत्पन्न 
होईल. अधिक पुण्य धारण करणारा भवनत्रिक देवांत जन्मणार नाहीं, स्वर्गमोक्षादिकारा 
देणारा असा जो मुनि व श्राबकाचा उत्तम धर्म तो धारण करून ज्यानें निदान बांधून बिघडबिला 
स्यानें इंधनाकरितां कल्पवृक्ष तोडला अर्से द्वोतें. याप्रमाणें निदान शल्याचे दोष आहेत. 
पूर्वी मायाचाराचे दोष सांगितले अआह्वितच. मायाचारी पुरुषा्चे ब्रत, शील, संयम बगैरे सर्व 
व्यर्थ आहेत. भगवान्‌ जिनेंद्राचा धर्म धारण करावा अशी इच्छा असेल ब आश्याच्या दुर्गतीला 
जाण्याचा मार्ग रोंकावा असे बाटत असेल तर कोव्यवधि उपदेशांतील मुख्य 
माया दक्त्य उपदेश “ माया-शल्य ( कपट ), अंतःकरणांतून काढून टाकाबे. कीर्ति आणि 
ह धर्माचा नाश करणाय्या मायाचाराचा ह्याग करून सरलता धारण कराबी. 
मिथ्यात्याचें वर्णन पूर्वी केलेलें आहे. तें मिथ्यात्वच सर्व संसारपरिश्रमणार्चे बीज आह. त्याच्या 
प्रभावानेंच अनंतानंत परिवर्तन होत आहे. मिथ्यात्व सोडल्याशिवाय सत्यधर्माचा अंतःकरणांत 
प्रवेश होणार नाहीं, म्हृणून मिथ्यात्वशल्य नाहींसें करावें. मायामिथ्यात्वनिदान या तीन शल्यांचा 
अभाव झाल्यावांचून मुनिश्रावकांचा धर्म साधणार नाहीं. तात्पर्य निःशक््य ह्ोणाराच व्रती होऊं 
शकेल, 
दुष्ट माणसांची संगती घरूं: नये. त्यांध्या संगतीपासून पापाविषयीं वाठत असलेली ग्लानि 
नाहींशी होते. पाप करण्याचा प्रसंग प्राप्त दोईेछ अशा लोकांचा सहवास मुर्ठींच ठेऊं नये. जुगारी, 
चोर, कपटी, परश्लीलंपट, जिह्ालोहुपी, कुलाचार भ्रष्ट, विश्वासधातकी, 
दुश्संगतीचे मित्रद्रोही, गुरुद्रोही, धमद्रोही, अपकीर्तीची भीति न बावगणारा, निर्लज, 
परिणाम पाप क्रियेमध्यें निपुण, व्यसनी, खोटें बोछणारा, असंतोषी, अतिलछोभी, 
निर्दयी, कठोरपरिणामी, कलद्वश्रिय, विसंवादी, कुचालछ, अभक्ष्यभक्षक, 
वेश्यासक्त, मद्यपी व नीचकर्मी इत्यादि छोकांची संगत धरूं: नये. श्रावकर्माचें रक्षण करून 
आपकें कल्याण करून ध्यावयार्चें असल्यास अभ्लिसारर्या व विषासारख्या दुःसंगतीचा त्याग करावा. 
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संगति ठेवावी तशी बुद्धि ह्वोत असते असा नियम आहे. अचेतन अशी माती फुलांच्या संगतीने 
सुगंधी बनते. दुजेनाच्या संगतीनें सजन देखील आपला खमभात सोइन दुर्जन द्वोतात. जसे थंड पाणी 
हैं अप्नीच्या संगतीमुर्दें आपला स्वभाव टाकून गरम दवोतें, तसें उत्तम पुरुष देखील अधमाच्या संगतीनें 
अधम द्वोतात. दुष्टांच्या संगतीनें त्यागी व संयमी पुरुषालाह्ी दोष छागतो. कलालाच्या ह्वार्ती दुधाचा 
तांब्या असला तरी लोक तो मदिरेचाच करूश असेल अशी शंका घेतात. अथवा कलाछाध्या 
घरांत दुग्धपान करणाय्या ब्राह्मणालाह्यी लोक दारू पिणारा म्हणून दोष देतात. छोक दुस्याचीं 
छिंद्रें पाहत असतात. दुसन्‍्याचें दोष सांगण्यांत त्यांना फार गोडी बाटते. तुम्दी दुष्मंची अथवा 
दुराचारी छोकांची संगति घराल तर लोकनिंदेला प्राप्त द्वोजन धर्मावर अपवाद आणाल. म्हणून 
कुसंगति धरूं: नका. कुसंगतीनें निर्दोष मनुष्य देखील दोषी द्वोऊन मिथ्यामार्गी बनतो. मिथ्यात्वाचा 
ब कषायांचा परिचय या जीवाछा अनादिकालचा आद्े. वीतरागभावाचा प्रादुर्भाव मोठ्या कशर्ने 
येथें ज्वाला आहे, तो कुसंगतीमुर्के एका क्षणांत नाहींसा होईठ. अनादिकालूच्या मोहनीयकर्माचा 
प्रभाव जबरदस्त आहे. याच्या उदयानें विषय-कषायामध्यें कोर्णीह्ी न शिकवितां जीव आपोआप 
प्रवृत्त द्ोतो. त्यांत कुसंगति मित्ाली म्हणजे अम्नीला वान्याचें सद्बाय मिव्ठाल्याप्रमाणें तो पराकाष्ठेचा 
दुष्ट बनता. याकरितां कुसंगति सोइन सुसंगति धराबी. 
सज्जनांष्या संगतीनें दुष्ट देखील आपछा स्वभाव सोडतात. सत्संगतीच्या प्रभावानें निर्गुण 
पुरुष देखील जगांत मान्यता पावतात. निग्गधीं पुर्ष्पे देखीछ देवाच्या सहवासानें मस्तकावर धारण 
कोलीं जातात.एखाद्ाला धर्मावर प्रीति नसल्यानें परीपह सहन करून, ईंद्वि- 
सज्जन-संगति करा यांच्या विषयापासून पराइड्मुख होऊन त्याग करवत नसला तरी त्याल्ा 
संयमी, त्यागी, ब्रती पुरुषांच्या संगतीनें लोकलखज्जेमुर्े, भयानें, अभिमानारने 
अथवा कशानेंद्वी म्हणा पण विषयकषायापासून विरक्ति होण्याचा संभव आहि. मग जे स्वभावत:ःच 
मेदकषायी, धर्मानुरागी, पापभीरू आद्वित त्यांना सत्संगति छाघली तर ते सत्यधर्माचे ग्रद्ण करून 
संसारांवून मुक्त द्वोतील यांत संशय बाल्ठगण्याचें कारण नाहीं. ज्याच्या उपदेशामुक्ठें सम्यक्‌ धर्मा- 
कड़े प्रवृत्ति होईल, ज्याब्या संगतीनें अनेक लोक विषयकषायापासून विरक्त होऊन ह्याग, संयम तप- 
बबरण करण्यांत तत्पर होऊं शकतील अश्ञा न्यायमार्गी व धर्मचर्येचा धारक एक पुरुषह्ी जगाछा 
शोभवितो. तो पुरुष धन्य समजावा. धरमरहिित व विषयकषायी पुष्कछ लोक असून काय उपयोग ! 
एकच क़त्पवृक्ष सर्वाचें दुःख नाहींसें करून इबष्छित फछ देतो. विषाचे अनेक दृक्ष केवल दुःखाचे 
कारण बनतात. जगांत सर्ब अनर्थ कुसंगतिपासून उत्पन्न झाले आह्वित. कुसंगति नसेल तर जुगारी, 
चोर, परख्नीलंपट, वेश्यासक्त, अभक्ष्यमक्षक, मद्यपी वगरे लोकांष्या बुद्धीत विकार उत्पन्न होणार 
नाहींत, इद्पर अशा दोन्द्दी छोकांमष्यें आपलें कल्याण इच्छिणारांनीं कुसंगति मुल्ठींच धरूं नये. 
उत्तम कुलांत उत्पन्न होऊन व उत्तम धर्म प्राप्त द्ोऊनही कुदेव, कुगुरु, कुधम, पाखंडी लोकांची 
जे उप्रासना करितात, भांग पीतात, तंबाखू खातात, अर खातात, हुक्का पीतात, राजिभोजन करितात, 
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नेश्येचें उ््ें भक्षण करितात, जुबा खेब्डतात, चोते कसितात, चहाडी ऋरितात, परधन-प्रर्धीती 
इच्छा करितात, जिहेंद्रियाने ल्ेहुप्री बनत्तत, निर्दय परिणाम घारण करितात, खोटें ब्रेलण्यांत तर- 
बेज द्वोतात, दुसप्याला विन्न करून स्तोत्र मानतात, ते सब्र दुर्गतीछा जातात स्हपून कुसंगत सोदध 
सक्जन संगत घरावी. असा योग पुण्यवान्‌ पुरुषाछाच या विषम कलिकालांत घद्टन येतो. 
घरीछ दुष्कृत्यांच्या गोष्टी टाक्ून ज्यांनीं या जन्मांत जैनधर्म धारण केला आदे त्यांनीं स्वतःली 
प्रशंसा व दुसन्याची निंदा करूं नये. जे स्थमुखानें आपली आपण प्रशंसा करितात स्यांची कीर्ति 
नाहींशी होते. अतिमानी अथवा अतिशय गये ज्याला चढलेला असेरू त्या- 
स्वप्रशंसा करूं नका. शिवाय इतर कोणीही आत्मप्रशंसा करीत नाहीं. आत्मप्रशंसा करणारा जगांत 
यःकश्चित्‌ पुरुष गणला जातो व ल्वाची छोक अबज्जा करितात, आपणांत 
किथमान असलेले गुण सांगितले व कांहीं बेह्ठानें ते नाहींसे झाले म्हणजे तो दोषपात्र बनतो. 
ज्यामध्यें दुसरा कोणताही दाखवितां येण्यासारखा दोष नसून फक्त आत्मप्रशंसा एवढाच दोष असेल 
तरी तो सर्बात मोठा दोष आह असें जाणांबे. आपल्या मुखानें आपली ग्रशंसा न करणें हा श्रेष्ठतम 
गुण आह. अशा पुरुषाच्या विद्यमान गुणांचा नाश होत नाहीं. आपल्या तेजाची प्रशंसा न कर- 
णारा सूर्य जगांत प्रसिद्ध आहे. आपल्यांत गुण नसतांना आपली प्रशंसा करणान्या पुरुषाला गुणवान्‌ 
असे कोणीही म्हणत नाहींत. हावभाव, विलास, विश्रम, शुगार, अंजन, व्रादि धारण करून स्त्लरीप्रमाणें 
आचरण करणारा नपुसंक पुरुष, ख्री होत नाहीं, तो नपुंसकच म्हटछा जातो, आपल्यांत गुण विद्य- 
मान असून त्याची कोणी प्रशंसा केली तर उत्तम परुष रज्जित द्वोतो. सत्पुरुषांना आपल्या कीर्तीची 
आवड नसते, आपली कीति श्रवण करून ते छज्जित होतात व आत्म-निंदा करून म्द्ृणतात, 
“ओरेरे, जे आम्ही संसारी अनेक दोषांनीं भरलेले त्या आमची प्रशंसा करून छोक आम्हांवर जबरदस्त 
ओे लादतात. जगांत खरे प्रशंसायोग्य, ज्यांनीं आपल्या आम्म्यांची विश्ुद्धि केली ते किंवा तसें 
करूं इच्छिणोर होत. त्यानीं कामक्रोधावर विजय मित्ठब्रिछा. आम्ही संसारी रागद्वेषांनीं समेत: माखलेले, 
इंद्रियांच्या विषयांनीं तहानलेले, परिप्रहासक्त, आतीर्नेंध आहोंत. आमचा सब बेन प्रमादांत धर्म- 
संपादन न करितां व्यर्थ जात असतो. आम्डी महामूह असून नि आहोंत. मनुष्यजन्म दुल्भ, त्यांत 
जैनधर्म छाभर्णे अतिशय दुर्लभ, अशा स्थितीतही ज्यांनीं प्राप्त झालेला धर्म सोइून विषयसेबनास 
अंगिकारिलें त्यांनीं घरांत उत्पन्न झालेला कल्पबृक्ष तोइन विषबृक्ष लाबिला असे म्हणार्बे लागतें. 
अथवा चिंतामणीरल प्राप्त न्ला्लें असून तें काबब्याला उडंविण्याकरितां फेकून दिल्यासारखें भादि, 
अथवा तें रतन कांचेच्या मोबदल्यांत विकण्यांसारखें आह. मनुष्यजन्मांतील प्रत्येक क्षण कोव्यबंधि 
रुपये दिले तरी मित्ठणारा नाहीं. तो ब्यर्थ जात आहे. लोकांची बृत्ति व छोकांची रागद्रेषांची प्रशृत्ति 
पाहून आम्दी कषाय करून दुर्ध्यानांत मनुष्यजन्म व्यथे घालवीत आद्वोंत. त्याअर्थी आमच्यासारस्क 
निद्य दुसता कोण असूं शकेल ” याग्रमाण आपली निंदा करीत असणाय्या उत्तम पुरुषांना आत्म- 
पशेसा कशी आबडेल ? ते सदैव आपण नीच आरह्ोत असें मानतात. जे स्वमुखानें आपली प्रशंसा 
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बलूतात त्यांना नीचकर्माचां बंध द्वोतो. इबलोकीं ध्यांची फजिती दवोते. सत्पुरुष आपले गुण आपंत्या 
मुबानें उच्चारीत नाहींत, निर्मल आचरणानें त्यांच गुण आपोआप प्रसिंद्ध होतात. चंद्राचा शीतल- 
पणा, उद्योत व आर्द्ादकत्व हे गुण वर्णन केल्वाबांचूनही लोक समर शकतात. 
परनिंदा क्धीदी करूं नका. यासारख दुसरें पाप जगांत नादं. परनिंदा द्वी मद्दान्‌ बैर 
उत्पन्न करण्याला ब दुर्घ्यान उत्पन्न करण्याला, कलद्ठाछा, भयाला, दुःखाला, पंथ्चात्तापाला, शोकाल्ा, 
विसंवादाला व अप्रीतिला कारण आदि. यापासून आपली जगांत निंदा द्वोते. 
परनिदा टाछा.. परनिंदा करणारा आपला धर्म, यश व मोठेपणा यांचा नाश करून थेतो. 
छोकांचे दोष प्रगट करून आपण निर्दोष बनायें अस इच्छिणारा, लोकांनीं 
आषध खाऊन आपला रोग बरा व्हावा असे इच्छिणाय्यासारखा मूर्ख आहे. कोव्यवधि दोषांत शिरो- 
मणि असा हा परनिंदा-दोष आहे. तुम्दी जैनधम धारण केला आह त्याअर्थी दुसय्याचे दोष 
आपल्या मुखावाटें काढतां कामा नये. सत्पुरुषांना दुसत्याचे दोष पाह्ून छाज बाटते. म्द्ृणून ते 
आपकल्या सामर्थ्यानुरूप परदोष झांकण्याचा प्रयत्न करीत असतात. सत्पुरुष जसे आपणा स्वत:वर 
येणाय्या अपवादाछा भीत असतात तद्वत्‌ दुसज्यावर अपवाद देण्यालाही ते भीतात. संसारी जीवांचें 
ज्ञानावरण, दरीनावरण कर्माष्या प्रबल उदयानें अज्ञान वादत जाते, व मोहनीयकर्माच्या उदयानें ते 
रागी, द्वेषी, कामी, क्रोधी, छोमी, मानी, कपटी बनतात. ते भयभीत, शोकप्रस्त व ग्लान ह्ोऊन 
रति व अरति कर्माच्या वश ज्ञाल्यामुक्ठें नाना प्रकारचे विकार व्यांच्या मनांत उद्धवतात. जसे दारू 
पीणारा मनुष्य परबश द्वोऊुन स्व॒तःछा विसरतो व धत्तरा खाऊन उन्मत्त चेष्टा करणाय्याप्रमार्ण 
आपणही उन्मत्त बनून नि चेष्टा करूं लछागतो, अथवा वात्तपित्तान उन्मत्त झालेला परवश होऊन 
बडबड करतो तद्गत्‌ संसारी जीव विषयकषायाच्या वश होऊन निद्य चेश्ठ करितात. त्यांना करुणा 
घारण करणास्या जशा म्यां सोडविलें पाहिजे. असे असतां उलट ह्ांची निंदा कशी करूं ! दुस- 
ज्यावर अपवाद देऊन आजपयैत अनेकदां निंद्य प्यौय प्राप्त करून घेतछा व दुर्गतिगमन करून 
पष्कव्ठ तिरस्कार सोसला. आता तरी परनिंदा वर्जन करूं दे. “ मला परनिंदा करण्यांत मौन 
घडो. माझें सब आयुष्य सब जीबांशीं प्रिय हित व मधुर भाषण करण्यांत जावो ” अशी सम्यर्दृष्टि 
प्रार्थना करीत असतात. जैनधर्मी लोक तर गुणग्राहीच असले पाहिजेत. मिथ्याइृष्टी छोकां्चें व 
तीव्र कषाय असणारांचें मिथ्या आचरण पाहून ते वैर-बुद्धीनें त्याची निंदा करीत नाह्वींत व त्यावर 
कांहीं अपवाद आला तर बरें असें पण इन्छित नाहींत. अनादि मिथ्यात्व व इतर दोषांपासून अनंत- 
काल दुःख होतें अस जाणून करुणाबुद्धीनें, मंदकषायी जीवांना ते गुणदोषाचें स्वरूप समजावून 
सांगतात. 
निद्रा, आत्स, प्रमाद यांना जिंका. निद्रा दी संपूर्ण धर्माचा अभाव करणारी आहे. ज्यानें 
निद्रा जिंकली नाहीं त्याला षडाव्रश्यकें, स्वाध्याय, ध्यान, जपजाष्य बमैरे उत्तम कार्य 
.मुब्ींच घडत नाहींत, मुनीश्वरांना तप, निद्रा जिंकण्याकरितिंच कराये छागतें. निद्रा ही 
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दर्शनावरण कर्माच्या उदयापासून उत्पन्न होणारी असून सर्वधाती आद्वे. ती आत्म्याछा अचेतन 
करते. ज्यानें तिछा जिंकलें नाहीं व्ाच्या सर्व द्वितरूप कार्याचा नाश 
झालाच असें समजाबें. तो झाद्षपठण करूँ छागछा अथवा जिनसूत्र 
श्रवण करूं: छागछा ब व्यावेव्ीं जर त्याला झोंप आली तर त्याछा काय 
समजणार ? उल्ट जिनसूत्राष्या श्रवणपठनाविषयीं अरुचि उत्पन्न होईल.ध्यान,सामायिक करतांना झोंप 
आली तर आत्मध्यान, जाप्य, सामायिक, द्वादश भावना वगैरे सब नाहींशा होतील. श्षोपेमष्यें जीव 
एकेंद्रिय जीवासारखा द्वोतो. त्या पुरुषामधील सर्व ज्ञान श्षोंपेमध्यें नाहाँसें द्वोतें. झ्ेपिंत अबुद्धिपूर्वक 
अनेक विकल्प मनांत उत्पन्न द्वोतात, बुद्विपूर्वक आत्म्याचें कल्याण करणाज्या भाबनेचा क्ञोंपेंत 
अभाव असतो. दिवसा झ्ोंप घेण्यामध्यें दर्शनावरण कर्माचे आम्रव ह्ोतात, मुनीश्वर तर एक प्रद्दररात्र 
उल्टल्यानंतर खेदप्रमाद दूर ह्ोण्याकरितां मध्यरात्राच्या दुसन्या प्रहरांत झ्लोंप घेतात, त्याबेव्दींसुद्धां अद्प 
निद्रा घेऊन जागृत द्वोतांच द्वादश भावनेचें चिंतन करूं छागतात. पुनः थोडीशी निद्रा घेऊन 
पुनः जागृत द्वोऊन घर्मष्यानांत लौन होतात. याग्रमाणें मधल्या दोनप्रहरांत देखील अनेकवेव्य॑ 
जागृत होऊन धर्मध्यान करीत राहृतात. कदाचित्‌ एक मुहूर्तप्रमाण निद्रेंत अचेतन राहिले तर 
तेबदी देखील निद्रा अधिक समजून ती कमी र्द्वावी म्द्ृणून एक, दोन, तीन, चार, पांच वबगैरें 
उपोषणें, रसपरित्याग बगैरे तीत्र तपश्चरण करून निद्रेचा अभाव करतात. निद्रा व काम जिंकण्या- 
करितां अनशनादि तप निरंतर करतात. निद्रेत बचनकायेची सावधगिरी नादींशी द्वोते. ज्यांना उत्तम 
मनुष्यजन्म आगि उत्तम धर्म यांचा नाश करून एकेंद्रियाप्रमाणें आपलें आयुष्य पूर्ण करावयाचें असेल 
तेच अतिशय निद्रा घेतात. दिवसा झ्ोंप घणाराचें ब्रत, संयम नाहींसे होतें. आव्ठस ब श्रम नाहींशी 
करण्याकरितां रात्री थोडी निद्रा घेणें हेंच योग्य आहे. निद्रा, आछस वगैरे जीवाचे अंतर्गत मोठे 
बरी आहत, झ्ोंपेंत द्ेयोपादेय, कार्याकार्य, हविताहित, योग्यायोग्य याचा विचार राह्मत नाहीं. निद्रा 
जिकल्याशिवाय इद॒लोकच्या सर्व कार्याचा नाश होतो, म्हणून ज्यांना विद्या, बिनय, तप, संयम, 
स्वाध्याय, ध्यान, जाप्य बगैरे ग्राप्त करून घ्यावयाची इच्छा असेल ह्ाांनीं निद्रेला जिंकिंलें पाहि जे. 
आठ ग्रकारच्या शुद्धि 

या अष्टशुद्धि परम बीतरागी साधु मुनीश्वरांनाच होत असतात. तथापि साधुपदाची इच्छा 
करणान्या गृहस्थाला याची माहिती असणें जरूर आह्वे. म्हणून त्याविषयों 
अधश्गुद्वि विचार करणें अवश्य आद्वे. १ भावशुद्धि, २ कायशुद्धि, ३ बिनयशुद्धि,. 
४ ईर्यापथश्ुद्धि, ५ सिक्षाश॒द्वि, ६ प्रतिष्ठापनाशुद्धि, ७ शयनासनशुद्ि,. 

८ वाक्यशुद्धि. या आठप्रकारध्या शुद्धि आहेत. यांतून--- 
१ भावशुद्धि- मोहनीय कर्माच्या क्षयोपशमापासून उत्पन्न होणारी जी मोक्षमार्गाविषयों 
अभिरुचि ह्मामुद्ठें परिणामांची निमछता होते ती अशी:- हा रत्नत्रय मार्गच सत्य आहे. याशिवाय 
अन्य सर्च मार्ग संसारांत बुडविणारे कुमार्ग द्वोत. आत्म्याचें हित मोक्ष आदे. तो मोक्ष कर्मबंधनांनीं 


निद्रा, आत्य्स व 
प्रमाद जिका 
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रहित आदे व तें कर्मबंधन रत्नत्रयापासूनच नाइीसें होणारें आहे.” अशा प्रकारच्या इढ श्रद्धान व 
ज्ञानापासून संसार-देह-भोगाविषयीं उत्पन्न ज्ञालेली बीतरागता द्वीच संपूर्ण रागद्रेषादि मल नाईींशी 
करून मन निर्मल करितें. या निर्मलतेलाच भावश्ुद्धि म्हणतात. कारण विचारांमघून विषयांची 
इच्छा, रागद्रेषादि उपद्रब व मिथ्यात्व नाहींसे ज्ञाल्यावांचून मुनींचे व श्रावकाचे आचार शुद्ध होत 
नादींत. वात्णछेल्या मऊ व स्वच्छ जमिनीवर रांगोव्ठी काढिली असतां ती सुंदर व खुद्धन दिसतें, तीच 
जर चिखलानें भरलेक्या एखाद्या जमिनीवर नामांकित चितान्याकड्ून काढविली तरी चांगली निघ- 
णार नाहीं. याप्रमाणेंच मिथ्यात्व कषायादिकांनीं ज्यांचें अंतःकरण लिप्त ज्ला्लें आह्ने त्यांनाददी 
सम्यग्ज्ञान व चारित्र होत नाहीं, 

२ कायशुद्धि- साधूंना शरीरशुद्धि कशी होते: ज्यांना सुताचीं, रेशमाची, सणाचीं, गवताचीं) 
लोंकरीचीं, चामड्याचीं व सालीचीं देखील वस्रप्रावरणें ठेवावयाचों नाद्वीत, तसेंच अंगाला भस्म 
पण लाबाबयाचें नाहीं, सर्व प्रकारचें आभरणालंकार व स्नान, गंधविलेपन, संस्कार करावयोचें 
नाद्ीत, अंगावर धूछ कौरे पदार्थ येऊन धामाशी संलझ्न होऊन राहिले तरी ते काढून शरीर स्वच्छ 
करावयार्चे नाहीं, नाक, तोंड, डोछे, कपाछ, भुवया, डोकें, बाहू, हात, बोटें बगैरेचें अनावश्यक 
हलनचलन पण ज्यांना करावयाचें नाहीं, ज्यांना आपल्या दैनंदिन क्रिया अत्यंत सावधानतेनें 
कराब्या लागतात, त्यांचें मन आत्मचिंतनांत सदैव गुंतल्यानें ब्राह्म पदार्थाविषयीं कोणताद्दी विकरप 
उत्पन्न होत नाहीं, अशी अवस्था प्राप्त झाछी म्दृणजेच खरी आत्मश॒द्ठि होते. म्हणून त्यांना बाह्य- 
झुद्धिची अवश्यकता भासत नाहीं. अशी शुद्धि दिगंबर साघूंनाच होते. ते सन आपली क्रिया यत्नाचार- 
पूवेंक करीत असतात. श्रावकानें एकदशझुद्धि करावी. ब्यानें जीं वर्लें, आभरणें आपल्या अंगावर 
घालावयाची असतात तीं अशा प्रकारची घालावीं कीं व्यापासून आपणाला किंबा इतराला कामबुद्धि 
उप्पन्न होणार नाहीं. अभिमान व भय उत्पन्न ह्ोणार नाहीं. लोकांत बरें दिसेल असा, आपल्या 
दर्जास शोभेल असा व आपल्या वयास योग्य असा पोषाख करावा व आपल्या शरीराची व अब- 
यवाची वागणूक, बोलणें, चालणें, बसणें, निजणे, रागद्वेषादि अभिमान बगरे क्रिया निर्दोष 
करण्याविषरयी जपत असार्वे. ही गृहस्थांची कायशद्वि जाणावी. 

३ विनयशुद्धि- अरहंतादि परमगुरूच्या पूर्जेत मम्न होणे, सम्यग्ज्ञानादिकांमध्ये यथाविधि 
भक्ति ठेवणें, नेहमीं गुरूच्या मर्जीप्रमाणें वागणें, प्रश्न करण्यांत, स्वाध्यायांत, बाचनेत, चर्चेत, 
स्तुतीत निपुण असरणे, देशकालभाव जाणुन चातुर्यानें आचार्याच्या अनुकूल आपली वागणूक 
छेबणें याठा विनयश्॒द्धि म्हणतात. विनय हाच सर्व चारित्रसंपदेचे मूछ आह. विनय हाच पुरुषाचा 
अलंकार आह, विनय हीच संसारसमुद्रांतन तारणारी नाव आह. याकरितां गृहस्थांनीं मन-बचन-- 
कायेनें प्रत्यक्ष व परोक्ष विनय धारण करावा. याचें बिशेष वर्णन पुढ़ें तपाच्या वर्णनांत येईल. 

४ ईर्यापथशुद्धि-नाना प्रकारचीं जीवांची स्थानें, जीवांच्या उत्पन्न होण्याच्या यानि व जीवांचीं 
आश्रयस्थानें जाणून पीडा ह्ोणार नाह्दी अशा रीतीने सूर्याच्या प्रकाशांत निरीक्षण करून गमन 
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कराये. रस्‍्वांतून उतावह्लीमें अथवा अगदी हृढूं जाणे अथवा भ्रमांत, विस्मयांत, आश्चर्यात गेंढन 
जाऊन गर्भ करणें, खेब्ठत खेछ्त व हरीरांचे अवयब वेडेबांकडे करीत गमन करणें ब दिशाविदिशां- 
कड़े पढात पंद्षात गन करणें दे संत गमनाचे दोष आहत. हे टाद्टून चार हवातप्रमाण पुढील 
जमिनीकड़े पॉ्टेन, अनेक लोक, गाड्या, घोड़े, बैल वरगेरे ज्या मांगनिं गेले असतील, ज्यां मार्गावरून 
वारा वॉहून गेला असेल, व सूर्याच्या किंरणांचा प्रकाश पडला असेल व्या मार्गानें दिवसा गमन 
करणें याल्ा ईयोसमिति म्द्ृणतात. नीति व वैभव हीं दोन्ही एकत्र आढकून येतात तद्गबतू समिति व 
संयम हे दोन्द्दी साधूंच्या ठिकाणी अंसूं शंकतात, या साधूच्या मार्गाष्या एकदेशाचा अंगीकार कर- 
णाय्या गृहस्थानें मार्ग पाहुन गमन करण्याची भावना ठेवाबी. रस्त्यांतून जातांना किंडा, मुंगी, 
हिखें गवत, चिखल बगैरे ठाकून गमन करावें. सामान्यतः खालीं पाहून चालणाराला खांच- 
खत्झ्यापासून बच्चाबून जातां येतें ब सर्पादिक दुष्ट जीवांबर पाय पडण्यानें होणाज्या बाघेची भीति 
नसते. म्हृणून इर्थापथ समिति पात्ण्यांत सर्वार्चेच द्वित होऊन जिनाज्ेचें पालनद्दी दोतें. 

५ भिक्षाशुद्वि- साधु देशकालवर्तमांन स्थितीचा त्रिचार करून आद्वारासाटी गमन 
करतात. जर गांबांत कोठें आग छागली असेल, परचक्राचा उपद्रव झाला असेल, राजा कौरे कोणी 
प्रसिद्ध पुरुष मरण पाबला असेल, धर्मावर कांहीं विन्न उत्पन्न झालेलें असेल तर ते मिक्षेकरितां निघत 
नाह्दीत. त्सेंत्र कोठें हिंसा होत आहे असें समजलें तर निधत नाद्वीत. गडबड़ीनें किया अगदीं 
हृछु असे गमन करीत नाहींत. चालतांना कोणाशी बोलत नाद्वींत. गमन करीत असतांना अरण्यां- 
तून वनश्रीच्या व शहरांत घरादारांच्या शोभेकडे पह्ात नाद्दीत. जेथें कल, विसंबाद, कौतुक, नृत्य- 
गीतादिक होत असेल तें स्थल सोट्टन दुसन्‍्या बाजूनीं जातात. जेथें दुष्ट माणसें, दुध्पश्ुु, उन्मत्त 
पुरुष व न्नी, पान, फल, फूल, बीं, पाणी, चिखल बौरे असेल तो रस्ता टाकून दुसस्‍्या बाजूनें 
जातात. भिक्षेस निधतांना अमुक दाताराच्या घरीं जाईन अथवा जो लौकर भोजन देइंल त्याचें 
घरी आद्वार मिठाला तर बरें अथवा गोड भोजन मिल्ठाल्यास उत्तमच. जेवणांत मीठ असाबे, 
जेवण गरम असायें, थंड स्वाद गेलेलें नसावें, अशा प्रकारचे व्रिकल्प साधूनीं मनांत आणू 
नयेत, अंतरायकर्माच्या क्षयोपशमाप्रमाणें छाभालाभ होणार आह भें जाणुन त्यात्रिषयी अथवा माना- 
पमानाविषयीं मनाची बृत्ति समान ठेवावी. मनांत धर्मध्यानाचें चिंतन करीत चार आराधनांना शरण 
जावे. क्षुधातृभादि वेदनांचा विचार मनांत आणूं नये, अशी जैनसाधूंच्या भिक्षेच्री पद्धति आहे. 
साधु निद्यकुछ असेल त्याचे घरीं आद्वाराकरितां जात नाहींत. उत्तमकुल असूनही जेथें दानशाला 
असेल, लझ्म बगैरे होत असतील, मृत पुरुषाचें सूतक असेल, गाणें, बजाबणें चारूकें असेल, वादि- 
त्रांचा घोष चाछला असून पुष्क्ठ लोक एकत्र झालेले असतील, दरवाजे बंद असतील, जाणाय्याला 
मज़ाब असेल, दरवाज्यांत दत्ती, घोड़े वगैरे उभे असतील किंवा बांधून ठेवलेले असतीछ, अनेक 
माणसांचें जाणें येणें चाढूं असेल, अरुंद रस्ता असल्यानें पुष्कल लोकांना खेंटून जाणें येणें कराते 
लागत असेलू, कमरेह्नन अधिक खोल उतराबे लागत असेल, उंच भूमीच्या मयदिचें उछंघन होत 
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कसेल अशा घरांत साधु भोजनाकरितां प्रवेश करीत नाहींत. चंद्राचा प्रकाश जसा गरीब व 
श्रीमंत्राचे घरीं सारखाच पड़तो स्वाप्रमाणें दे साधूद्दी गरीब, श्रीमंत सर्वाच्रे घी आहाराकरितां 
जातात. दीन, अनाथ, निंधकर्म करून आपलें उदरभरण करणारे वगैरे सोड़ून मिक्षेकरितां 
कोणादी श्रावकाचे घरीं जोंपय॑त अन्यभिक्षुकांना अथवा प्रत्येक येणास्या जाणान्याला मोकव्शक आदहे. 
त्या म्यदिपयंत जाऊन, धमेढाभादि आशीर्वाद मुखाबादें उच्चारण न करतां, इुंकारशब्दांनीं 
अयवा नेत्रांनीं खूण न करतां, पोठाचा कृशपणा न दाखवितां, द्वातांनी याचनेची खूण न 
करितां, दाताराला किंवा अन्नाला पाहण्याकरितां उंच अथवा इकडे तिकडे न पहातां, फार बेव्ड 
उभे न राद्दतां, बीजेच्या प्रकाशासारखे अर्ध्या अंगणांत जालात न जातात तोंच “तिष्ठ, तिष्ठ, तिष्ठ ” 
असे आदरपूर्वक तीन वेव्यां म्दृणून प्रतिप्रद् केछा तर उर्मे राहतात, तेथून निघाले म्दृणजे पुनः 
ला घरांत प्रवेश करीत नाद्वीत. दुसन्या घरी जातात. तेयें अंतराय झाला तर तिसन्या घरीं न जातां 
परत वनांत जातात. आचारांग सूत्रांत वर्णिव्याप्रमाणें शेह्ेचाव्दीस दोष, चौदा मछ व बत्तीस अंतराय 
टाक्टून आह्वार मिल्ठाल्यास द्वे प्राणांची रक्षा ह्ोईछ इतकाच आहार ग्रह्मण करतात. सरस-निरस, छाभ- 
अलाभ याविषयी समान भाव ठेवतात. जसें साधुपुरुषाच्या सेबेपासून अनेक गुण प्राप्त द्वोतात 
तद्बत्‌ अशा भिक्षेपासून चारित्रश्द्धि प्राप्त द्वोते. ही भिक्षा मुनीश्वर पांच प्रकारानें घेत असतात. 
गोचरीबृत्ति, अक्षम्रक्षणवृत्ति, उद्राभ्निप्रशमनबृत्ति, भ्रामरीबृत्ति आणि गतं॑पूणेबृत्ति याप्रमा्े पांच 
प्रकारानें साधु आद्वार घेतात. 

१ गोचरीबृत्ति- हिरें गबत वल्लालंकारांनीं विभूषित अशा सुंदर स्लरीन आणून जरी 
गाईपुढें ठेबिलें तरी ती गाय त्या ख्रीकड़े न पाहतां आपस्या पुढील गबत खात असतेः 
तद॒त्‌ जे साधु दाताराच्या बस्राभूषण सोंदर्या्ना न पादहतां नवधाभक्तियुक्त प्रतिग्रहपूषक 
आपस्या ह्वातांत ठेबलेला ग्रास भक्षण करितात, ते त्यांच्या वस्राभरणाकडे पाहत नाहद्दीत. 
अशा प्रकारच्या साधुबृत्तीला गोचरीबृत्ति असें नांव आद्वे. अथवा ज्याप्रमार्ण गाय अरण्यांत अनेक- 
स्थलीं असणारें गबत भक्षण करते, ती वनाची शोभा बगैरे पाहण्यांत गुंग द्वोत नाहीं. तदृत्‌ जैन- 
साधूही गृहस्थाच्या घरांत गेले तर त्याचें घर, महाल, शब्या, आसन वगेरे पाहण्यांत अथबा 
सुबर्ण, रुपें, कांसें, पितव्, मातीचीं भांडीं पाहण्याकडे आपली दृष्टि ठेबीत नाद्वीत. आपल्या हातांत 
डेबलेला प्रास ग्रहण करण्याकडेच त्यांचें लक्ष्य असरतें. त्या घरांतील परिवारजनांच मनोहर पोषाख 
अथवा. स्वरूपाकडे पाद्वत नाह्दीत. सरस नीरस मिल्ठेल तशा आह्याराकडेह्ी न पाहतां गाईग्रमाणें 
आह्वार घेतात म्द्ृणून याला गोचरीबृत्ति अथवा गबेषणावृत्ति म्दटर्लें आह. 

२ अक्षम्रक्षणक्ृत्ति- ज्याप्रमाणें कोणी व्यापारी रनांनीं छादलेला गाडा वरचेवर वंगण 
करून आपल्याला इच्छित अश्ा देशांतराला घेऊन जातो तद्गत्‌ साधुही गुणरूपीं रत्नांनीं भरकेला 
देहरूप गाडा निर्दोष असें भिक्षाभोजन देऊन आपस्याला वांछित अज्ञा समाधिरूप पचना (शह- 
राला) नेतात, म्दृणून अशा प्रकारच्या वृत्तीला अक्षम्रक्षणबृत्ति म्हटर्ले आई. 

र. ४१ 
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३ उदराभ्रिप्रशमनबत्ति- ज्याप्रमाणें अनेक ग्रकारच्या मौल्यवान्‌ वस्ाभरणांनीं भरलेल्या 
भांडारास आग छागली असतां ती जशी छझुद्ध वा अशुद्ध पाण्यानें विज्ञवून गृहस्थ आपल्या मांडा- 
राचें रक्षण करतात. तद्बत्‌ साधुदी उदररूपी भांडारांत उत्पन्न झालेल्या क्षुधातृषादिरूप अप्नीला 
सरसनीरस भोजनानें शांत करतात. अशा प्रकारच्या वृत्तीला उदराभ्नि-प्रशमदृत्ति म्दणतात- 

४ अ्रमराहारषृत्ति- जसे भुंगे फुलाला यत्किचितह्दी बाधा न करतां त्यांतील गंध (वास) 
हरण करतात तसे साधु देखील दाताराछा थोडेंढ्री न दुखबितां भोजन करतात. याप्रमाणें भोजन 
घैणें याला श्रमराद्ारवृत्ति म्हणतात. 

५ गतेपृर्णवात्ति- जसें आपल्या घरांत एखादा खड्डा पडला तर तो दगडमाती घाद्धन 
आपण भरून कादतों त्याप्रमाणं साधु आपल्या उदररूपी खड्डबाला सरसनीरस आद्वारांनीं भरून 
टाकतात. याला गर्तप्रूर्णेइत्ति म्हणतात. 

याप्रमाणें पांच वृत्तीनीं साधु झुद्ध भोजन घेत असतात, 

श्रावकानें आपली भोजनशुद्धि अन्याय व हिंसा उत्पन्न करणोरे व्यवद्दार सोइ्टन कर्मानुसार 
प्राप्त होईल त्यांत, संतोष धारण केल्यानें होते. इतरांना दुःख न देतां न्यायानें संपादन केलेल्या 
धनाचा गये, विषाद आणि दैन्य सोइन, दानाचा विभाग काढून ठेऊन अल्नाचा उपभोग 
ध्यावा, अभक्ष्यादि सदोष भोजनाचा त्याग करून दिवसा आपल्या भोगांतराय व लछाभांतरायाध्या 
क्षयोपशमाप्रमाणें सरसनीरस प्राप्त होणास्या आहारांतून कुठुंबाचा व दानाचा भाग काढून 
ठेऊन भोजन करावें. या प्रकारें गृहस्थांनीं अति आसक्ति व लालसा यांचा त्याग केक्यानें भोजनाची 
शुद्धि द्वोते. 

६ प्रतिष्ठापनाशुद्धि- संयम धारण करणास्या मुननींनीं आपल्या शरीरावरील नख, केश, 
कफ, नासिकामल, मूत्र वगैरे, कोणालादी त्रास न होईछ, कोणताह्दी जीव मरण पावणार नाहीं, 
कोणाडी जीवाचे परिणाम मलिन होणार नाह्वींत अशा जागीं ठाकावे. याप्रमाे आचरण करणाराला 
प्रतिष्ठापनाशुद्धि होते. गृद्वस्थांनीं आपल्या शरीराचा मल, पाणी, राख, माती, दगड, लांकडें बगैरे 
इतर जीवांना पीडा होणार नाहीं अशा ठिकाणीं टाकावीं. तेयें टाकतांना कोणाद्दी जीवाची 
विराधना दह्वोऊं नये, कोणाशीही कलह, विसंवाद होऊं नये, आपक्या शरीराछा अपाय द्वोऊे नये, 
दुसन्याला ग्लानि उत्पन्न होऊं नये याची खबरदारी घ्यावी 

७ शयनासनशुद्धि- हें साधूचें मुख्य आचरण आहे. जेयें श्नी, नपुंसक, चोर, मथपी 
शिकारी वगैरे पापी लोकांचें येणें जाणें नसेल तेयेंच साधूंनीं राहणें योग्य आदे. जेयें शृंगारवल्ला- 
भरण धारण करणान्या ख्रिया राहत असतील, अथवा क्रीडा करण्याकरितां बाग. तयार केकेला 
असेल, जेयें गाणें, बजावर्णे बगैरे क्रिया चाठत असतील अशी जागा साधु पुरुषांना राद्षण्यास 
योग्य नाहीं. मद्ृणून ते अशा स्थानाचा त्याग करून दूर राह्वतात. जैनसाधु अक्ृत्रिम अशा 
पवेताच्या गुद्देंतस, अथवा ज्लाडाच्या ढोलींत, अथवा उजाड घरांत, अथवा आपणाकरितांच मुद्दाम न 
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उभारलेत्या स्थानीं व शुद्ध भूमीवर शयन, आसन करतात. गृद्टस्थांनींढी ञ्नी, नपुंसक, दुष, कलद्द, 
बिसंबाद आणि विकथा वगैरेंनीं परिणामाची निमेठता ब्रिघडणार नाहदीं अशा जागीं शयन ब 
आसन करावें. स्थानदोषानें परिणामांतद्वी दुर्ध्यान उत्पन्न ढ्वोतें व दुष्ट चिंतन होतें, म्हणून गृह- 
स्थांनीं आपकी आजीबिका न्यायमार्गानें करून बसणें-उठणें वगैरे क्रिया निराकुल जागींच करान्या 

८ वाक्यशुद्धि- मुनि आपल्या मुखाबाटें पृथ्वीकायादि जीवांची विराधना द्दोईल असें 
कोर, निद्य व परपीडा उत्पन्न करणारें वचन कधींही काढीत नाहींत. ते नेह्वमीं आपल्या मुखानें 
ब्रत, शील, संयम, तपाचाच उपदेश द्वित पण मित अशा मधुर मनोहर वचनांनीं करतात. अशा 
मु्नींना वाक्यशुद्धि घडतें. गृहस्थानेंढ्री आपणास जितकीं वाक्यें उच्चारावयाचीं असतील तितकी 
विचारपूर्वक बोलाबीं. छोकविरुद्ध, धर्मविरुद्ध, हिंसोत्पादक, असत्य, बहुकर्कश अशी वचनें मुखाबादें 
कधीदी उच्चारूं: नयेत म्हणजे त्याला वाक्यशुद्धि घडतें. 

याप्रमाणें या अष्टशुद्धि संयमी पुरुषाला करण्यायोग्य अह्वित. याचें गृहस्थानें पण चिन्तन 
करून हाया आपणास घडाव्यात अशी भावना ठेवाबी, म्हणजे तो विशेष पापांत लिप्त न द्वीतां 
धर्मबृद्धिचें चिन्तन करण्यास अधिक समय होईल 

तपभावना 

तपभावनेचे पण थृहस्थांनीं चिन्तन करणें योग्य आद्वे. यथ्पि तप दें मुख्यत्वेकरून 
मुनीश्ररांनीं कराबें असें आहे: तथापि गृद्दस्थांनेद्दी याचा अम्यास करीत असाबें ग्हणजे रोग बगैरे 
प्राप्त ज्ञाले असतां तो ब्रतापासून चलायमान द्वोत नाहीं. इंद्रियांवरील नियंत्रणामुर्छे दुद्घापकार््डी 
बुद्धि चंचल ह्ोत नाद्वीं. आह्वारपानाविषयीं दोणारी आकुलता सद्दन केल्यानें सन्तोषबृत्ति प्रकट 
दोऊन देन्य नाहीसें द्योते ब परलोकीं स्वर्गाची प्राप्ति द्वोतें म्दृणून तप करणें योग्य आद्वे. दूँ तप 
बाद्य व अभ्यन्तर असें दोन प्रकारचें आद्वे. बाह्य तपाचे अनशन, अवमोदर्य, वृत्तिपरिसंख्यान, 
रसपरित्याग, विविक्त-शख्यासन आणि कांयछेश असे सहा भेद आहेत. 

१ अनशन-अशन म्दणजे भोजन, ब्याचा त्याग करणें यास अनशन म्हृणतात. हें तप जो 
इृष्टफलाची अपेक्षा न करतां करोल त्यासच लाभणारें आहे. इहलोकीं आपली कीर्ति व्हात्री म्दृणून, 
प्रसिद्धि व्द्वावी मद्वणून, छोकांनीं आपणास नमस्कार करावा म्हणून, मन्त्रसाधन ब्द्वावें म्दृणून 
ऋद्धि व संपत्ति प्राप्त व्हाबी म्हणून, शत्रंचा नाश होऊन परलोकी वैभव प्राप्त र्हावें म्दृणून 
कषायानें अथवा वैरानें दुःखित होऊन आपला घात व्द्वावा या इच्छेनें जें केले जाते तें खेरें 
अनशन तप नदव्द. तें तप निव्बछ संसारपरिश्रमणार्चे कारण आह. इंद्रियांची विषयावरील प्रीति 
कमी ब्द्यावी, पट्काय जीवांचें रक्षण व्हात्रें, रागभाव कमी ब्हाबा, निद्रा जिकिली जावी, कर्माची- 
निर्जरा व्हाबी, ध्यानाची सिद्धि व्हाबी, देहाचा सुखीपणा नाहींसा व्हावा म्द्ृणून जे उपवास 
बगैरे करावयाचे त्यासच खरें तप म्हणतात. हें तप दोन प्रकारचें आह. एक काल्मर्यादेचे 
व दुसरे यावजीव. दिवसांतून दोन वेढ्यं भोजन करण्याचा ग्रधात आहे. ल्यांवून एकवबरेच्य 
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भोजन करणें व एकवेव्ठा त्याग करणें याल्य तप म्इठलें आहे. पहिल्या दिवशी एकवेत्स जेबुन 
दुसन्‍्क वेल्च्या जेवणाचा त्याग, दुसरे दिवसाध्या दोनवेव्य॑ं जेबणाचा त्याग व॑ पारण्याध्या दिवेशी 
एकबेतठ भोजन करून एक भोजनाचा त्याग याप्रमाणें चार भोजनांचा त्याग करणें यात्ष प्रोंषधों- 
पकास म्दृणतात. सह्य भोजनांच्या त्यागाला बेला म्हणतात. आठ भोजनांचा त्याग करंणे याला 
तेल्म म्द्वणतात. दह्य भोजनांचा त्याग करणें यास चौला म्दणावें. याप्रमाणें कालॉची ज्यांत मर्यादा 
असंतें व्यास कालमर्यादारूप अनशन म्हणतात. आयुध्याच्या शेबर्टी यावज्जीब भोजनाचा त्याग 
करणें याला यावजीवानशन म्द्णतात. भगवंतांनों इंद्रियांचा उपझम व्द्यावा म्हणून उपवास कर- 
ण्यास सांगितलें आहे, म्दृणून इंद्वियांना जिंकणारे मुनि भोजन करीत असून उपवासी मरद्ृणबिले 
जातात, पण जे उपवास करीत असूनदी इंद्रियाला जिंकित नाहींत, अनेक प्रकारचे आरंभ कर- 
तात, कषाय-प्रदृत्ति करतात त्यांचें अनशन तप निष्फल होतें. ते तप कर्माची निर्जरा करूं शकत 
नादी. याप्रमाणें अनशन तपाचें स्वरूप आहे. गृहस्थांनीं ज्यायोंगे आपले वात, पित्त, 
कफादि विकार बृद्धिंगत होणार नाहींत, रोगांचा उपशम होऊन उत्साह वाढत जाईल व्याप्रमार्ण 
व आपले परिणाम वरचेवर शुद्ध द्दववेत म्हृणून देशकालानुकूल आद्वारपानाची योग्यता जाणून, 
कुटुंबांतील माणसांच्या सद्दायांचें बठाबछ पाहुन, आपल्या संहननाप्रमाणें शरीरांत बिघाड होणार 
नाढीं अशा रीतीनें शक्‍त्यनुसार अनशन तपाचा अंगीकार करावा. 

२ अवमोदये- अवम-- कमी उदर म्यांत राह्यील त्यास अवमोदर्य म्दृणतात. म्हणजे आपण 
नेद्र्मी जितकें अन्न ग्रहण करतों त्याहुन कमी ग्रहण करावयाचें हैं. अवमोदर्य होय. यापासून 
इन्द्रियांचा संयम होतो. भोजनाच्या आसक्तीचा अभाव होतो. अब्पाह्ारापासून बात, पित्त, कफादि 
बिकारांचा प्रकोप द्वोत नाहीं. रोगाचा उपशम द्वोतो. आव्स व झोंप कमी होतें. स्वाध्याय, सामा- 
यिक, कायोत्सग, ध्यान बगैरे करण्यांत कष्ट होत नाहींत. सुखानें आवश्यक क्रिया करतां येतात. 
अवमोदये करण्यानें उपवासापासून द्वोणारी उष्णता व खेद द्वोत नाह्दीत. पुरें क्रमानें उपवासददी 
सहज द्वोऊे शक्रतात ? आकंठ भोजन करणाय्याला आवश्यक क्रिया, ध्यान, कायोत्सर्गादि सुखानें 
द्वोत नाद्वीत. त्याचा आब्ठस, निद्रा बाढते, तद्ान लागते, उष्णता वाढून रोग वाढतात, इन्द्रियांची 
लालसा कमी होण्याकरितां व मनाला प्रतिबंध करण्याकरितां ज्ञानी मुनि अर्द्धभोजन, पावभोजन, 
दोन घांस व अखेर एक धासांपयेत कमी, असे अघमोदर्याचे भेद करितात. पण जर ते मिष्ट 
मोजनाकरितां अथवा कीर्तिकरितां अल्पभोजन करीत' असले तर त्याला अवमोदय म्दणतां येणार 
नाहीं. अबमोदर्य ह भोजनाची छालसा कमी करण्याकरितां भाहे. गृहस्थी श्राबकानेंही अन्तराय 
कर्माच्या क्षयोपशमाग्रमाणें प्राप्त होणास्या मोजनांत संतोष मानून, भोजनाची छालसा सोडून, इच्छेंचा 
निरोधः करष्याकरितां अवमोदर्य तप करांबें. 

३ वृत्तिपरिसंख्यान- दें तप फक्त मुनीबरांनाचः घडतें. मुनीअर भोजनासः निघताना 
अतिज्ञा करतात-कौं, आज एक, दोन,. चार; प्रांधः: अथवा सात घरी जावयाचें, जर सरब्ठ मार्गांतः 


आइए इन इन ३ ४ ंब्स्स्स्स्ध्ध्ध्६्म्भ्घ्स्ध्ध्य_्ज्ः”नं्ज डी अब जें-ओं. 9. 
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अंसलेत्या री आदार मिछाला तर घ्यावयाचा. वक्रमार्गनें जाउन अमक्या अभेक्‍्यानें दिला तर 
ध्योंवयाचा. तसेंच त्यानें अमुक पात्रांन अमक्या तच्देनेंच दिला तर प्रहण करावयाचा, इतर 
प्रंकारानें मिव्यछा तर घ्यावयाचा नाहीं. याप्रमाणें अनेक कठिण मर्यादा कंरुन ते आद्वारासोठी 
निघतात. अशा प्रकारच्या प्रतिज्ञेला वृत्तिपरिसंख्यान तप असें म्हटलें आदे. ढें दुर्घर तप मुनी- 
अरांनाच घडठतें, इतर गृद्दस्थांना हें धारण करणें अशक्य आह. गृहस्थाला जर हें तप धारण करायें 
असे वाटलें तर त्यानें प्रथमतः वीतराग गुरूच्या प्रसादानें अशी प्रतिज्ञा करावी कीं, मी उज्ज्वल जिन- 
धर्माछा धारण करीन, धर्माचा धात होईल अशा तद्देनें वागणार नाहीं. ज्यांत मां ज्ञान, श्रद्धान, 
तप, ब्रत नष्ट द्वोल अशा तज्हेने आजीविका पण करणार नाहीं. पुष्कन्शी द्विंसा, असत्य व कपट 
ज्यांत भरछेलें असेल अशी नौकरी करणार नाहीं. खोटे ब पाप उत्पन्न ह्ोणारे व्यवद्वार करणार 
नाही. प्रामाणिकपणाचेच व्यापार करीन. आरंभरद्वित, कपटरहित, असत्यरद्वित उपजीविकेचेंच 
अवलंबन करीन. अन्‍्यायानें उपजीविका करणार नाहीं. याप्रमाणें आपल्या आजीविकेचा नियम 
करावा. तसेंच एवढें धन, एबढा परिग्रह्, इतकीं बर्ते यांचाच भोगोपभोग घेईन, रोगादि प्राप्त झाले 
तर इतकीं औषधें घेईन, याशिवाय दुसरीं औषधें भक्षण करणार नाहीं; आपल्याच मुखानें सांगून 
मी कांद्वी करविणार नाहीं व कांद्ीं आणविणार नाह्वीं; अथवा आज आपक्या घरांत जेवण्याच्या बेदी 
पात्रांत पह्िल्यांदाच जें ठेवतील तेवढेंच भक्षण करीन फिरून मागणार नाहीं. याप्रमार्ण इच्छा 
रोकण्याकरितां गृहस्थानें प्रतिज्ञा कराव्या म्हणजे त्यास दें ब्रत घडल्यासारखें द्वोतें. 

४ रसपरित्याग- दूध, दही, तूप, ग्ूछ, मीठ आणि तेल है सहा रस आहत. यांतून 
जिह्ेची व इतर इंद्रियांची इच्छा व मनाची लोलुपता नाहींशी करंण्याकरितां, कामाला जिंकण्या- 
करितां, निद्रा कमी हीण्याकरितां व संयम घडावा म्हणून कांहीं रसांचां त्याग कंरावा, की एका 
रसाचा तर की दोन, तीन, तर कर्षी सद्दाद्दी रसांचा त्याग करणें यालां रसपरित्याग म्हणतात, 
संसारी जीवाछा गोड भक्षण करण्याची आवड असते, त्यामुक्ठें ते प्रसंगीं छाजलजा सोइून अभक्ष्य 
भक्षण देखीलकरतात. भोजनाच्या लोलपतेनें व्रत, तपश्चरण तर विधडवितातच, पण 
झूदादिक जे अंयोग्य कुलांत जन्मलेके आद्वित त्यांचे येथें देखील जाऊन' जेवतात. भुकेनें दीन 
दोतात. गोड खाण्याकरितां तंटे करण्यास तयार द्वोतात. प्रसंगीं त्यासा्ठी जीव देखील देतात. रस- 
लोलुपी लोक बहुतेक अन्नाच्या छोभामुत्ें भ्रष्ट द्वोतात. कोणत्याही उत्तम पुरुंषाला स्वादिष्ट भोज- 
नांत इतकी लछोलठुपता असत नाहीं. ते प्रथमपासूनच आपल्या घरांत नानागप्रकारभ्या घृतशर्करेनें 
बनविलेल्या मिश्टपदार्थावरील छालसा कमी करून खारठ, सपक, असे कोरडें किंत्रा सचिकण बौरे 
जसे आपल्या अबस्थानुसार प्राप्त होईल त्यांत संतोष मानून भक्षण करीत असतात. रसेलंपटता दोन्ही 
लोकांना श्र कंरणारी आदे, म्दणून ती नाह्दीशी करण्याकरितां, इंद्रियांना वंश करण्याकैरितां, 
उत्कृष्ट संवर व निर्जरेकरितां, दीनतेच्या नाशार्थ व संतोषइत्ति धारण करता यावी म्दृणून रसपरि- 
त्याग नामक तपख्॑रण करणें योग्य आह. 
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५ विविक्तशय्यासन-थून्य ग्दृणजे जेथें कोणीही रद्वात नाहीं भशा घरांत, एकांत जागीं,, 
विकलत्रयाची बाधा ह्वोणार नाह्वीं अशा ठिकाणीं, स्रीनपुंसक कौरे असंयमी लोकांचें येणें जाएें: 
नसेल अशा जागीं, पर्वताच्या गुद्देंत, अरण्यांत, ध्यान, अध्ययन, शयन, आसन करणें यात्य 
विविक्तशय्यासन तप म्हणतात: एकांत स्थंछों निवास करणास्या साधूंना हिंसा, ममत्व, विकथा 
आणि कामविकार हे उत्पन्न ह्वोत नाहींत त्यामुद्रें त्यांना ध्यानाची सिद्धि होते. दुसन्‍्या कोणाचा 
संगम घडला तर त्याशीं बोलणें भाग पड़ते. बोलण्यापासून मनांत संकल्प उत्पन्न द्योतात. संकल्प 
उत्पन्न झ्लाले म्हणजे ध्यान चलायमान होतें व रागभावाची वृद्धि होते. म्हणून संयमी मुनि एकांत 
जागींच शयन आसन करीत असतात. गृहस्थानही धर्मसाधन करावयाचें असल्यास पापाची 
भीति बाव्वयून आपलीं उपजीबिकर्ची कार्ये न्यायपूर्वक करावीं. आरंभादिकार्यापासून पाप कमी 
लागेल अश्ञा रितीनें स्नानभोजनादिक कार्ये सावधगिरीनें कराबीं, एकांत जागीं आपस्या घरांत 
अथवा मंदिरांत अथवा धर्मशा््ेत अथवा बनांतींल चेत्याल्यांत, सहधर्मी लोकांच्या संगतींत धर्मचर्चा 
स्वाध्याय, जिनागमपठण,पाठण, व्याख्यान, जिनागमाचचें श्रवण व पंच नमस्कार मंत्राचे स्मरण करीत 
आपलछा दिवस व रात्र पूर्ण कराबी. ल्रीकथा, राजकथा, भोजनकथा, देशकथा करण्यांत आपला बेछ 
उगाच दब नयें. याचप्रमाणें कामविकाराछा बाढविणास्या व राग उत्पन्न करणान्या शब्यासनाचा 
त्याग कराबा. म्हणजे गृहस्थालाही हें विविक्तशय्यासन तप घड़तें बतें त्याच्या कर्माच्या निजेरेला 


कारण होते. 


६ कायकछ्लेश्न-दें मुनीचें जबरदस्त तपश्चरण आहे. एका आसनाबर बसावयाचें, एकाच 
कुशीवर निजाबयाचें, मौन धारण करावयाचें, कडक उन्हाब्यांत पर्वताच्या शिखरावरील दगडावर 
सर्याकड़े तोंड करून कायोत्स्ग धारण करून. सूर्याचा भयंकर आताप व अग्नीसारख्या तप्तायमान 
वायूच्या लद्दरीनीं दोणान्या वेदना सहन करावयाच्या व अशा वेदना सहन करीत असतांनाही बारा 
भाषनांचें चिंतन करीत धर्मध्यानामध्यें परिणाम स्थिर ठेवाबयाचे.परिणामांत यत्किचितूही केश उत्पन्न 
होऊं बावयाचा नाहीं. याच्रमाणें पावसाब्यांत झाडाखालीं योग धारण करून, काव्णेखानें ब्यापून 
गेलेल्या भयानक रात्रीच्या वेव्ठीं अखंड मुसलसदश पावसाच्या सरीनीं व मेघांच्या गर्जनेनें आकाश 
आणि पृथ्बी जणु जलमयच झाली आह की काय असा भास होत असतांना, उंच अशा पर्वता- 
वरून खालीं पडणाज्या नदीगप्रवाह्यानें भयंकर कोलाहल माजबिला असतांना, वृक्षावर पुष्कछ पाऊस 
पडल्यामुद्ठे व्यांतून एकसारखी मोठी धार अंगाबर पड़त असतांना, विजेच्या चकाकीनें व घोर कड- 
कडाटानें जणुं वज्राघात होतो कीं काय असा मास होत असतांनाही मुनीश्चर ती सहन करीत राहुन 
पर्मध्यानांत व. झुकृष्यानांत तल्लीन झ्ालेले असतात. धन्य आहे ल्ांना !!! याचग्रमाणें हिवाब्यांत 
नदीच्या काठीं व बाल्थबंटांत उधड्या अंगाबर बर्फ पडत असणणे, अतिशय थंडगार बारा सुटलेला 
असर, त्याबेरीं दुःख न मानतां धर्मथ्यानांत रात्र कादणें, तसेंच दुष्ट छोकांनीं दिलेला भयंकर उप- 
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द्रब सहन करून समभाव कायम ठेवणें दूं सब कायक्रेश तप आह. हैं करण्याचा असा उद्देश 
असतो कीं, पारतंत्र्यामुर्ले दुःख प्राप्त झा्लें तरी आपले परिणाम उद्दिष्ट कार्यापासून चढूं नयेत; 
शरीरापासून उत्पन्न द्वोणाय्या सुखाची अमिलाषा नाहींशी व्हावी; रोग प्राप्त न्लाठा असतां चित्त 
चंचल होऊं नये. भीति जिंकावी आणि परीषह सद्दन करून कर्माची निजरा करावी. गृहस्थांना 
असलें तप सहन करणें घडणार नाहीं. असे घोर तपश्चरण दिगंबर साधूच करण्यास समथ आह्वित. 
गृहस्थानें आपण द्वोऊन मुद्दाम कायक्लेश करूं: नय. पण सामायिकादि क्रिया करीत असतां कांढी 
परीषह प्राप्त झाले तर आपले चित्त चढ्ग॑ देऊं नय. आपण सावधगिरीन वागत असूनह्ी जर कर्मोदयाने 
शीतज्वर, दाहज्वर, वात, झूल बगैरे रोग प्राप्त होतील, अथवा दुष्ट, धर्मद्रोही, म्लेष्छादिक येऊन 
उपसर्ग करूं. लागतील, अथवा बंदीगृहांत कोंड्रून द्वाणमार करतील तर गृद्दस्थांनीं मुनीच्या काय- 
ऊ्लेश तपाची भावना चिंतून साम्यभाव धारण कराबा. त्यावेदी घाबरूं नये. दारिद्यामुदें क्षुधातृषादि 
शीत, उष्ण बेदना कर्मोदयानें प्राप्त झाल्या तरीही घौर सोड़ं नये. त्यावेत्हीं धर्माला शरण जाऊन 
सर्व दुःख सदन करावें. याछाच कायक्लेश असें नांव आद्वे. मुनि असा कायकलेश मोट्या उत्साहाने 
सहन करितातच. व्यासारखें आम्ही कायक्लेश करूं शकत नाहीं. तरी पण असाताकर्माच्या उद- 
यानें दुःख प्राप्त झालें व त्या दुःखाची फार भीति वाटली तरी, तें दुःख कोण नाहींसें करणार ! 
त्यावे्ीं पैसे धारण करून जर सहन केले तर तें आपला रस देऊन नाहींसे दोईल. 
कर्माच्या उदयाला मुर्ठीच दया नसतें. घाबरून दुःख करण्यानें उदयांत आलेलें दुःख भोग 
ठागेठच, पण यादह्द॑पेक्षां पुष्कव्प्टीनें जास्‍्त असा पुढीछ दुःखाचा बंध होईल. म्हणुन जिन- 
बचनावर भरबंसता ठेऊन कर्मोदयाब्या प्रसंगीं घैये धारण करणें हेंच श्रेष्ठ आहे. गृद्स्थाला ज्यावेद्ठीं 
अन्तरायकर्माचा उदय प्राप्त होतो ब्यावेद्धी त्याछा पोठभर अन्न मिव्ठत नाहीं, मन तूप, साखर 
कोठून मित्ठणार ! म्हणून कर्मानुसार जें थोर्डे बहुत प्राप्त होईल त्यांत संतोष मानून रहावें. लोकांचें 
बैमव पाहुन आपणालछा तसें प्राप्त व्हावे अशी इच्छा करूं: नये. साम्यभाव ठेवाबा. म्हणंजे सहृज- 
रीतीनें कायक्लेश तप घडतें व त्यामुक्लें कर्माची निर्जरा होते. 


याप्रमाणें सह प्रकारचें बाह्यतप वर्णिलें. हें इतरांना प्रत्यक्ष केलेलें दिसून येतें, अथवा 
बाह्य जें भोजन वगैरे यांचा त्याग केल्यापासून घडतें, अथवा अन्यधर्मीह्ी कोणी याठा समर, 
शकतात म्द्ृणून या तपाला बाह्मयतप असे म्हटलें आहे. पुष्कव्ठसा अप्नि गोरा केला असतां तो 
गबत वौरेंना जाद्ूून टाकतो ल्वाप्रमाणें हें पू्वसंचिताला दग्ध करणारें आहे, म्हणून याला तप 
अशी संज्ञा दिली अहे. अथवा इंद्रियांना त्रास देऊन ह्यांगा विषयादिकांमध्यें रममाण होऊ॑ देत 
नादीं म्दवृणून तप म्हटलें आदे. खुवर्णपाषाणाला तापबिलें असतां तो जसा आपका मल टाकून 
शुद्ध सुबर्णमय बनतो, तद्गत्‌ आत्मा ही तपाच्या प्रभावानें कमेमलरद्वित द्वोतो म्दृणुन भगवंतांनीं 


..._याला तप अ्से म्हटलें आहे. 


३२८ रत्नकरैंद-आबकाचार ख्त्र शर१ 


यापुर्दे प्रायश्चित्त, ब्रिनय, वेयाबृत्य, स्वाध्याय, ब्युत्सग आणि ध्यान, असे अंतरंगतपाचे 

सह्दा भेद आइ्लेत. यांत प्रायश्चित्तात्रे नऊ, संझ्यात व असंह्यातभेद आदेत- 

अंतरंग तपाचे मेद त्यापैकी पढ्चिल्या नक आलोचना वगैरेचें वर्णन करूं लागलों तर प्रंथ- 
विस्तार होईल म्ह्ृणून ते संक्षेपांत सांगतों, 

१ प्रायश्चित्त-धर्मात्मा पुरुषानें आपत्या व्रतर्मात दोष छागेल अर्से स्व॒तः आचरण करूं: नये, 
दुसन्याकट्टन करवूं नये.कोणी करीछ त्याला मनवचनकायेनें बरें असें म्ह॒णूं नये.कदाचित्‌  प्रमादामुक्े 
दोष लागला तर साधूजवत्ठ जाऊन सरब्ठ परिणामानें दह्या दोष टाकून निवेदन करून आलोचना 
कराती व गुरूनीं दिलेलें प्रायश्ित्त पूर्ण अ्रद्वेनें आदरपूवंक धारण करावें.गुरूनीं मल प्रायश्चित्त जबर 
दिले अथवा थोड़ें दिलें अशी मनांत शंका आणूं नये. प्रमादानें एकबरेव्यं दोष घडला असतां तो 
प्रायश्चित्त घेऊन दूर करावा. पुरढें आपके शतश: कोणी तुकडे तुकडे केले तरी दोष लागूं देणार 
नाहीं अशी खबरदारी ठेवणाराचेंच प्रायश्वित्त घेणें सफल होतें. प्रायश्वित्त हें अनेक गुण धारण 
करणारा, सिद्धांताचें रहस्य जाणणारा, अतिशय शांत ज्याचें मम आहे असा, अपरिस्रावी 
( दुसन्याचे दोष न सांगणारा ) ग्रुणाछा धारण करणारा, तापलेल्या गोब्यावरीरू पाणी जसें 
पुन: बाद्देर दिसत नाढ्ढीं व्याप्रमाणें शिष्यानें प्रगट केलेले दोष कपीद्ी प्रगट न करणारा, देश- 
कालाला जाणणारा, एकांतीं बसलेला व पूर्वी वर्णिलल्या आचार्याच्या अनेक गुणाला धारण करणारा 
जो गुरु असेल त्याजबछ जाऊन ध्याबें. व हात जोइन, मोठ्या विनयानें, बालकाग्रमाणें सरल चित्त 
होऊन, आत्मनिंदा करीत आलोचना कराबी. ज्याप्रभाणें रक्तानें भरलेल्या वल्लावरील डाग रक्तानें 
घुतल्यानें जात नाहींत, अथवा चिखढानें चिखल घुतला जात नाहीं, तसें ज्या गुरूत दोष भर- 
छेले असतील ते साधू शिष्याल निर्दोष करूं: शकत नाद्दीत.मूर्ख वैद्य रोग्याचा प्राण घेतो त्याप्रमाणें 
अज्ञानी ग्रुरु शिष्याला संसारसमुद्रांत बुडवितो. निदोंष गुरूसच प्रायश्चित्त देऊन झुद्ध करण्यास 
समर्थ आह्े. संयमी पुरुष एकांतीं आलोचना करतात. आर्यिका कौरेनीं, उधड्या जागीं एक गुरु, 
दोन आर्थिका, एक गणिनी अथवा जिला दोष लागछा असेल ती असे तिधे असतांना आलोचना 
कराबी. जर ब्यानीं लज्जेनें ब तिरस्कार होईल अथवा प्रायश्चित्त जबर भोगा्वें छागेल या भीतीनें, 
अथवा अभिमानानें आपले दोष सांगितलें नाहींत तर, त्यांना नफातोव्याचा हिशेब न पाद्णान्या 
व्यापान्याप्रमाणें कर्मरूप ऋणामुद्ठें श्रष्ट व्दाबें छागेल. दोषांची आलोचना न करितां व भयंकर तप- 
श्वरण केले तरी त्यापासून बांछितफलाची प्राप्ति ह्ोणार नाहीं. आलोचना केली ब गुरूनीं 
दिलेलें प्रायश्चित्त बेतलें नाद्दी तर वैद्या्ें दिलेल्या औषधी भक्षण न करणाय्या रोग्याप्रमाणें तो झुद्ध 
द्वोणार नाह्ढी अथवा नांगर मारून साफ न केलेल्या जमिनींत जसें धान्य उत्पन्न द्वोत नाहीं 
अथबा साफ़ न केलेल्या दपंणांत रूप स्वच्छ दिसत नाह्ीं त्याप्रमाणें चित्ताची झुद्धता झाल्याखेरीज 
आह्म्यांत चारित्राची उज्ज्वलता भासत नाह्ी. कल्कालाच्या प्रभावानें प्रायश्वित्त देणारे निर्दोष 
गुरु दिसत नाहीत. जे स्वत/च अनेक पापांनीं लिप्त आद्वेत ते दुसन्याला कसे शुद्ध करणार 
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रक्ानें रक्त कसें धुततें जाई ! आत्मानुशासन प्रंभरांत म्दृटलें आदे--- । 
कलौ दंढ़ो नीतिः स च नृत्पतिभिस्ते नृपतयो। नयंत्यर्थार्थ त॑ न च धनमदो<स्व्थाअमवतसास । 
सतानासाचार्या नद्वि नविरताः साश्ुचरिता। स्तपस्तेषु भसन्मणय इब जाताः प्रविरला॥ १ ४९ 
अथ-कलिकालांत नीतिमार्ग द्वा दंडावर अवलंबून आह. दंडाची भीति असल्याशिवाय कोणी 
दी स्वयं न्यायमार्गाकड़े प्रदत्त द्वोत नाई. दंड देण्यास फ़क्त राजाच समर्थ आहे. राजासारख्या 
बलिष्ठ पुरुषाशिवाय इतर जे सद्ृधर्मी अथवा दृढ्ध अथवा समाज यापैकीं कोणी दंड केला तर तो 
मानीत नाह्वींत, पण या कालांत राजे देखील ज्यापासून धन मिक्ेल असें वाठेल त्यालाच दंड 
देतात, निषनाला दंडच करीत नाद्वीत. आश्रमांत राहणान्या संन्‍्याशाजबछू धन कोठलें ? म्द्वणून 
संयम ग्रहण करून कुमार्मानें चालणान्याला राजा दंड करीत नाहीं. त्यांना आचार्यानों दंड द्याव- 
यास पादिजे. सध्यां आचाये शिष्यांवर प्रीति करितात व जे आपणांस शरण येतील त्यांना दंड 
करीत नाहींत. आपका संप्रदाय वाढविण्याकरितां जो त्यांना नमस्कार करील त्याला ते आपला 
समजून शिक्षा देत नाद्वीत. यामुद्रे त्यांचे शिष्य शाह्विरुद्ध आचरण करूं: लागतात. या कारणानीं 
या काछांत तपस्वी लोकांतही सत्यनिष्ठर असे साधु थोंडे दिसून येतात. निवक्र ढोंगी छोकांचाच 
भरणा दिसून येतो. सारांश, प्रायश्वित्त बेतल्यापासून जीवाचें परमकल्याण होणोरें आह. ग्रह 
स्थानें जिनप्रतिमेच्या समोर उभे राहुन आपल्या अपराधाची आलोचना कराबी व पुनः ते अपराध 
बघडणार नाद्वीत अशी खब्रदारी घ्यावी म्हणजे गृद्ृस्थास प्रायक्षित्त धड़तें. 
२ बिनिय-याचे दर्शनविनय, ज्ञानविनय, चारित्रबिनय, तपब्रिनय, आणि उपचारबिनय 
भसे पांच भेद आहत. पदार्थाचें श्रद्धान करीत असतां शेका बगेरे जे आठ दोष आहत ते मुक्ठींच 
उत्पन्न न होगें याला दशशनबिनय म्दृणतात. सम्यग्दशनाला योग्य परिणाम 
दररीनविनय दवोण्यांत दर्ष वाठणें अथवा सम्यकूत्व शुद्ध घडावें म्हणून नेहमी उच्चम 
करीत राद्वणें, सम्यग्द्टी पुरुषाची सोबत घडाबी अशी नेहमीं इच्छा ठेवर्ण, 
मिथ्याधर्माची प्रशंसा न करणें, मिथ्यादृष्टीच्या तपाची, दानाची, ज्ञानाची प्रशंसा न करणें व बीत- 
राग प्रभूंनीं सांगितलें तें प्रमाण आह्े अशी बुद्धि असणे या सर्वाना दशनविनय म्हणतात. यांत 
मिथ्यादह्ीब्या तपाची, ज्ञानाची, आचरणाची प्रशंसा करूं नये म्हणून सांगितकें आइव. त्याचें 
कारण असें कीं, मिथ्यादष्टीच्या आचरणापासून इहपरलोकीं कीर्ति, प्रसिद्धि, विषयमुख पनसंप- 
दोची इच्छा देंच उत्पन्न द्ोणार. त्यानें आक्मप्राति कशी द्वोणार ? म्द्णून तें बंधाठा कारण अस- 
ल्यानें प्रमाण नाहवीं. याकरितां त्यांची प्रशंसा वगैरे करूं नये. 
ज्ञानबिनयाचें छक्षण असे आह कीं, आत्स टाकून विक्षेप सोइन व विषयकषायरूपी मल 
नाइसें करून, बुद्ध मनानें, देशकालाष्या बिशुद्धतेचें चातुय॑ असलेल्या पुरुषानें, मोव्या सन्‍्मानानें 
। आपल्पा शक्त्यमुरूप तपथ्चण करून, वीतराग सत्रैज्ञांनीं प्ररूपण 
. ज्ञानब्रिनस केकेल्पा परमागमार्चे ज्ञान प्रद्ण कंरप्याकरितां अभ्यास व चिंतन करीत 
र. ४२ 
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रादणें याला ज्ञानविनय म्द्णतात. ज्ञानाचा अम्यास करणें यांतच जीवा्च कल्याण आदे. हानाः 
शिवाय मनुष्य पशुसारखा आद. मनुष्याला मनुष्यत्व ज्ञानाम्यासानें येतें. कामसेबन, अनभक्षण, 
इंद्रियविषय दे तर पशूलाद्दी आद्वेतच. ज्ञानविनय घारण करणारा नेहमीं सम्यग्ज्ञानाचीच इच्छा 
करीत असतो. 
ज्ञान व दर्शन ज्या पुदुषाध्या ठायीं असतें त्याला पंचाचाराचें वर्णन ऐकतांच संब शरीरावर 
रोमांच उभे राहुन अंतरंगांत भक्ति प्रगठ द्वोते त्यायोगें विषयकषायांचा नि ग्रद्द 
चारित्रविय होऊन शांत परिणाम होतात. तेब्हां तो नम्र मस्तक करून चारित्र धारण 
करण्यास तयार होतो. हवा चारित्रविनय होय. 
संसारांतील दुःख नाद्वींस करणारें, आत्म्याला निर्बाध छुख प्राप्त करून देणोंर, विषयक- 
पायादिक रोगांचा उपद्रव जिकणारें एक तपच समर्थ आह्दे थ त्यालछा शरण गेलें पाहिज असा 
विचार ज्यांच्या मनांत येतो त्याला तपबिनय घड़तो. तपरूयांना उच्च य 
तपबिनय सर्बोत्कृष्ट समजून त्यांची सेवा, भक्ति, वैयाबृत्य, स्तुति वौरे करणें द्वाद्दी तप- 
विनयच आदि. आपल्या शक्तिप्रमाणें इंद्रियांचा 'निम्रह् करून देशकालानु- 
सार अनशनादिक तप करण्यास प्रवृत्त होणें, याचाद्दी तपविनयांत अंतर्भाव होतो. 
उपचारशिनयाचें स्वरूप असें आद्व कीं, आचार्यादिक प्रूज्य पुरुषांना पाहतांच उठून उमे 
रादणें, गुरूब्या सनन्‍्मुख सात पाउछें चादून जाणें, त्यांना मस्तक नमविणें, 
उपचारबिनय द्वात जोडर्ण, त्यांना पुरदें कछून आपण मागून चालढणें, ते बसल्यानंतर 
आपण बसणे, नमस्कार करून रलनत्रयार्चे कुशल विचारणें, त्यांच्या आज्ले- 
प्रमाणें बागणें, पठन, पाठन, तपश्चण, आतापनयोग व सिद्धांताचा अभ्यास करणें, विहार 
करणें, वंदना करण्याकरितां क्षेत्रांतती गमन करणें बगैर सर्व क्रिया गुरूना विचारून करणें, 
गुरु समक्ष असतांना आपण खालीं बसणें द्वा सव उपचारबिनय अठह्दे. द्या क्रिया 
प्रत्यक्ष गुरु असतांना करावयाच्या, पण जर गुरु वगैरे पूज्य पुरुष परोक्ष असले तर 
मनवचनकायेची शुद्धि करून त्यांना नमस्कार करणें, हात जोडणें, त्यांच्या गुणांचें स्मरण करणें, 
त्यांनीं केलेली आज्ञा पालणें दवा सवे उपचारबिनय आह्दे. याध्या प्रभावानें सम्यग्दर्शनाचा छाभ 
होतो. अनेक विद्या सिद्ध द्वोतात. मदाचा अभाव द्वोतो. आचाराची उज्ज्बलता होते. सम्यक्‌ आरा- 
घना घडते. कीर्ति निर्मल होते व कर्माची निजराद्दी होते. याशिबाय इतरघर्मी लोकांचा व मंद- 
ज्ञानी जीवांचाद्दी यथायोग्य विनय करावा. मिथ्यादष्टी असला तरी त्याचाद्दी तिरस्कार करूं नये. 
त्यांशीं मिष्टभाषण मोठ्या आदरानें संतोष होईलसें बोलायें. त्यांचें दुःख नाहींसें होईल अशी वाणी 
मुखावार्टे उच्चारावी. उद्धट वर्तनानें दोन्ही छोक बिघडतात, उपचारतिनय मनवचनकायेष्या 
मार्गानी अनेक प्रकारचा आहे. गुरूंचें अथवा सम्यग्दर्शनादि गुण धारकांचें शब्यासन स्वच्छ करणें, 
त्यांच्याहून खालीं बसणें, निजणें, त्यांना सोसेल अशा बेतानें पादसंमर्दन करणें, त्यांना दुःख प्राप्त 
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हालें, रोग प्राप्त ज्वाला तर त्यांची सेवा करून आपला जन्म सफल मानणें, त्यापुर्दे न भरुंकर्णे, 
भाव्स न घेणें, ढेंकर अथवा जांभई न थेणें, बोटें न मोडणें, हवातपाय न पसरणें, ठाठी न बाज- 
बिें, अंग भुवया यांचे वेडेवाकडे बिकार न करणें, शरीर ुशोमित न करणें बगैरे क्रियांचाद्दी विन- 
यांत अंतर्भाव द्वोतो. विनयी पुरुष आपण उच्च स्थानावर बसून संयमी पुरुषांना बंदन करीत नाद्वीत: 
जेये संयमी असतील तेथें जाऊन नमस्कार करितात. संयमी येतातसें पाहतांच आसनावरून उठून 
उमे रा्तात. गुरूच्ची आज्ञा आम्द्दी धारण करूं: तर आम्द्दी पुण्यवान्‌ बनूं अशी त्यांची भावना 
असते. या उलट उद्धट पुरुषाला ब्रत, संयम, विद्या, शील बगैरे असूनह्वी तीं सब निष्फल द्वोतात- 
बिनयाच्या प्रभावानें क्रोच, मान, वैरादिक सर्व दोष नाहींसे होतात. तसेंच संसारासंत्रंधी लक्ष्मी, 
सौभाग्य, कीर्ति, मित्रता, गुणप्रद्ण, सरलता, मान्यता, कृतज्ञता वगैरे गुणही नाहसे होतात म्दृणून 
साधु व गृद्दस्थ या दोधांनादी संपूर्ण धर्माचें मूछ बिनय धारण करणें योग्य आहे. 
३ वैयाइृत्य- म्दृणजे सेवा. द्वी ज्यांना गुणांवर प्रीति आणि धर्मावर श्रद्धान, धर्मात्मा पुरुषाबर 
बात्सल्य, निर्विचिकिश्सा वगैरे गुण असतील त्यांनाच घडते. कृतन्नाछा आचार्यादिकांचें वैयाबृत्य करावें 
असा विचार मनांत येत नाहीं. दद्दा प्रकारच्या साधूंचें वैयादृत्य करावें असे 
बैयाइत्य आगमांत सांगितलें आहे. ते दहा प्रकारचे साधु-आचार्य, उपाध्याय, तपस्थवी, 
शीक्ष्यग्लान,गुण,कुल,संघ, साधु आणि मनोज्ञ होत. त्यांतून जे सम्यग्ज्ञानादिक 
गुणांना व स्वर्गमोक्षाचें सुख ढेंच कोणी एक अमृत त्याचें बीज जें ब्रत संयम तपादिकांना स्वद्विताध 
धारण करितात त्यांना आचार्य म्दृणतात. अशा आचार्याची आपल्या शरीरानें व इतर क्षेत्र शय्या- 
आसनादिकांनीं सेवा करणें याछा आचार्य वैयाइत्य. म्हणतात. आचार्याचें वैयाइृत्य करणें म्दृणजे 
परंपरेनें से संघा्ें वैयाबृत्य करण्यासारखें आद्वे. कारण सब संघाचें अस्तित्व आचार्थान्या प्रभावा- 
बरच अबलंबून असतें. 
जिनवरांनीं वर्णिकेल्या ब्रत, शील, तप, संयम घारण करणास्या मुनीजवछ जाऊन जे 
परमागमार्चे अध्ययन व पठन करतात ते उपाध्याय द्वोत, मोठमोठीं अनशनादिक तपश्चरणें जे 
करतात ते तपस्वी. श्रुतज्ञानाच्या शिक्षणांत आणि ब्रतशीलांच्या भावनेंत जे 
मुनींचे मद... निरंतर तत्पर असतात ते शैक्ष्य. रोगादिकांनीं ज्यांचें शरीर पीडित झाल्े 
असेल ते ग्लान. वृद्ध मुनीचा समूह तो गण. दीक्षा देणाय्या आचार्याचा 
जो शिष्यसमूह तो कुल. चार प्रकारच्या मुनीश्ररांचा समुदाय तो संघ. पुष्कछ वर्षपासून दीक्षा 


- ब्रतलेला तो साधु- लोकांत- पंडित म्द्ृणून ज्याची मान्यता असेल, मोठा वक्ता व कुलीन म्दृणूम 


प्रसिद्ध असेल तो मनोज्ञ होय. यातप्रमाणें ज्यान्या योगानें धर्माचें गौरव बादतें, अशा प्रकारच्या 
दशबिध मुनींच्या शरीरांत कांढीं रोग उत्पन्न होईल, त्याजवर संकट येईल अथवा त्यांचे परिणामांत 
मिथ्यात्वाचे भाव उत्पन्न द्वोतीलतर यथाक्रमें त्यांना भोजन, पात्र, बसतिका, संस्तरण, धर्मोपदेश 


.. कौरे देऊन श्रद्धान इृढ करणें, पुस्तक, पिंछिकमंडलु बगरे धर्मोपकरणाचें दान देणें, प्रसंगीं पैये व 
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उपदेश देऊन संतोषदृत्ति धारण करविणें, त्यांची वीतरागढृत्ति वाढेल अर्ी उँपाये करणें हैं संबे 
वैयाइत्य आहे. बराद्यतः औषधीपचार, भोजन वगैरे प्राप्त होण्यांसारखें नंसंस्यास आपंण स्वत 
त्यांचा कफ मलमूत्रादिक नाहींसें करणें, त्योंचेजवत्ठ रात्री जांगरण कैरेंणें, हैंही वैयाबृत्य आह. 
बैयोइंत्य तप परमनिर्जरेचे कारण आढे. यांतून कित्येक क्रिया तर मुनीश्वरावर मुनीश्वरच करोते 
असतात. जसे उठविणें, बसविणें, निजविणें, द्वातेपाय. पसंरविणें, आखूड़ करणें, उपंदेश देणें, 
कफमल दूर करणें, घैये धारण करविंणें बगैरे. या क्रिया दुसरे मुनि रोग प्राप्त श्नालेज्या मुनीला 
करतात. याशिवाय दुसय्या कित्येक क्रिया जसें प्रासुक औषधी, आहद्वारपान, उपकरण वगैरे धर्मा- 
त्माश्रांवकानींच करण्यायोग्य आद्वित. गृहस्थांनीं साधूंचें व श्राविकांनीं अर्जिकेचें वैयादृत्य करादें 
तसेच आपल्या धर्मब्रांधवार्चे वैयाबृत्य करांबें. करुणाबुद्धीनें दुःखित, रोगी, बेवारसी, बालक, इद्ध, 
पराधीन, बेदीगृहांत पडलेले बगैरेबर उपंकार करावा. आई, बाप, विद्या, गुरु, धनी, मित्र वौरेंनी 
जे उेपकार केले असतीलं त्यांचें स्मरण करून त्योंची सेवा, सन्‍्मान, दाने, प्रशंसा थगैरेंनी त्यांना 
सुख देण्याची प्रयत्न करावा बे त्योंचें दुःख नॉंहींसें कराबें.आपल्या शक्तयनुसार दान॑सन्मानादिकांनीं 
वैयादृत्य करणाराला दें तप घड्टन कर्माची निजरा द्वोते-वैयावृत्यापासून ग्लानि नाहींशी होते.प्रवचना- 
वर ( शाल्ञावर ) वात्सल्य उत्पन्न होते. आचार्य बगैरे अनेक वात्सल्य करण्याची स्थांनें आद्वित. 
स्यांवून कोणा्चे जरी वैयाबृत्य केले तरी त्याच्या योगानें सर्व प्रकारचें कल्याण द्ोतें. 


४ स्वाध्याय, 


स्वाप्याय नामक तपाचे पांच ग्रकार आद्वितं, ते वाचना, पृष्छना, अलुप्रेक्षा ( चिंतन ) 
आम्नाय, आंणि पर्मोपदेश होत- 


१ दत्लन[-आगम ग्रेधाचा निरदेषपाठ व त्याचा अथे है दोन्दी शिकविणें यास वाचना 
म्ृणतात, 


२ पृच्छना-परमागमाचा पाठ शिकविण्यासारखा व स्याचा अर्थ समजून देण्यासारखा दुसरा कोण- 
ताद्दी आपल्ा व दुसय्याचा उपकार नाईीं. दुसरें असे की, परमागम शिकबून योग्य शिष्य तयार करणें 
हैं धर्माचा स्तेभ उभा करण्यासारखा आह. कारण जिनधर्म हा शात्नज्ञानावरच अवलंबून आदे. प्रतिमा 
व देवालयें हीं कांदी मुखानें बोलत नादीत. साक्षात्‌ बोलणारा, देवाप्रमा्णे दिताची प्रेरणा करणाराबव 
अद्वितांपासून रक्षण करणारा फक्त भगवान्‌ सर्वज्ञाचा परमागमच आदे.म्द णूनं शास्र शिकविण्याविषयीं 
नेहमीं तत्पर असावे. आपणाला उत्पन्न झालेला संशय नाहींसा होण्याकरितां विशेषज्ञोन अंसंणास्योंस 
विनयानें प्रश्न करावा. प्रश्न केल्याशिवाय संशय कसा दूर होणार! व सम्यग्ज्ञान तरी के प्राप्त होणार ? 
मद णून प्रश्न करणें याला प्रृष्छना म्हणतात, अथवा आपंणाला आगमांतील झब्दाचा जो अर समजला 
असेल तो विशेष ज्ञानवांनाच्या तौंडन ऐकला तर आपलें ज्ञान इृढ होते. ज्ञानांतील शिपिलिपणा 
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नॉहीसा होंतो. याकरितां विशेषज्ञान्याला प्रश्न करावा. अथवा आपणोला संद्षेपोत समेनलें असेल ते 
बिस्तारपूर्वक सेमेजुन वेण्याकरितां मोत्या विनयानें सम्य्हानी पुरुषाछा बिचारावें- आपली उच्चता, 
आपके पॉडित्य दाखविण्याकरितां अथवा दुसय्याचा तिरस्कार कर््याकरितां अथवा दुसाआचा 
उंपद्टास कंरण्याकरितां सम्पादृष्टीने कीही प्रश्न विचारूं नये. शब्दांत, अंधथीत व शब्द आणि: अरे 
दोदोंतदी प्रश्न करून निर्णय करून वेणें हा पृष्छना नामक स्वाध्याय आह. 
है अलुप्रेक्षा-परमागमानें जाणलेल्या शब्दार्थाना आपल्या मनांत धारण कंरून स्यांचें बारंवार चिंतन 
करणें अथवा शाज्रांदून श्रवण केलेले हे दोष आपणाला सोहून देण्यायोग्य आद्वित, दे गुण प्रहण 
करण्यायोग्य आहत, आपल्या स्वरूपाहुन अन्यद्रब्यक्षेत्र जाणण्यायोग्य नाहदींत बगैरे, विषयांचें 
बरचेवर सिंतर्णे याला भनुग्रेश्ञा नामक स्वाध्याय म्हणतात. या चिंतनापासून अशुभ मावांचा नाश 
होऊन शुभ धर्मष्यान प्रंगट होतें. ' 
४५ आम्नाय-अति जलद अथवा फार साबकाश वाचर्णे बगैरे बाचनाचे दोष टाकून धैर्यानें एकेक 
अक्षर स्पष्ट व साथे समजून पाठ करणें, करविणे, उच्चारण करणें आणि सिद्धांताच्या परंपरेला व 
आगमाला विरोध न येतां व लौकिकालाद्दी विरोध न येतां पठन करणें याला आम्नांय स्वाध्याय 
म्दृणतात, 
५ घर्मोपदेश-लौकिकप्रयोजन-छाभ-पूजा-अभिमान-मद वौरे सोहन उन्मार्ग दूर करण्याकरितां, सन्मार्ग 
दर्शविण्याकरितां, सेशय नाहींसा होण्याकरितां, अपूर्ष पदार्थाचे स्वरूप प्रगट करण्याकरितां, धर्माचा 
प्रकाश होण्पाकरितां, मोहांधकार नष्ट द्वोण्याकरितां, संसार देहभोगोप भोगापासून छोकाना विरक्त 
करण्याकरितां, विषयानुराग व कषाय कमी करण्याकरितां, अज्ञानाचा. नाश होऊन भेदविज्ञान प्रगढ 
होोण्याकरितां व पापक्रियेपासून- भीति उत्पन्न होण्याकरितां भव्यजीवाना धर्माचा उपदेश करणें हवा 
धर्मपिदेश स्वाध्याय आह, ज्याठिकाणी अनेक भव्यजीबांना धर्मोपदेश देण्याचें काम चालकेलें 
असतें स्थाठिकाणी मन, वचन आणि काय हीं तीन्ही ध्मोचा विचार करण्यांत छागलेलीं असतात. 
कोणत्यादी रितीनें श्रोत्यांच्या मनांत अनेकान्त धर्माचें यथार्थ स्वरूप ठसरलें पादिजे. त्यांच्या मनांत 
संसारदेद भोगादिकांविषयीं अंग्रीति उत्पन्न झ्ला्लीं पाढिजे व कोणत्यादी तच्ेनें त्यांना मेदविज्ञान 
प्राप्त झालें पाहिजे. याप्रमाणें ज्या वक्तयाचा अभिप्राय असतो तोच सत्यार्थ धर्माचा उपदेश देऊं 
शकतो. ज्याचें अंतःकरण घमोकड़े छागेल तोच इतर श्रोत्याल्यददी धर्माकडे 
धर्मोपदेशक प्रवृत्त करील, घर्मोपदेश देणान्याचे अंगीं कोणते गुण असाबयास पादिजेत 
कसा असावा..याव्रिषयीं आत्मानुशासनांत सांगितलें आदि कीं, ज्याची बुद्धि त्रिकालंबिषयीं 
असेल, म्हणजे ज्यानें मागील अनेक चालीरीतीचें ज्ञान परमागमावरून 
ेतलें नाहीं तो वस्तु्चें यथा स्वरूप प्रतिपादन करूं शकणार नाहीं. ज्याडा बतेमान कालीन 
व पुदील कालाचें धोरण नाद्ीं तो अयोग्य सगिल, म्द्ृणून वक्तयाला आपली बुद्धि सृक्ष्म करून 
धर्माचा उपदेश निश्चय-व्यवह्वारदष्ीनें देता आला पादिजे. । 
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पुनः तो वक्ता चार अनुयोगांतील सर्व शाल्रांचें रहस्य जाणणारा असला पादिजे, ज्याला 
तें समजलें नाह्ढीं व जर वक्‍तृत्व करूं: छागेल तर त्याला श्रोत्मांना यथार्थ समजाबितां येणार नाहीं. 
. कोठें प्रमाणाचा, न्यायाचा, निक्षेपाचा, ग्रुणस्थानाचा, मार्गणेचा, ज्रैलोक्याचा, कर्मप्रकृतीचा ब 
आचाराचा विषय प्राप्त झ्ाला तर त्याला त्या त्या बिषयांचें यथार्थ ज्ञान नसल्यानें निःशंक प्रतिपादन 

करतां येणार नाहीं, म्हृणून तो संप्रर्ण शात्राचा पारगामी असला पाहिजे. 

ह याशिवाय वक्तयाछा छौकिक रितीरिवाजांचह्दी ज्ञान पाहिजे. तें नसेल तर कोकविरुद्ध 
व्वाज्यान तो देई्ल ब त्याचा कांदींद्दी परिणाम द्ोणार नाहीं. 

ज्याला भोजन, वल्न, धन, स्थान, अभिमान वगैरे पदार्थाची इच्छा असेल तो वक्ताद्दी यथार्थ 
प्रतिपादन करूं शकणार नाहीं. त्याछा छोकरंजन करून स्वार्थ साधावयाचा एबर्ेंच धोरण असर्तें. 
याशिवाय लोभी पुरुषाला सत्यवक्तृत्व नसतेंच. वक्ता समयोचित तत्काल उत्तर देण्याइतका 
बुद्धिमानू असला पाढिजे. तसा नसेल तर समेत गडबड व गोंघछ उद्दन त्याची छाप छोकांबर 
बसत नाहीं 

वक्ता मंदकषायी असला पाद्विजे. कारण ज्याचे रागद्वेष मंद झाले नसतील भशा क्रोधी, 
लोभी, कपटी व अभिमानी पुरुषाच्या उपदेशाचा कोणावरच परिणाम द्वोत नाहीं 

याशिवाय वक्त्यामध्यें कोणी प्रश्न करण्याच्या अगोदरच व्याचें उत्तर देण्याचें चातुर्य असलें 
पाद्विज़े. ग्दृणजे तुम्द्दी जर याविषयीं असें म्हणाल तर याचें उत्तर असे आहे व असें म्हृणाल तर 
व्याचें. समाधान असें द्दोईल. याप्रमाणें स्वतःच प्रश्न उपस्थित करून -त्याच्या उत्तरांनीं श्रोत्याध्या 
मनांतील संशय नाहींसे करण्याची शक्ति पादिजे व याप्रमाणें त्यानें वस्तुस्वरूपाचें व्याख्यान केले 
'तर कोणाला प्रश्न करण्यास अथवा. संशय घेण्यास जागाच रहात नाहीं, व्याख्यान चाललें असतां 
जर वरील पद्धतीनें बिवेचन करण्याची वक्त्यांत पात्रता नसेल तर समेंत अनेक प्रश्न उपस्थित 
होऊन सर्व गोंधछ उद्दन जातो. ज्याचें उत्तर देतां येणार नाद्दीं असा कोणी प्रश्न कदाचित्‌ समेंत 
माडलाच तर वक्त्यानें त्यावेष्लीं सहनशीलता धारण करावी. विकारब॒श ह्ोकन क्रोधायमान द्वोऊं नये 
च्यामुर ज्याध्या मनांत अनक संशय उत्पन्न होत असतात ते प्रश्न करून आपला संशय नाहींसा 
करून घेण्यास भीतात. धर्मोपदेश करून जीबांचें कल्याण करण्याचा वक्‍्त्याचा हेतु त्यामुद्लें सिद्ध 
होत नाहीं ह 

वक्तयामध्यें प्रभुत्व म्दृणजे अरष्ठता हवा गुण असावयास पाहिजे. कारण वक्ता ह। मोठा आहे, 
भ्रष्ट आह, विद्वान्‌ आहे असा श्रोत्यांचा समज असला तरच ते त्याचा उपदेश प्रह्ण करण्यास 
उद्युक्त होतात. तो तसा नसेल तर त्याचा उपदेश कोणीही ऐकणार नाहीं. सर्ब छोकांना प्रिय 
असेल तोच खरा वक्ता होय, 

. ज्यानें स्वतः गुरुपरंपरेनें अथवा शाद्लपठणानें चांगल्या रितीचें ज्ञान करून घेतलें असेल 

तोच व्याख्यान देण्यास योग्य आढे. कारण ज्याला स्वतःठाच चांगलें समजलें नाहीं तो. दुसन्यास 
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काय समजाधिणार ? जो स्वतःच अंधकारस्वरूपाचा असेल तो परपदार्थाना कसा प्रकाशित 
करील ? दीपक स्थयं प्रकाशक आह म्दृणून तो घटपटादिक परपदार्धानाददी प्रकाशित करतो. 

ज्याचें बर्तन ब्यवद्यारांत, परमार्थात, धर्मात, देण्याधेण्यांत, बोलण्यांत, ब्यापारांत, उपजीबिकेंत, 
भोजनवल्ादिकांत वगैरे सर्व गोष्टीत निर्मल असेल तो उपदेश देण्यास योग्य समजावा. ज्यार्वे या 
विरुद्ध बाइंट वतन असेल त्याला वकतृत्व शोभत नाहीं. 

जो स्वतः व्यसनी असेल त्याची जगांत मान्यता नसते. ज्याला इतर लोकांना ज्ञान प्राप्त व्हारव ब 
ते रनत्न्य मार्गकड़े प्रवृत्त व्हावे अशी इच्छा असेल तो धरम विवेचन करणारा वक्ता होय. 

वक्ता ज्याची ज्ञानी पुरुष प्रशंसा करीत असतील असा असाबा. ज्याची विद्वानाकड्टून प्रशंत्ता 
द्वोते स्याब्या व्याख्यानावर लोकांचा इढ विश्वास बसतो 

वक्ता उद्धत नसावा, कारण उद्धत पुरुष सर्वाना अप्रिय असतो, वक्ता देशकाछाची रीत 
श्रोत्यांची सुष्ठता, दुष्टता, प्रवीणता, मूढ़ता, शक्ति बगेरे जाणून उपदेश देणारा असल्यास व्याचा 
लोकांवर फार परिणाम द्वोतो. लौकिकज्ञानाशिवाय यथायोग्य उपदेश करतां येत नाहीं. 

बक्ता कोमल मनाचा असावा. कारण कठोर बोलणाराचें भाषण अनादरणीय द्वोतें. कठोर 
भाषण ऐकप्पानें श्रोता द्वितपराड्मुख होतो. वक्तयाला आपल्या वक्‍्तृत्वगुणाबदल धनभोजनव्र- 
पात्र मिलतरिण्याची इच्छा नसावी, 

बक्ता स्पष्ट बोलगारा असावा. अस्पष्ट बोलणास्याचे उच्चार न समजस्यानें अथवोध द्वोत नाहीं 

बक्ता गोड भाषण करणारा असावा. ज्याचें मिष्टभाषण ऐकल्यापासून श्रोत्याला आपल्या सब 
अंगांत अमृतच कानाबाटें ओतलें जात आहट कीं काय असें वाटावें, 

बक्ता ज्याला श्रोते द्वा आपल्याहून श्रेष्ठ आद्दे असें समजत असतील असा असाबा. याच- 
प्रमाण सम्यग्दर्शन, चारित्र, वात्सल्य वौरे अनेक गुणांचां धारक असाबा, याप्रमाणें वक्तयाचे अनेक 
गुण आद्वित, ते ज्याब्या अंगीं असतात तोच धर्मोपदेश देण्यास योग्य होतो. अशा प्रकारब्या वक्त्याचा 
उपदेश एखाद्या महाभाग पुरुषाछा कचितच मिव्ठतो. अशा उपदेशाला सम्यग्देशनालब्धि म्द्ृणतात. 
दी प्राप्त होगें दुर्लभ आह्वे. योग्य पात्र असल्याशिवाय त्यांत वस्तु ठरूं शकत नाद्दी. अयोग्य पाम्नांत 
वस्तु ठेविी तर बस्तूचा व पात्राचा दोधांचाह्ली नाश होतो. तद्बत्‌ योग्य श्रोता असल्याशिवाय 
धर्मोपदेशाचा उपयोग द्वोत नादीं. म्दृणून श्रोत्याचें संक्षेपांत स्वरूप समजणें अवश्य आह. 


ज्याला उपदेश देत असूनही सम्यकुश्रद्धान वगैरे होत नाहीं त्याला तो देऊनद्दी ब्यर्थ आह. 
म्दृणून प्रथमतः श्रोता भव्य असावा. ज्याला आपकें द्विताहित कशांत आह 
श्रोत्या्चें क्षण. याचा विचार करण्याची संवय असते तोच खरा श्रोता. ज्याछा याप्रमाणें 
विचार नाहीं तो धर्मश्रवण करींत नादीं. व्याछा फक्त आपल्याला विषयलाभ 
कशांत द्दोई्ल एबढ्ीीच चिंता असते 
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श्रोता दुःखाला मिणारा असावा. अर्थात्‌ त्याला नरकतिय॑चादि गतींतीज़ दुःख कर्ीदी 
प्राप्त द्वोऊं नये असें वाटलें पाहिजे. हें मय ज्याछा नाद्वीं तो पाप सोडण्याला अथवा विषयकषायांचा 
त्याग करा म्दृणून उपदेशिलेल्या शाल्षाचें श्रवण करणार नाढीं. 
श्रोता छुखान्नी इच्छा क्रणारा असावा. तसा नसेरू तर तो धम्मश्रवण करणार नाहीं. ज्याला 
कर्णेंद्रिय असूनढी तें बिघडलें असेल तर तो कझानें श्रवण करणार ! ज्याला धर्मश्रवण करण्यात्री 
इष्छा अस्तेल तोच श्रवण करील. इच्छा असून जर आत्टस, प्रमाद व कुसंगतीमुक्ठें तो श्रवण करणार 
नाह्टीं तर ती इच्छादी -ब्यर्थ होय. कोणी श्रवणद्दी करीछ परंतु गुरूंनीं जें सांमित्ें तें प्रद्ण केले 
नादी तरी तें श्रवण करणें व्यपच आदे. भ्रहण केले व धारणा राहिली नाद्दीं व ऐकतांच विस्मरण 
ह्ञालें तरी प्रदण दोऊनद्दी उपयोग नाहीं. विचार करून ग्रश्नोत्तराच्या रूपानें तत्तनिर्णय करून 
ब्वेतला नाहीं तर जें श्रवण केलें असेल त्यांत संराय राहतो मद्वृणून प्रश्नोत्तररूपानें शंकेचें निस्‍सन 
करून थेणारा श्रोता असलछा पाढिजे. श्रोत्यानें दयामयी ब छुख देणात्या अशा धर्माचें श्रवण 
कराबें, युक्तिनें अथवा प्रमाणानें ज्यांत बाधा येत नाह्ीं असा धर्म बीतराग सर्वज्ञांनीं प्ररूपित 
आगमापासून निधालेला आदे. अशा धर्माचें वारंबार श्रवण व चिंतन करून तो प्रह्वण करावा- 
विचार न करतां मिथ्यात्व व दिसेला कारण अशा धर्माचें प्रहण केलें तर नरकामध्यें जाबें छागेल. 
ज्या धर्मात युक्तिप्रमाणानें बाधा येत असेल व जो सर्वज्ञान्या आगमाशीं बिरुद्ध असेल तो खरा घरम 
नच्ददे म्हृणून तो श्रवण करण्यास योग्य नाहीं. 
श्रोता दुराप्रद्मी नसावा. तसा असल्यास त्यावर कोणाच्याही उपदेशाचा पारिणाम द्वोत नाहीं. 
याप्रमाणें अनेक गुणांना घारण करणारा श्रोता असला तर तो बम श्रवण करून आत्मकल्याण करून घेतो. 
'येथें प्रकरणानुसार श्रोत्यांच्या जाति किती आहत हें इश्ंत देऊन सांगतो. कित्येक श्रोत्यांचा 


>' स्वभाव मातीच्या स्वभावासारखा असतो. जसें माती पाणी पडल्यात्ररोबर नरम होतें व पाणी वाललें 


कीं पुनः घट्ट होतें तसें धर्मश्रवण करीत असतांना त्याचे परिणाम कोमल द्वोतात, घर्मोपदेश 
संपल्ण की प्रूव स्वभाव कायम. 

कित्येक श्रोते चावणीसारखे असतात. चाठूणी जशी चांगलें घान्य खाली टाकूच त्यांतील 
खड़े, माती ग्रद्नण करते तद्वत्‌ धर्मकथ्रेती सार टाकून अत्रगुण ग्रहण करावयाचा कित्येकांचा स्वभाव 
असतो. अशा श्रोत्याना चाव्णीसारखे श्रोते म्हणतात. 

क्रिस्पेक श्रोते हुठगठासारखे असतात, हलगटाला निर्मल जल असलेल्या सरोवरांत नेऊन 
सोडलें कीं थोब्याच वेव्ठांत तो तें गढूल्ठ करून टाकतो. तद्बत्‌ हवा श्रोता समेंतील सर्वाचीं मन मलिन 
करून टाकतो. 

कित्येक श्रोते इंसासारखे असतात. हंस ज्याग्रमाणें दूब पाणी बेगलें करून फक्त दृध प्रहण 
करितो तद्॒त्‌ उपदेशांतीड तिरर्षक भाग ठाकून आत्मद्विताचा भाग ते भ्रहण करतात. 

कित्येक श्रेते पोपटासारखे असतात. पोपटाकड़न रामनाम बोलवा अथवा दुसरें कांहीं 





तु 


ज॥७ 
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बोलण्यास शिकवा तेवंटेय शब्द ते उश्चारितो. त्याव्य राम कोण किंवा रहीम कोण यादें ज्ञान नर्सते 
तदत्‌ पापपुण्याचा विचार नसणाय्या श्रोत्याला स्वपर-स्वरूपाचें ज्ञान नसतें. 

कित्येक श्रोते मांजरासारंख असतात. मांजर दें झोप घेत असलें तरी आपल्या शिकारीवर 
त्याची नजर असंतेंच. तद्॒त्‌ द्वा श्रोता धर्मकथा श्रवण करीत असला तरी आपल्या विषयकषायांष्या 
प्रवृत्तिमध्यें लीन असतो. 

कित्येक श्रोते बगरूयासारख असतात. ते नेहमीं धर्मध्यानांत मग्न आद्वोत असे भासवून 
आपला मतलब साथधित असंतात. 

किव्येक श्रोते वारंवार वक्त्याला डांसासारखे त्रास देणारे असतात. 

कित्येक श्रोते बकस्याच्या जातीसारखे असतात. जसे बकज्याला अत्तरासारखों सुगंधी द्रब्ये 
कितीढ्ी ठावली तरी तो आपल्या अंगचा दुगैध टाकीत नाहीं, तसें द्वे धर्माचे श्रवण करूनद्ी 
पापच करीत राहतात 

किस्येक श्रोंते जद्कूसारखे असतात. जक्कू द्वी शरीरावरील नासलेलें रक्त शोषण कराते. तदत्‌ 
है श्रेते धरम श्रवण करतांना इष्टान्तांतील अथवा पुण्यपुरुषाच्या कर्थतील पापाचा भाग आदइलेल 
तेबढाच प्रहण करीत असतात. 
किल्येक श्रोते फुटलेल्या भांड्यांतील जलाप्रमाणें कसलाद्दी उपदेश अंतःकरणांत धारण करीत नाद्दींत- 

कित्येक श्रोत्यांना धर्माम्रत पान करवूनद्दी ते सर्पाप्रमाणें दूध पिऊन विष ओकणारे असतात. 

कित्येक तृणभक्षण करून दूध देणाज्या गाईप्रमाणें असतात 

कित्येक काव्या पाषणाप्रमाणें कठोर असतात. त्यांना पुष्क& धर्मापदेश देऊनद्वी तो ह्ांच्या 
इदयांत प्रविष्ट द्ोत नाहीं. 

किल्येक कसोटीप्रमार्णे परीक्षाप्रधानी असतात. 

किल्येक तागडीच्या दांडीग्रमांण कमी अधिक प्रमाण तोछून पाह्मतात. 
याप्रमाणें श्रोत्माच्या उत्तम, मध्यम, कनिष्ठ अशा जाति आहत. ज्याचा जसा स्वभाव असेर ब्यावर 
तसा धर्मोपदेशाचा परिणाम ढ्वोतो. याप्रमार्ण धर्मोपदेशनामक स्वाध्याय प्रकरणांत वक्ता ब श्रोता 
यांचें लक्षण सांगितलें व पांच प्रकारच्या स्वाध्यायाचें वणन केले 


स्वाध्याय करण्यानें बुद्धीचें तेज वाढते. विचार निर्मल होतात. धर्माचे श्रद्धान इढ़ होते. संशय 

नाहींसे द्वोतात. इतर लोकांनीं घेतलेल्या शंकांचें निवारण करिता येते धमंप्रीति वाढते. तपश्चरण बाढतें 

आचार उज्ज्बल द्वोतात. अतिचार [दोष] नाहींसे होतात. पापक्रियेचा परि- 

स्वाध्यायाचें फल द्वार द्वोतो. कुधर्मावरील प्रेम नाहींसें होतें. पंचपरमेष्ठीच्या ठार्ीं प्रीति द्विगु 

णित होऊन सम्यग्दर्शन प्रगट होतें. संसार, देह, विषयोप भोगांदिकांषिषयीं 

तिरस्कार उत्पन्न होतो. कषाय मंद द्ोतात. दयाभावाची बृद्धि होते. शुभध्यानांत काल जातो. आते 
र, ४४३ 
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रौद् ध्यान नाद्वसें दवोतें: जगांत मान्यता वाढत, निर्मर कीर्ति चोंद्वोकडे पसंरतें. दुर्गतीचा- अभाव 
होऊन स्वर्गांतील उत्तम छुख आणि मोक्षांतील अतींद्रिय सुख प्राप्त द्वोतें, याप्रमाण अनेक. गुणांना 
उत्पन्न करणारें हें तपश्चण जाणून बीतराग भगवंतानों प्रकाशित केलेल्या 'आगमाचा: अभ्यास 
केल्याशिवाय ह्वा मनुष्य जन्म व्यर्थ घालवूं नये. याप्रमाणें स्वाध्यायनामक अंतरंग तपाचे. पांच 
प्रकारचें स्वरूप संपले व 


५ कायोत्सगे 


यापुदें कायोत्सगं तपाच्या स्वरूपाचा विचार करूं. बाह्याम्यंतर उपाधीचा त्याग करणें 

याला कायोत्सग म्हणतात. बाह्य म्हणजे शरीरधनधान्यादि उपाधीचा त्याग करणें याव्य बाह्योपाधि 

त्याग म्हणतात व अभ्यंतर क्रोध, मान, माया, लोभ, ह्वास्य, रति, अरति, शोक, 

कायोव्सगचिं छक्षण भय, जुगुप्सा व वेद परिणामांचा अभाव हा अभ्येतरउपाधि अद्वित. यांचा 

त्याग करणें, बाल्यत्यागामर्थ्यें आद्वारादिकांचाह्दी ह्याग अंतर्भूत द्ोतो. संन्यास 

च्रेण्याच्या वेत्डीं आयुष्यपूर्ण होईपयैत यांचा यावजीब त्याग करावा . छागतो. सछेखनाचा विचार 
करितांना याचा विशेष विचार केला आहे म्हृणून येथें विस्तारपूर्षक लिहिलें नाहीं. 


६ ध्यान 

यापुद्दे सद्दाव्या ध्यान नामक तपाचें स्वरूप सांगतात, एकाच पदार्थाचें चिंतन करण्यांत 
मनाचे परिणाम लावणें या्ा ध्यान म्दृणतात. द्वें ध्यान उत्तम संहनन असणाराला अन्‍्त्मुहूर्त 
( पंचेचाव्दीस मिनिटे ) राहतें. यापेक्षां अधिक काल राहूं शकत नाडीं 
ध्यानाचें लक्षण. वज्वृषभनाराचसंहनन, वज्जनाराचसंहनन आणि नाराचसंहनन अशीं 
तीन उत्तम संहननें अद्वित. तीं ज्यांना असतात त्यांनाच मुख्य॑त्वेकरून 
एका पदार्थावर चित्त एकाग्र करतां येतें, जे छोक सांसारिक क्रिया म्हणजे गमन, भोजन, शयन 

अध्ययनादि क्रियेमध्ये नियम ठेवीत नाद्वींत त्यांना ध्यान होत नाह्दीं 
या भावनेंत प्रशस्त ( चांगल्या ) संकल्पानें शुभध्यान व अगप्रशस्त ( वाईठ ) संकब्पानें 
भशुमध्यान होत. यांतून शुभष्यानाचे धर्मष्यान व शुकृष्यान असे दोन भेद अद्वित. अशुभष्याना- 
चेद्दी आतेष्यान व रौद्रध्यान असे दोन भेद आद्वित. याप्रभार्णे सामान्य- 
ध्यान भाव द ध्यानाचे चार प्रकार झाले. आता अश्ुभध्यान ढँ जीवाला कांढींही न करितां 
होत असतें. कारण याचा संस्कार जीवाबर अनादिकाछापासून चालत 
आलेला आह. हें शिकविण्याकरितां कोणतेंही शात्र रचलेलें नाह्दीं, कोणीही शिकविल्याशिवाय दें 
जीवाला होत असतें. अश्युभध्यानाचा अभाव करण्याकरितां प्रथमतः चार प्रकारच्या आतंध्यानाच्या 

स्वरूपाचा विचार केला पाहिजे. 

आर्तष्यानाचे अनिष्टसंयोगज, इष्टवियोगज, रोगजनित व निदानजनित असे चार भेद 
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आदित. ऋत. म्द्वणजे दुःख, त्याष्या अवस्थेंत होणारें तें आर्तध्यान द्ोय. अनिष्ट पदार्थाचा संयोग 
हक गिल द्ोण्यानें दुःख उत्पन्न द्वोतें. त्यावेक्ी जें चिंतन होते तें अनिष्ठसंयोगज 

अधिध्योर् आत्॑ष्यान दोय. आपल्या शरीराचा, धनाचा, आजीविकेचा, स्वजनमित्रां 
दिकांचा नाश करणारा दुष्ट शत्रु, दुष्ट राजा, राजाचे दुष्ट अधिकारी, दुष्ट 
शेजारी इत्यादिकांचा संयोग प्राप्त द्वोणें; रोगयुक्त शरीर, चोर, दारिद्र, नीचजाति, नीच कुछांत जन्म, 
दुर्बलता, असमर्थता, इंद्रियविकलता बगैरे प्राप्त होणें; सिंह, बाघ, साप, कुत्रा, उंदीर, अप्नि, जल 
इ्यादिकांचा संयोग य्रेजन मिल्णें; दुष्ट बंधुबग, दुष्ट बरायको, व्यसनी मुलें, इत्यादिकांचा 
संयोग द्वोणें द्वा सर्व संयोग दुःख उत्पन्न करणारा आहे. यामुद्वे परिणामामध्यें होणारी बिकछता 
नादींशी होण्याकरितां जें राज्दिवस चिंतन करणें याला अनिष्टसंयोगज आर्तंध्यान म्हणतात. अति- 
शय थंडी, उन्हे, पाऊस यापासून डांस, मच्छर, मुंग्या, ढेंकूण, दुशंचीं दुबंचनें, बगैरेचें स्मरण व 
चिंतन करण्यापासून परिणामांत अतिशय दुःख उत्पन्न ढ्वोतें. व तें दियसा, रात्रीं, घरी दारी, अथवा 
कोणत्याही स्थरीं, कोणह्याद्वी कार्ली नादींसें द्वोत नाहीं. यामुछें होणाय्या आर्तपरिणामापासून घोर 
कर्माचा बंध द्वोतो म्दणून हें सर्व अनिष्टसंयोगज दुःख द्वोय. दवा आर्तन्‍्यानाचा पद्विला भेद आह 
या दःखाला जे सम्यग्दष्टी जीव आपल्या परिणामांत होऊं देत नाद्वीत स्यांच्या कर्माची निर्जरा 
द्वोते. जे ज्ञानवान्‌ सत्पुरुष असतात ते अनिश्टसंयोग प्राप्त झ्राछा तरी आपल्या परिणामांत दुः्ख 
उत्पन्न द्वोऊं देत नाहींत. ते त्यावेव्तीं खालीं लिह्िल्याप्रमाणें चिंतन करितात 


४ हे आक्षन्‌ , तुला दुःख देणारी ही जी प्रस्तुत अनिष्ट सामग्री उपस्थित झालेली आइ ती 

सर्व तूं उपार्नन केलेल्या पापकर्माचें फल आह. यांत दुसन्‍्याचा कांढींढी दोष नाहीं. इतरांना 
॥ पा नाश करणोरे तू मानूं नकोस. त्वां ज्याअर्थी पूर्वी परधन दरण केलें 
आर्तष्यान झाल्यावेद्दी आहेस, अन्याय केला आद्विस, अनेक निर्बलांना संताप दिला आदवेस, दुस 
काय चिंतन करावें? उ्यांना कलंक छाबिला आहेस, खोट्या धर्माचें शिक्षण दिलें आहस, शीछबंत 
त्यागी तपरूयांना दूषण छाविलें आद्वेस, कुमार्गाची प्रवृत्ति केली आद्विस, 

खोट्या गोष्टी ऐकण्यांत गढून गेला आद्वेस, अन्यायानें विषयांचें सेबन केले आहेस, निर्माल्य ( देव- 
द्रव्य) भक्षण केलें आहेस त्या अर्थी तीं सबे कमें बेठ पाहुन उदयाठा आलीं आहत. आतां या 
कर्माच्या उदयप्रसंगीं दुःख करून प्राप्त झ्लालेले कष्ट भोगशील तर नवीन पापाचा बंध पुनः कर- 
शील, बरें, त्वां पुष्कल्सें आतां दुःख केले म्हणून कम थोर्डेच तुला सोडणार आहद्वि. तें तर अधिका- 
घिक दुःख देईल-ब तुझी बुद्धि श्रष्ट करील, तें तुइ्या अंतःकरणांत लवमात्र भ्रम राहू देणार नाढद्दीं 
याशिबाय या सर्व क्रियांनीं तुश्या पापाचा बंध अधिक दृढ़. द्वोईल. म्द्वणून आतां धैर्य धारण करून 
प्राप्त झालेलें दुःख समभाबानें सद्दन कर. याप्रमाणें सदन करशील. तर लौकरच पापकर्माचा, नाश 
दोईल., याकरितां मनांत असा विचार आण कीं, यावेत्ीं मला. फार छाभ झाला म्हणाबयात्रा * कारण 
दें कर्म यावेव्तीँ उदयाला येजऊन आपलें फल देऊन नादींसें. होत आहे. मी अशावेत्लीं- जिन- 
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धरम धारण केलेला आहे. यावेत्दीं परम शांतभावानें कर्माचा प्रह्दर सइन करून त्याष्या ऋणांदून 
मोकढें ह्ोऊं दे. ेंच कम जर दुसत्या एखाद्या प्रसंगीं उदयाव्य आलें असतें तर ध्यापासून अधिक 
बंध होऊन असंख्यात जन्मापयंत याध्या फेय्यांतून घुटलों नसतों.” 
याशिवाय आणखी असाह्दी विचार कर कौ, हे अनिष्ट संयोग जसे मला दुःखदायक वाटतात 
तसेच अन्य जीवांनाही दुःखद होत असतील. म्दृणून मी इतःपर कोणस्याह्दी अन्य जीवाला अयोग्य 
वचन बोदून व निष्कात्जीनें शरीराचे व्यापार करून दुःख द्वोईल असें बर्तन करूं नये ब त्यांना 
दुःख प्राप्त व्यावें असें चितन पण करूं नये. याप्रसंगीं मा जे अनिष्ट संयोग प्राप्त ज्ञाले आह्वित, 
त्याहून असंख्यात पटीन जास्त नरकतियंचादिक पर्यायांत व मनुष्यपर्यायांत अनेक वेव्शां प्राप्त झ्ाले 
आद्वत. अनेक प्रकारचें दुर्वचन सहन केलें, अनेक प्रकारचे मार खाऊन नित्य दुःख सोशिलें, 
अनेक जन्मांत दारिय्राचें दुःख भोगिलें, ओस्‍्याचें, मर्मस्थानीं माराचें, द्वात-पाय-नाक छेदण्याचें, 
डोंके काढपण्याचें, क्षुधेचें, तृषचें, शीत-उष्णाचें, उन्हांत पडून राद्षण्याचें, वान्याचें, दुष्ट जीवाकद्ून 
भक्षण केलें गेल्याचें, पुष्कछ कालपयैत बंदियृहांत अडकून राह्मण्याचें, द्वातपाय छेदन द्वोण्याचें व 
बांधून धालण्याचें घोर दुःख भोगलें आहे. तसेंच अनेकवेरव्श अ्नीत जक्कून मरण पावलों आह. 
अनेकबेब्णां पाण्यांत-गाव्यांत फसून मेलों आद्वि, याप्रमाणें मनुष्यतियैचयोनीत उत्पन्न होऊन अनिष्ट 
संयोग अनंतबेव्यां भोगले आहत. नरकगतीचें दुःख तर ग्रत्यक्षज्ञानी केबलीच जाणण्यास समर्थ 
आहत. तें दुसन्याछा समजणार नाहीं. या संसारांत रह्यवयाचें असल तोंपयैत अनिष्टसंयोग द्वा 
राहणारच, आतां मी पापकर्माष्या उदयानें पंचमकालांत मनुष्य होऊन ज्याअर्थी जन्मों आह 
ज्याअर्थी आतां त्याचें भय बाकगून काय उपयोग ? मनुष्य जन्मांतद्दी अनंतकाल ज्याचा छाभ द्वोणें 
दुलंभ अशा धर्माचें परमनिधान जर मला प्राप्त ज्लाऊें आद्दे तर, याघ्या छाभानें आनंद मानून 
अनिश्टसंयोगजनित दुःखाचा अभाव करावा व परमशांतभाव घारण करून कर्माच्या उदयाला 
जिंकावें ढ्वेंच योग्य आह. याप्रमाणें अनिष्रसंयोगजनित आतरत॑ष्यानाचा बिचार मनांत आणिल्यानें तें 
नाहींसे द्वोते. 
आर्तष्यानाच्या दुसन्या इष्टवियोगज भेदाच्या स्वरूपाचा आतां विचार करूं, इृष्ट पदार्थाष्या 
वियोगापासून फार दुःख उत्पन्न होतें तें असें- आपल्या अंतःकरणाला आनंद देणास्या व अनेक 
प्रकारचें सुख देणान्या पुत्राचा वियोग ( मरण ) झला, आपली आज्ञा 
इष्टवियोगज पालन करणान्या ख्रीचा बियोग झाला, प्राणाहृनही प्रिय अशा मित्राचा 
आत॑ष्यान वियोग झाला, पुष्कव्ठशी संपत्ति व सज्यैश्वर्याचा उपभोग प्राप्त करून 
देणाय्या स्वामीचा वियोग झ्ञाला, सुखानें उदरनिर्षाद करण्याच्या सामग्रीचा 
वियोग झाला, राज्यपद नाहींसें झ्ञाले, मानभंग श्लाछा, संपत्ति नाह्टीशी ज्ञाली, खुखानें रा्वण्याचें 
स्थान जें गृद्द त्याचा कोणी दुष्टानें नाश केला, आपली सौमाग्यतिलक अशी कीर्ति नष्ट झ्ाली, 
आपण ज्याबर अतिशय प्रेम करतों अशा वस्तु नष्ट ज्ञाल्या तर त्यापासून उत्पन्न द्वोणाप्या दुःखाला 
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इष्टवियोगज दुःख म्दृणतात. या इष्टवबियोगापासून वरचेबर शोक, श्रम, भय, मूर्च्छा बमैरे प्राप्त दोणें, 
त्य पदार्धाचा संयोग पुनः कीं प्राप्त द्वोइल यार्चे सदैव चिंतन करणें, वरचेवर रुदन करणें, 
रडतां रडतां निश्चेष्ट होणें, मोत्यानें बिछाप करणें, बारंबार दुःखानें पीडित द्वोकन द्वा-द्वा:कार करणें 
हैं सब तियैचगर्तीत उत्पन्न द्ोण्यास कारण असें इष्टवियोगज आतेष्यान आहे. या इष्टजिकेगापासूम 
मोठमोठ्या शूर मद्वणविणारांचें देखील थैय नाहींसे होतें. मोठमोढीं माणसें दीन होऊन जातात, 
कित्येकांच्या हृदयांना कांपरें भरतें, किल्येक मरून जातात, कित्येक बेडे होतात, कित्येक विद्विरीत 
जाऊन पडतात, कित्येक माडीवरून उड्या टाकतात, कित्येक पर्वतावरून उडी टाकतात, किस्येक 
बविषभक्षणानें व शब्रधातानें आत्मघात करून घेतात. अशा या इष्टवियोग्बसारखी पीडा दुसन्‍्या 
कशापासूनद्वी द्वोत नाह्ठी. या वियोगाच्या दु:खानें इद्दपर दोन्द्दी लोकांचा नाश होतो. जो संसार- 
देददभोगांपासून विरक्त द्वोजऊन, भगवान्‌ वीतराग सर्वज्ञाच्या वचनावर विश्वास ठेऊन, सम्यग्दशैन 
धारण करणारा असेल तोच पदार्थाच्या सत्यस्वरूपाला जाणयून इष्टवियोगापासून उत्पन्न द्वोणान्या 
दुःखाला जिंकतो. तो त्याबेद्तीं असा विचार करतो-- 
हे आत्मन्‌, संसारांत ज्या सभ्॑ पदार्थाचा तुझ्याशी संयोग ज्ञाछा आह त्याचा खाम्रीनें 
बियोग द्वोणार आह्वि. तो रोंकण्यास देव, देवता, इंद्र, मंत्र, तंत्र, औषध, सैन्य, शक्ति, सेवकसमूह, 
बुद्धि, मित्र, धन, ऐश्व्य यांपैकीं कोणीही समर्थ नाहीं. अरे, आपल्या देद्वा- 
इष्टवियोगाचे बेढीं चाही जेरथें खात्रीनें वियोग होणार हें जर ठरलें आदे तर, देद्वाशीं संबंध 
काय चिंता? . ठेवणान्या इतर पदार्थाचा वियोग होणार यांत नबछ काय £ तू पिता, पुत्र, 
माता, बहिण वैरे आप्तवर्गाना आपले मानून प्रीति करीत आदेस, पण 

यांचा संबंध तुझ्या आत्म्यार्शी नाहीं, या मुखावर बेश्लिल्या कातड्याला, दुर्गधानें भरलेल्या नाकाछा. 
व चामड्यानें मढलेल्या डोब्याला पाहुन तू मोहित होऊन त्यांना आपले आद्वित असे मोढ्या प्रेमाने 
मानीत आदेस. या सर्वार्चे एके दिवशी अम्नींत भस्म द्वोणार आहे. याचप्रमाणें आईचा, बापाचा, 
आवडत्या ( लाडक्या ) स्लीचा, सत्पुन्नाचा, भावाचा, ऐश्वर्याचा, धनसंपदेचा, घरादारांचा, देश, 
शदर, खेड्यांचा, मित्राचा, धन्याचा व सेवक वगैरे सर्वांचा वियोग अवश्य द्ोणार आह. म्द्णून 
इश्वियोगार्चे दुःख करून अशुभ-बंध करून घेऊं नको. जर हे पदार्थ द्वित करणोरे असते तर ते 
तुछा सोइन कां गेले असते ! ज्याअर्थी इष्टपदार्थाचा बियोग द्वोतो व्याअर्थों, व तुछा सम्यग्ज्ञान 
असेल तर, धर्म द्वाव आपला द्वितकर्ता ( इष्ट ) मानून त्याचें चितन कर. जर धर्माव्म इष्ट मान- 
शील तरच तू या दुःखांतून सुटशील. याशिवाय इतर द्री, पुत्र, कुदुंब, धन, परिप्रद्द वगैरे इृष्ट 
नाहींत. दे पदार्थ ममत्र उत्पन्न करून इंद्रियांच्या विषयांत प्रदृत्ति करबितात. अनीतीकड़े प्रदत्त 
करून दुर्गतील्य पोंचवितात. अर्थात्‌ असले द्वे पदार्थ इष्ट कसले £ जे परमद्विलरूप धर्माकड़े 
प्रवृत्त करतात असे धर्मात्मा गुरु अथवा इतर सहृधर्मी जन तेच खरे इष्ट होत. याशिवाय इतर 
कोणीही इष्ट पदार्थ नाहीं. कुदुंबांतील हीं माणसें, तुमध्या पुण्योदयानें जोंपयँत तुम्द्दाजबक्ल द्वब्य 
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क्षाद्दे तोंप्य॑त इृष्ट आद्वित, दन्य ताहींसे होतांच द्वीं सबे नाहींशी दोतील. द्र॒ब्याशिवाय कोणीदी कोणाला- 
इष्ट मानीत नाहीं. द्रल्य हें पुण्याध्या स्वाधीन आहे मरद्वणून पुण्याचा प्रभावच इष्ट आद्े असे माना. 
फु्याचा उदय आ्त द्वोईल तर स्वरगलोकांतील मंह्ान्‌ इष्टसामग्री प्रात होऊन असंख्य देव ज्यांची सेवा 
क॒त्तात असें इंद्रपद; प्रेम अशा-द्जारो देवांगना, अदूभुत भोग वगैरे प्राप्त दोतील. या उलठ-पापाचा 
उद्धब आला असतां आपला अतिशय आबडता पुत्र व आपण मोठ्या परिश्रमानें पोसलेलें शरीर, 
हें देखी भयंकर दुःख. देणारे वैरी द्वोतात. आता ं संसारामर्थ्ये अज्ञानामुछें आपण ब्ली, पुत्र, मित्रादि-' 
कांता. आपले .द्वित करणारे असे मानण्यात्री प्रवृत्ति आहे.. बस्तुतः विचार केछा असतां असें दिसून 
येतें कीं, या जीवांशी इतहंचीं अनंतः नातीं झालीं आहत. या जीवानें आजपयैत इतक्या असंख्य 
मातेचें दूध प्राशनः केलें आदि कीं, प्रत्येक आईचा एकेक थेंत्र अर आज एकत्र केला. तरः अनंत 
समुद्र भरून जांततील, याचप्रमाणें इतकीं शरीरें यानें घारण कछीं आहेत कीं, त्या देहांपकी 'एकेका 
देद्दाच्रा एकेक केंस एकन्न कला .तर त्या केसांचे मरूपर्वतासारखे प्रचंड अनेक पर्वत होतील 

आजपयंत इतक्या कुदुंबाकरितां या जीवानें रुदन केले आहे व यांच्याकरितां इतकीं कुदुंबें रडलीं. 
आंद्वेत कीं, या सर्वांचि अश्रपात एकत्र केले तर अनंत समुद्र भरून जातील, यांतून बिचार करा 

कीं, तुम्दी कोणकोणत्या पदार्थाना इृष्ट मानणार ! याप्रमाणें अनेक इष्ट पदार्थ आजपय॑त तुम्दी प्रह्ण ' 
करून सोडले आह्वित. ज्याअर्थी इष्ट पदार्थ विद्यमान आहे ह्याअर्थी त्याचा वियोग होण्पाचा काल 
खाँत्रीन यावरयाचाच. तो केव्ह्ां येईल हें मात्र निश्चित नाहीं. मृत्यु ग्राप्त द्वोणार हें खास. पण तो 
केन्‍द्वां व कसा येणार हें मात्र कोणासह्ी सांगतां येणार नाहीं. जी इष्ट सामग्री आज तुम्द्ांला 
दिसत आह व ज्याविषयी तुमच्या मनांत एवढी प्रूज्यबुद्धि बसलेली आह, त्यांचा वियोग द्वोण्याची 
बेंछ अचानक प्राप्त होईल. ज्या इष्ठ सामग्रीबरील प्रेमानें तुम्ही या संसारांत फसून राद्विलां आह्वां व 

ज्या सामग्रीकरिता पंचपाप उपाजैन करीत आहां, ती सामग्री अवश्यमेब नाहींशी होणार आद्दे, 

वियोग द्वोण्याची वे प्राप्त ल्लाव्ली असतां ती नाहींशी करण्यास कोणीही समर्थ नाहीं. याकरितां 
तिर्यंचमतीला कारण असा इश्बियोग प्राप्त झ्लाला असतां दुःख करूं नका. त्यावैद्धीं पुढील विचार 
ममांत आणा ना | 


४. “हें शरीर पाण्यावर्राल बुडबुड्याप्रमाणें चंचल आहे. याचा एका क्षणांत नाश होऊन जाणार 
भद्दे, द्वी लक्ष्मी इंद्रजालाप्रमाणें आभास उत्पन्न करणारी आहे. हे ब्वी, पृत्र, मित्र, कुटुंबादिक प्रचंड 
वायूच्या लद्वरीनीं समुद्रांत उत्पन्न होणाय्या लाटेप्रमाणें अस्थिर आह्वेत. आणि द्वें विषयसुख सायं- 
काव्थ्या अश्वाध्या रंगाप्रमाणें क्षणभंगुर आद्वे, म्हणून यांचा वियोग झाला असतां शोक करणें ब्यथ. 
आहदे. ज्याअर्थी आपण देद्॒धारण केला आह त्याअर्थी त्याछा दुःख व मरण ह्व नियमानें प्राप्त ढोणार 
आदेच म्दणून दुःखार्चे ब्ष मरणार्चे भय सोइ्डन असा उपाय शोधन काढ़ा कीं, त्यायोगें पुन्हां देदद- 
घारण करण्याच काम पडणार नाहीं.” है 
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- है आक्मन, पुनः विचार कर कीं,कोणत्याद्दी देव, दानंब, मंत्र, तंत्र, औषधाधिकांनी ज्यात्म 


-प्तिबंध- करता येणार नाद्दीं व जो कर्माच्या बश झ्ञाल्यामुकें आपणास प्राप्त ज्ञाछा- आह असा आपस्या 


आप्तवर्गादिक इष्ट पदार्थाच्या कियोगाविष्यी शोक करून दुर्ध्यान करणें! हें निव्बत्ठ वेडेपणा्ें 
कृत्य आदे. पुष्कठ शोक केला तरी कोणाला करुणाबुद्धि उत्पन्न द्वोणार आह्े ? व मृत मनुष्याल्य 
पुनः कोण जीवंत करूं शकणार आहे ? अर्थात्‌ शोकापासून कांढींढी उपयोग न द्वोतां उलट घम्म, 
अर्थ, काम आणि मोक्ष याचा नाश होणारा आह. ओरे ! जो उत्पन्न झाला आदे तो मुद्ठीं मरण्यो- 
करितांच उत्पन्न झ्लाछा आहे. जों जों क्षण जात आह तो तों मरणाचा दिवस नजीक येत चालला आह. 
जसे झाडाला पानें, फुर्लें व फर्क उत्पन्न झालीं भ्राह्देत तीं एके दिवशी नाहींशी होणारच, तद्वंत्‌ या 
कुलरूपीं वृध्ताला आई, बाप, पुत्रपौत्र जे उत्पन्न ज्ञाले आद्वेत ते क्धीतरी अवश्य नाहींस द्वोणारच 
आहत, त्याबइछ शोक करणें व्यय आहे. अथवा भवितब्यताद्दी ठाब्ठतां येणें शक्य नाहीं. भवि- 
तब्यता ( नशीब ) ही पूर्वी उपार्जन केलेल्या कर्माच्या आधीन आहे. कर्माचा उदय प्राप्त झांला 
असतां तो फल दिल्याशिवाय रहात नाहीं असा नियम आह. यावरून्‌ जर इृष्टबस्तचा नाश उद॑- 
याघधीन ठरला तर ह्ाचा वियोग झाला असतां विलाप करून शोक करितात, तो अंधारांत केलेल्थी 
नत्यक्रियेग्रमाणें आहे. व्या न॒त्याकडे कोणी पहात नाहीं, तद्बत्‌ व्या शोकाकडेही कोणी लक्ष देत नाहीं, 
पूर्वी उपार्जन केलेल्या कर्माच्या उदयप्रसगीं ज्याच्या आयूचा अंत येईल अथवा ज्याला तियोग प्रांत 
होईल त्या प्रसंगाछा कोण विरोध करूं शकणार ! असा विचार करून दुःख सोडून श्रेष्ठ धर्माचें पालन 
करण्याचा यत्न करावें.” 

पहिल्यांदा द्र॒व्योपार्जनाकरितां, अनेक प्रकारचे परिग्रह बाढ़विण्याकरितां आणि आपणं 
पुष्फछ दिवस जगावें म्हणून जे अनेक प्रक्ारचे कष्ट सहन करितात ब रात्रंदिवस दुर्ध्यनांत 
आपला काल घालवितात ते महामूर्ख आह्वत. कारण जीवापाड श्रम केले ब अनेक प्रकारची इच्छा 
केली, पण पुण्यसंचय नसला तर सब पदार्थ प्राप्त होत नाहींत. दुसरें असें कीं, आपला जो कोणी 
आप्त मरण पावला त्याला आपण जाव्शन भस्म करून आलो, त्या भस्माचा प्रत्येक परमाणु हवमे 
उद्डन नाहींसा झाला. आतां तो आप्त पुनः प्राप्त व्हावा म्हणून शोक करणें हा मूरपणाच होय. हैं 
जग इंद्रजालाप्रमाणें क्षणध्यंसी दिसत असूनदह्दी मनुष्य यांत मोहन जातो ढेँच आश्चर्य आह. मृत्यूचा जो 
दिवस नेमलेला असेल तो प्राप्त झालछा असतां तो एक क्षणभर देखील मारगेंपुढे करण्यास इंद्र, देव, 
दानव, फार तर काय पंण प्रत्यक्ष जिनेंद्र दखीछ समय नाहींत. हें जाणत असूनही शोक 
करीत राहणें अरण्य-रुदनासारखें निरुपयोगी आह. अरण्यांत मोठमोत्यानें ओरडून रडले 
तरी तेथें समजूत घालण्यास, निदान ऐकण्यास तरी कोण येईल ? व त्यावर दया तरी कोण करील ? 
पूर्वोपार्जित कम दया करील म्हृणार्बे तर ते अचेतन असल्यामुर्छे त्याला दया कोठली ? आपल्या 
इष्टवस्तूचा नाश झ्ाला असतां शोक करणें हें जर त्या वस्तूची पुनरपि प्राप्ति होत असली तर करणें 
योग्य होतें. अथवा आपल्या शोक करण्यापासून आपणांस सुख होते. आपली जगांत मोठी मान्यता 
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होते, कीति वाढते, धर्मसाधन घड़तें वा द्रब्यताभ होतो असा नियम असला तरी शोक करणें 
योग्य म्हटलें गेलें असते. पण यांतून कांढौँही प्राप्त होतें असा अनुभव नाह्टीं ब कोठे शाजाधारही 
गादीं, ज्याअर्थी शोकापासून धर्माचा, बुद्धीचा, शरीराचा, इंद्रियाचा नाश होतो, नेत्रांतील तेज नाहींसें 
होतें, घोरदुःख प्राप्त होऊन परलोकी दुर्गति प्राप्त होते, इतर ऐकणारालाहदी दुःख होतें, अनेक 
रोगांची उत्पत्ति होते, शक्तीचा जहास होतो, व्यवहार परमार्थाचा नाश होतो, पैये व ज्ञान इत्यादिक 
नष्ट होतात, व्याअर्थी अनेक प्रकारच्या दुःखाचें कारण जो शोक त्याचा त्याग करणें हेंच योग्य 
आंदे. यात्रमाणं तियाँचगतीत अनेक जन्मपर्य॑त उत्पन्न करणारें इृष्टवियोगज आतैध्यान कथीद्वी अंतः- 
करणांत ह्ोऊं देऊं नये. 
हा इृष्टवियोग पापाचें फल आहे. त्याबइल शोक करून काय होणार ? यापुर्दे पापकम कसें 
नाहींसें करतां येइेठ याचा विचार कराबयाचा व तसा प्रयत्न करूं: लागावयाचा. म्हणजे पुनः 
हवा इश्वियोगाचें दुःख प्राप्त द्वोण्याची पाव्ठी येणार नाह्दीं. जे हा इष्टवियोगज दुःखांनें विव्हत्ठ 
झाले आहत त्यांना अशा प्रकारच्या असाता कर्माचा बंध होत आढ्वे कीं, त्यापासून पुढें संख्यात 
असंझ्यात जन्मपर्यत दुःखाची परिपाटी नाहींशी द्वोणार नाहीं. जसें प्रत्येक क्षणीं आयुष्य नष्ट ह्वोत आहे 
ते यांचा कालाच्या मुखांत प्रबेश द्वोत आहे. देहधारण केला असून त्याला मरण प्राप्त झ्लालें नाह्ीं 
अशी गोष्ट अनंतकालांत की घड़ून आली नाहीं व पुढें पण की घडणारी नाहीं. सूर्यचंद्रादिक 
देव व पक्षी दे आकाशांत बिद्दार करतात; मनुष्य तियंचादिक पृथ्वीवर राह्मतात, मत्स्यकब्छपादिक 
जीब पाण्यांतः राह्तात; व काल हवा स्वर्गात, नरकांत, आकाशांत, पातालीं, जलीं, स्थलीं बगरे सर्वत्र 
रह्यात आह. यापासून कोणाची सुटका द्वोणार आह्े ? जे दिवस व्यतीत होत आहत तितके आयु- 
ध्याचे मोठमोठे तुकडे नाहींस होत आह्वेत. सागरों वर्ष ज्यांचे आयुष्य, 'अणिमामहिमादिक अष्ट 
ऋद्धि ज्यांना प्राप्त झालेल्या, हजारों देव ज्यांच्या सेवल्य हजर आह्वित अशांचा देखील संद्वार झालेला 
आहे, मग त्यापुढ़ें मनुष्य म्हणजे यःकश्चित्‌ कीटक त्याचा पाड काय ? तो सदैव स्थिर कसा राहील. 
ज्या वान्यानें पर्वत देखी उद्धून गेले व्यापुर्दें गवताच्या काडीची काय कथा ! याग्रमाणेँ आपसर्या 
मनांत विचार करून इृष्टवियोग प्राप्त झाला असतां आतैध्यान करूं नये. असें इष्टवियोगापासून 
उत्पन्न होगाय्या आर्तध्यानाला जिंकण्याकरतां काय विचार करावा हैं येथवर सांगितलें, 
यापुर्दे रोगजनित आरत॑ष्यानाच्या स्वरूपाचा विचार करूं. शरीरांत रोग उत्पन्न झ्लाला म्हणजे 
तो नाहींसा द्वोण्याकरितां परिणामांत निरंतर केश उत्पन्न होतात, तद्याला रोगजनित आतब्यान म्हण- 
तात. खोकला, श्वास, ज्वर, बात, पित्त, कफ, उदरझशूछ, मस्तकशूल, नेत्र- 
रोगजनित आते-  झूलछ, कर्णझूल, दंतझूल, जलोदर, स्फोदर, कोड, खरूज, गजकण, संम्र- 
अ्यानाचें स्वरूप हणी, कठोदर, अतिसार इत्यादि अनेक प्राणघातक रोग शंरीरांत उत्पन्न 
होत असतात. त्यापासून भयंकर वेदना होतात. रोगांच्या पीडेनें श्वासेच्छूस 
करणें देखील त्रासदायक होतें, उठतां बसतां, निजतां अथवा कोणल्याही स्थितीत परिणाम स्थिर रह्दात , 
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लात. अश्या प्रसंगी परिणामांत संद्वान्‌ दुःखामुक्रे उत्पन्न ्लालेल्या पीडेचें चिंतन करणों दें आतंष्यान 
होय. दी रोगज॒मित पीडा इतकी जबरदस्त आद़े कीं इनें मोदमोठे योद्धे, मद्राश्रवीर, अनेक शखाज्लांचा 
प्रद्वार सदन करणास्या पुरुषां चें देखील पैय टिकूं शकणार नाहीं. मोठमोठे त्यागी, तपस्वी, योगी, सदैत् 
प्रीषद्ध सदन करणारे अशांचें देखील चैये नाद्दीसे झालें आहे.या प्रकारच्या रोगवेदनाजनित आतंष्यानादाः 
जिंकम्पाने सामथ्ये असणें ही फ़ार कठिण गोष्ट आहे. अशाप्रकारची वेदना होत असतां आपले परि- 
णाम चंचल न द्वोऊं देणें हें भगवान्‌ बीर जिनेंद्राला शरण गेल्यानेंच प्राप्त होणार आह. याप्रमार्णे 
जिनेश्वराला अनन्य शरण गेल्याशिवाय दुधेर वेदना सहन करण्याचें सामर्थ्य प्राप्त होत नाढीं- 
महृ॒णूनच ज्ञानी पुरुष सबेज्ञ जिनभगवंताला शरण जाऊन याप्रमाणं चिंतन करतातः-- 
“हे आत्मन्‌ , सध्यां तुठा या भयंकर असाताकर्माचा उदय प्राप्त झाला आह. यावेद्ठीं तू जर 
शोक करूं छागशील तर तो तुन्ना शोक व दुःख कोण नाहींसें करील बेरें! असें असूनद्वी तूं जर 
दुःखानें तडफड केलीस तरी बेदना थोडीच तुला सोडणार आह ! करितां 
रोगपीडा कशी .याबेद्वीं घैये धारण करून प्राप झालेलें दुःख तुछा भोगलें पाहिजे. धैर्य न 
सहन करावी! . धरतां जरी तूं पुष्कछ घाबरून गेलास तरी तें भोगल्यावांचून सुटका नाह्दीं. 
रोग द्वा शरीरांत उत्पन्न झालेला आहे. तो फार जझालें तर देहाला मारून 
टठाकील. आत्म्याचा घात करणार नाहीं ना! तुझा स्वभाव ज्ञानदशन असून तो अबिनाशी आह. 
पण ज्याअर्थी ते या देहाच्या फंदांत येऊन फसढा अहिस त्याअर्थी घैर्य धारण करून मनांतीछ भीति 
सोइन दे. संसारांत भ्रमण करीत असतां असे कोव्यवधि रोग तुला प्राप्त झाछे, तू ताडन मार- 
णाचा त्रास नरकांत भोगछा, तियैचगतीत तुला प्रत्यक्ष घोर दुःख रोगापासून प्राप्त झालें, हें. तूं 
जाणीत आहेस. इतर सर्वापासन पद्ुन जातां येईल पण कर्मापासून पत्ठतां येणार नाहीं. कारण 
कर्ममय शरीरानें तुझ्या प्रत्येक प्रदेशांत अनंतकर्म परमाणु बांधून त्याला आपल्या स्वाबीन ठेबिलें 
भद्दे. तें कर्म तुला कसे पढ्ूं देईल ! दुसरें असे कीं, कमे ढें मरण प्राप्त करन दिल्याशित्राय सोड- 
णारें नाहीं-देद्द खुटेल पण कर्म हें त्वां दुसरा देह धारण केला कीं तुझ्यामागें येणारच. रोग प्राप्त 
झाल्यावैल्ीं जे घैर्य धारण करतात व्यांच्या कर्माची निजरा होते म्हणून ते तें धारण करणें योग्य 
आहे. पुनः असा बिचार कर कीं, मुनीश्वर हे उन्हाव्यांत उष्णतेची व हिंवा्यांत थंडीची बेदना कर्म 
जिंकण्याकरितां सहन करण्यांत मोठ्या उत्साह्ानें तयार होतात. तुला कर्माचा उदय प्राप्त झाला आदि 
म्दृणून घैर्य धरून कर्माला जिंक॒ण्यास तयार हो. दुसेरें असे पद्दा को, कित्पेक माणसें निधन 
असून एकटींच असतात. त्यांना रादण्यास जागा व पोठास अन्न मिव्ठत नसतें. कोणी त्यांची काछ॒जी 
बेणारा अथवा साह्ाब्य देणाराह्दी नसतो. शरीरांत वरचेवर रोग उत्पन्न ह्वोत असतात. त्योवेत्ठीं कोणी 
तोंडांत पाणी घालण्यास देखील जब नसतें. व्याप्रसंगीं त्याला जें दुःख द्वोत असतें तें सांगतां 
येण्पासारखें नाद्दी. याप्रमाणें दुःख भोगणारा अज्ञान मनुष्य आपण निराधार आइों अरसे जाणून 
सर्व दुःख सद्दन करतो ना ! तुला तर राहण्यास स्वतःची जागा, खायाढा षडरस अन्न, रोगांबवूर 
र, ह ४ 
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औषधघ, सेवेसाढीं नौकर माणसें, बायको, मुलें, मित्र बगैरे सर्व सामप्री उपलब्ध आदे. अशा 
स्थितीत भय सोह्ून शांतभावानें प्राप्त झ्ञालेली बेदना त्वां सदन केली पादिजे. धरम घारण करण्याचें 
इंच फल आदे. भरे, ज्याला कोणत्याही प्रकारचें साह्दाय्य नाहीं ते पैये धारण करतात. तुला तर 
सर्मप्रकारची अनुकूलता आहे. ते. जैनधर्म धारण करून कर्मोदय अग्रतिबद्ध आद्े असें जाणलेलें 
आद्वस. अशा स्थितींत तू असें रोगवेदनेनें घाबरून जांबें काय ! रोगापासून उत्पन्न होणास्या भयंकर 
बेदना सद्दन करीत आजपावबेतों किती तरी कैदी मरण पावले आहत ! पशूयोनीतद्दी याचप्रमार्णे 
शेग, वेदना सहन करून किती तरी मरतात ! रोग ज्ञाल्यामु्ठें निर्जन वनांत, चिखलांत, उन्दांत, 
थडीत निराश्रयामुद्रें राहणें व कोव्यवधी किब्यांकड्टून भक्षिलें जात असतां अत्यंत घोर बेदना सहन 
करणें बगैरे अनेक दुःखें संसारांत प्राणिमात्रांना भोगाबीं छागतात. संसार केब७ दुःखानींच भरलेछा 
आदे. सारांश, सर्व प्रकारचे रोग दे शरीराल् प्राप्त होणारच. पण त्या प्रसंगीं जिनघर्माला शरण 
जाऊन जिनेंद्रबचनाचें स्मरण करणें द्वेंच सर्वप्रकारच्या रोगांवर व जन्ममरणाच्या रोगांबर अप्रतिम 
औषध आंहे. याशिवाय इतर औषधोपचार साताकर्माच्या उदयाच्या साह्ााय्यानें व असाताकर्माचा 
उदय मंद होण्यानें उपकारक ह्ोत असतात. असाताकर्माचा प्रबल उदय असला तर घ्यावेदीं केलेले 
अनेक उपचार व्यथ होतात. म्हणून अश्युभकर्माचा नाश करणारा परम शांत भाव धारण करणें 
इंच श्रेष्ठ आदे.” याप्रमा् रोगजनित आरत॑ध्यानाला जिंकण्याची भावना वर्णिली. 
यापुर्दे निदान नामक चौथ्या आतरत॑ध्यानाचें स्वरूप थोडक्यांत सांगतात. देवादिकांचे 
मोगोपभोग आपणांस प्राप्त व्दववे, अप्सरेचें नृत्य बगैरे पाहण्यास मिक्ावें, आपलें नशीब चांगर्ले 
निधावें, आपके स्वरूप सुंदर असावें, अखंड एऐश्वर्यानें युक्त अरसे 
निदानाचें स्वरूप साम्राज्यपदार्चे वैभव प्राप्त व्हाबें, सुलोपभोगाकरितां रम्य-गृह, राजवाडा, 
बंगला बैरे असावा, सुस्वरूप स्ियेच्या अंगाचा आपणांस सदैव स्पश 
द्वोत असावा, शब्या, आसन, वज्रारुकार व सुगंधित व षड्रस संयुक्त इच्छाभोजन प्राप्त ब्दा्वे, 
अनेक सुरम्यस्थव्हीं क्रीडा व विद्वार कराबा, आपले जे वैरी असतील त्यांचा नाश ब्द्यावा, आपत्या 
इच्छेप्रमाणें आपणांस सदैव विभूति प्राप्त होत रह्यवी, आपणाला लोकांनीं थोर र्द्वणावें, आपछी आज्ञा 
पालन करणाराचा विजय व्हावाव आज्ञा न पावणाराचा तिरस्कार द्द्वावा, गये उत्पन्न करणारी व सर्वे 
पंडितांचा तिरस्कार करणारी विद्या प्राप्त व्हावी, राजा आपत्या स्वाधीन असावा, आपक्या आजी- 
विकेची नेहमी वृद्धि होत जावी, इतर कुदुंबाच्या संपत्तीचा नाश ब्हावा, आपल्या कुदुंबांत धनाचा 
लाभ व्हावा, आपण दीौर्घकाल जगावें, आपण बोढू तें घट्टन यावें, आप्रण केलेलें कपट ब खोटें 
काम छपून राहावें, इतर जीव आपणाहून कमी आद्वित असे मानलें जाबें, आपली सर्व लछोकांत 
उच्चता असावी, सबे भोग आपणालाच प्राप्त व्दावें, निरोगी शरीर व सुंदर स्वरूप, अचाट संपत्ति, 
आज्ञाघारी पुत्र, चतुर सेवक, वगैरे सब भविष्यत्का्ी आपंणांस प्राप्त व्दाबं अशी इच्छा करणें 


यारा निदान नामक आर्तष्यान म्हणतात. हें संसारपरिन्रमणार्चे कारण व पुण्याचा नाश करणोरें 
कि च डे &' हे 
आहें म्दृणून' निदान कर्धीही करूं नये. ह व 
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इच्छा ही पापबंधाला कारण आहे. भोगांचा अमिरठाष आणि आपला अभिमान पुष्ट 
दोण्याची इच्छा यापासून संचय केलेल्या पुण्याचा नाश होतो. निर्वाछक परिणाम पुण्यबंधाला 
कारण आह्वत. आपली उच्चता व्हावी व आपणाला विषयांची प्राप्ति ब्ह्यावी 

इच्छेचा निरोध करा. असा लोभ तीव्र कषायी व पर्यायबुद्धि पुरुषांशिवाय इतरांना होत नाहीं- 
विषय व अभिमान तरी किती दिवस टिकणार आह्े ! जगांत आजपयँत 

अनंत पुरुष संपत्तिमान्‌ , बलवान, विद्वान्‌, रूपवान्‌ बगैरे दोकन गेले, त्यांचा आज मागमूसही 
राहिलेला नाहीं. इतके दिवस तुम्ही भोग भोगीत आहां, त्यांनीं तुमचें काय कल्याण केलें ? हे 
भोग कधीडदी तृप्ति होऊं न देणारे आद्वित. द्वे दुर्गतीछा नेऊन पोंचविणारे आह्दित. हे प्राप्त ब्दावें 
अशी इच्छा केल्यानें कीदी प्राप्त न होणोरे आहेत. असंख्यात जीव हे प्राप्त व्हाबें अशा इच्छा- 
रूप अस्मीनें रात्रंदिवस जब्ठत अद्वेत, मरणाची बेल जवछ आली तरी इच्छा उत्पन्न होत असतेच- 
सर्व जग या इच्छेनें दोरपक्कून जात आहे. जगांत जीवाछा एवढ्री जबरदस्त तृष्णा छागलेली 


. आह कीं, त्यांत तैलोक्याब्या राज्याची आहुती दिली तरी ती तृष्त होणार नाहीं. जैलोक्याचें संपूर्ण 


राज्य बाटून देण्याचें ठरबिलें तरी तें कोणाच्या किती वाट्यास येईल ! राखेसारत्या या धनसंपदे- 

पासून आत्म्याला काय साथाबयाचें आह ! संपत्ति, परिप्रह व अभिमान हेच दुःख उत्पन्न करणोरे 

आहेत, म्हणून यांच्या नादीं न छागतां आपल्या अविनाशी ज्ञानसंपदेला व सुखसंपदेला प्राप्त 
करून घेण्याचा प्रयत्न करावा. ' 

संतोषासारखें सुख नाहीं व संतोषासारखें तप नाहीं. प्राप्त विषयाभध्यें संतोष ठेऊन निर्वा- 

छक होऊन राहण्याचा यत्न करतात व्यांना मो्ें तपश्चरण घडतें व त्यांच्या कर्माची निजरा होतें. 

हैं असो, पण नेहमीं संपत्तीसाठीं तब्ठमछ करणाराला तरी काय प्राप्त होते ! 

संतोष हेंच अनंतानंत जीव विषयकषायांच्या प्राप्तीची इच्छा करीत करीत दुर्गतीछा 

खरें सुख जातात, याकरितां जर सत्यार्थ जिनेंद्रधम तुमच्या अंतःकरणांत ब्रिंबला 

असेल तर गत-बस्त॒चें चिंतन करूं नका, भविष्यत्‌कालीं अमुक प्राप्त 

ब्हावें अशी इच्छा पण करूं; नका व वर्तमानकार्लीं आपल्या कर्माचा शुभाशुभ रस जो उदयाला 

आला असेल त्यात्रिषयी रागद्वेष न करितां शांत चित्तानें सहन करा. हा शुभाशुभाचा संयोग 

कांदीं तुमचा स्वभाव नब्हें. ह। कर्माचा उदय आहे, अर्से जाणून पुढील इच्छेचा अभाव करून 

निदान नामक आतैध्यानाछा जिंकायाग्रमार्णे येथवर चार प्रकारच्या आर्तध्यानाचें स्व॒रूप सांगितलें, 

हीं आर्तष्यानें सहान्या गुणस्थानापयत उत्पन्न द्वोतात, निदान आरत॑ध्यान पांचब्या गुण- 

स्थानापय॑तच उत्पन द्वोतें, तें सद्वाब्या गुणस्थानांत द्वोत नाह्ीं. आर्तष्यान कृष्ण, नीछ, कापोत या 

तीन अशुभलेश्यांच्या प्रभावानें उत्पन्न होते. हें आर्तध्यान पापरूपी अग्नीला 

आर्वध्यानावें फल. वाढविण्पास इंधनासारखें आहे. दें. अनादिकालापासून असलेल्या अशुभ 

संस्कारापासून कांढींदी प्रयत्न केल्याशिवाय उत्पन्न होतें. या्चें फल निरं- 

तर अनंत दुःख प्राप्त होऊन तिय॑चयोनीमध्यें परिभ्रमण करणें दें आदे. हवा क्षायोपशमिक भाव 
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आदे. याचा काछ अंतर्मुहरर्त आहे. ज्याच्या अंतकरणांत आत॑ध्यान असंतें त्याच्या बाह्य शरीराबर 
डक, शंका, भय, प्रमाद, कलद्द, चिता, मज्रोन्ति, उन्‍्माद, निद्रा, अंगांत जडपंणा, अर, भूच्छी वौरे 
पचिह्टें प्रगेट दोतात. ः 
रौद्रध्यन 
यापुद़ें चार प्रकारचें रौद्रध्यान अह्ने, तेंढ्ी सोइन दिलें पादिजे. हिंसानंद, मृषानंद, स्तेया- 
नंद आणि परिप्रद्वानंद असें चार प्रकारचें रौद्रप्यान आह. यांतून प्रथमतः हिंसानंदाचें स्वरूप 
असे आदेः-- 
अनेक प्राण्यांच घात आपण स्वतः करणें अथवा इतराकड्न करविगें व अ्से झ्ालें असतां 
अंतःकरणांत अतिशय आनंद प्राप्त होणें, याला हिंसानंद रौद्गध्यान म्हणतात. ज्याला हिसेचीं 
कारणें उत्पन्न झालीं असतां आनंद होतो. वनकटाई, बागबगीष्यांची लाग- 
दिंसानंदाचें संवरूप बड़, जमीन खोदविणें, सडका बांधविणें व त्या दुरुस्त करणें बगैरे छृत्यांत 
आनंद बाटतो, ज्याला पाण्याची गिरणी, तलाव, बिह्विरी, पाट, नदी, नाले 
अगैरे खोदबून तयार करण्यांत नेहमीं अतिशय संतोष वाटतो, ज्याला गांव अथवा घर जाद्धून 
टाकण्यांत, पर्वत फोडविण्यांत, युद्ध द्वोण्यांत, परद्रव्याचा नाश द्वोण्यांत, दारूच्या ब्यसनांत, दरो- 
ब्याच्या कृत्यांत व छुटाबुटीत अनुराग वाठतो, ज्याला आकाशांतील व प्रथ्वीवरील पशुपक्ष्यांची 
शिकार करण्यांत व पश्चूंची हत्या करण्यांत, अनेक प्राण्यांना पिंजन्यांत कोंड्ून ठेवण्यांत आनंद 
बाटतो, यातप्रमाे इतर अनेक दिसेच्या गोशीत ज्याला आनंद उत्पन्न द्वोतो, त्या सर्व क्रियांना 
दिंसानंद रौद्रध्यान म्दणावयाचें. 
रौद्रष्यान करणारांचा नेहमी निर्दय स्वभाव असतो, स्यांत सदैव क्रोष भरलेला असतो. 
स्याची बुद्धि गर्बानें उद्धत झालेली असून सदैव पापक्रियांचें चिंतन करण्यांत गुंतलेली असते. तो 
परलोक, धर्म, अधम यांपैकीं कशालाह्वी मानीत नाह्दीं. रौद्धध्यानी पुरुषाची पापकर्मात अतिशय 
निपुणता असल्याकारणानें अनेक प्रकारध्या कुबुद्धि अगोदरच व्यापुदें द्वात जोद्न उभ्या असतात. 
रैद्रध्यानी पापोपदेश देण्यांत, नास्तिक मत स्थापन करण्यांत, हिंसेचीं कारें अतिशय प्रीतीनें धडबून 
आणपण्पांत फार निपुण असतो. अशा पुरुषांच्या संगतीमध्यें रात्रंदिवस राहणें हें देखीकू हिंसानंद-- 
रौद्ष्यान आहे. रौद्रध्यानी पुरुष ज्यापासून आपला कोणताच अभिप्राय सिद्ध होत नाहीं, त्याविषयीं 
नेहमीं खालीं छिद्विल्याप्रमाणें चितन करीत असतोः--- 
४ याचा कोणत्या रीतीनें घात करावा ? याचें गांवांत कोणाशीं बैर असेल बरें? याचा नाश 
करण्यास कोण आनंदानें तयार होईछ ! बेमाद्मरितीनें याचा घात.करण्यांत कोण प्रवीण असेल ! 
याचा किती दिवसांत नाश करता येईल ? यारा काय उपाय योजाबा ! ! 
रौद्रध्यानी पुरुषाचे खरोखर माझ्या इच्छेंप्रमाणें जर याचा नाश होईल तर ब्राह्मणांना इच्छा 
तिचार व स्वभाव भोजन देईन व इषट देक्तेचें पूजन करीन !! ” आंपल्या झल्नूचा नाश 
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द्ोण्यॉकेरितां पैसे खर्चून जाप्य करविणें, दुर्गापाठ करविणें, समझ न करविणें, डॉकीवर 
केस वादंबिणें व रात्रेंदिबस विचारांत तत्तमक करणें वगैरे क्रियांचा हिंसानंदांत अति 
होती. पाण्योंतील, जमिनीवरचे, आकाशांतले बगैरे अनेक प्रकारचे त्रसजीब मारण्याविषयीं, स्याना 
बांधून टाकप्यांत व कोंइन घालण्यांत ज्याचा आठोकाट प्रयत्न चाललेला व जीवांचे नख, नेत्र, 
चर्म बौरे उपटून काढण्यांत व त्यांचे परस्पर युद्ध करविण्यांत ज्याला अतिशय प्रेम, त्याछा इसानंद 
सैद्रष्यान आददे असे समजावें, अमक््याची जात, अमक्याची हार, अमक्याचा तिरस्कार, अमक्याचें 
मरण, अमक्याचा द्रव्यनाश, अमक्याला खली, पुत्र, मरण, वियोग बगैरे सब प्राप्त होवो अशा: प्रकार 
चिंतन करणें आणि वरीछ सर्व मोष्टी घड़ून येत असतां अतिशंय आनंद मानणें यालाह्दी हिंसानंदे 
रैद्रष्यान म्हणावयाचें, पुनः मनांत असा विचार आणात्रयाचा कीं, “ काय कराबें मठा इतकी 
शक्ति नाहीं व कोणा जबरदस्ताचें सद्दाय्यही नाहीं. असा कोणता दिवस उगवेल कीं त्यादिवशी 
मी माश्या पूर्व शत्रूला मारूं शकेन. कदाचित्‌ इहलोकीं माइया हान्रूचा नाश करण्याचें साममर्थ्य मछा 
प्राप्त न झ्ा्ें तरी परलोकी याचा पिच्छा पुरबून सूड घईन. ” यात्रमाणें मनांत नेहमीं कोणाबर 
तरी अपकार करण्याची बुद्धि ठेवावयाच्री व त्याप्रमाणें कोणाला विज्न प्राप्त झालें, कोणाची बायको 
अथबा मुलगा बारला किंवा कोणाचा जगांत अपमान झ्ञाछा कीं आपण. हर्षित व्हावयाचें, हें सबे 
दिसानंद रौद्रध्यान आहे. हे व याचप्रकारचे हिंसेचे अनेक व्रिकल्प मनांत बाकगणें व्या सर्वाचा 
हिसानंदांत अंतर्भाव द्वोतो असें जाणून यांचा त्याग करणें अवश्य आह. 

आता हिंसानंद कोणाला होतो हें त्याध्या बाह्य चिह्ाांवरून सहज समजून येते, तीं चिहँ 
अशी, दिंसेचीं उपकरणें तस्वार, सुरी, कव्यार बगैरे शर्जे प्रह्ण करणें, 
हिंसानंदाचीं. त्या शब्रांनीं मारण्याचा, विदारण करण्याचा, कीाणाचा दावा धरून घांत 
बाह्य चिद. करण्याचा विचार करणें, याचप्रमाणें मारण्याध्या कलेंत निपुणता संपादन 
करणें, द्विंसा करणोर पश्चु आपल्या जवछ पाछणें, कुतरा, वाघ बंगेरे दिसक 

जीव शिकारीकरितां जब ठेवणें वगरे अनेक क्रिया हिंसानंदाचों बाह्य चिहें आहत. 
यापुदें मृषानंद नामक रौद्रध्यानाच्या दुसन्‍्या भेदाचें स्वरूप सांगतों. मषानंद म्दृणजे खोटें 
बोलण्यांत आनंद मानणें अथवा असत्याच्या कब्पना करण्यांत निपुण असण्णे, मायाजालानें छोकांना 
फसबून व्यापासून पैसे काढावयाचें. एखाद्या विचेचा, रसायनाचा, मंत्रतंत्राचा, व्यंतरांचा किया 
इंद्रजाछाचा असा चमत्कार दाखवाबयाचा कीं, स्व लोक खत्व विसरूंँन 
मृषानंदा्ें स्वरूप आपफल्या स्वाधीन इ्दववें. असें गोड बोलावयाचें कीं त्याठा भूछन छोक बश 
व्हावयाचेच. असे केले तरच आपसल्या जिहेच खरें चीज, अशी त्याची 
ठाम समजूत असाबंयाची, पापी छोकांना परलोकाचें मु्ाँच भय नसतें म्हणून ते आपल्या पांडि- 
त्याच्या जोरावर अनेक कल्पित शाझ्रें रचून जगाला विपरीत धर्मस्बरूप भासवून, त्यांना यज्ञ- 
यागादिकांत घन घडतो, रागद्ेगी देव-देवतेपासून इच्छित कार्य शेबटास जातात, देवदेबता 
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मद्ममांस भक्षण करून संतुष्ट होतात, देवीला बकरा, रेडा बगैरे जीव बढ्ली दिल्यानें ती तृत्त द्वोते 
ब आपलीं इच्छित कार्यें पूण होऊन वैज्याचा नाश होतो, राज्यलक्ष्मीद्दी याच कारणांनीं आपले 
जवक् त्थिर राहते, याप्रमाणें अनेक कल्पित व खोट्या गोष्टी शाल्रांत लिन परिप्रह्न व आरंभादि 
पापकार्यात प्रदत्त करिंतात. याचप्रमाणें देबतेला प्रसन्न करणारा जो असेल तोच खरा मोक्षमार्गी 
असें प्रतिपादन करितात. प्रीति, राग, द्वेष, काम या सर्वाना वाढविणाज्या ख्लीकथा, राजकथा, भोजन- 
कया व देशकथा बोलण्यांत आनंद मानावयाचा. छोकांचे खरे खोटे दोष सांगण्यांत व आपली बढाई 
करण्यांत हर्ष वाटावयाचा. हें सर्र मृषानंद रौद्रध्यान आह. असत्याच्या सामर्थ्यानें खोड्याला खेरें व 
खन्‍्याला खोटें, निर्दोषाला दोषी, दोषी असेल त्याछा निर्दोषी म्हणावयाच, याचप्रमाणें “हे सब 
लोक मूर्ख आद्वित, यांना ज्ञान अथवा विचार कांहींच नाहीं. यांना आपल्या वकतृत्वानें बिपरीत ब 
अनर्थकारी कार्याठायों प्रवर्तन करवून भ्रष्ट करून टाकूं व यांची सब धनसंपत्ति आपण द्विराबून 
बेऊं ” असे विचार व खोटे संकल्प सदैव मनांत ठेवणे हें नरकगतीला कारण अशा मृषानंदाचें 
कार्य आहे, असें जाणून यापासून दूर राह्मण्याचा प्रयत्न करणें अवश्य आहे. 
तिसन्या चौर्यानंद नामक रौद्रध्यानाचें स्वरूप असें आह. चौर्यानंद म्हणज चोरी करण्याचा 
उपदेश करण्यांत नेपुण्य संपादन करून आनंद मानणें. याचश्रमाणें परघन-हृरण करण्याकरितां 
रात्रंदिवस विचार करीत राहून त्याप्रमाणें कोठून तरी द्रव्य चोरून आपिदें 
चौर्यानंद असतां अतिशय द्वषे मानणें; अथवा दुसन्‍्या कोणी चोरून आणलेलें द्वब्य 
पाहून असा विचार मनांत आणणे कीं, “याला एबढें मोठें परघन कोठून 
मिलें | याचप्रमाणें मा एखायाचें डबोलें क्धी हातीं येईल !! याछा काय उपाय करावा. कोणारचे 
साह्वाय्य घ्याें !!! कोठें पडलेलें, विसरलेलें, गाडलेलें घन आपल्या हा्ती छागेल असें पुण्य आप- 
स्याला केब्द्यां उदयाला येईल ! दुसरा कोणी चोरी करून आपणाला देकन जाईलछ, अथवा चोरीचा 
माल थोड्या किमतीत आपणाला मिल्ठेल, बहुमोल रत्नसुवर्ण बगैरे कोणी मछा चुकून देऊकन जाईल 
तर फार चांगलें. अथवा एखाद्या अज्ञान मुलानें बहुमूल्य वस्तु दिली तर फार माज होईल !! हे 
व अशाच ग्रकारचे विचार मनांत घोत्ठविण हें चौयोनंद रौद्ग॒प्यान आह. ' एखाया बलिष्ट सैन्या्ें 
साह्ाय्य घेऊन अमुक ठिकाणीं संचित केलेलें द्रव्य अनेक उपायांनीं काबीज करून घेऊं. अथवा 
एखादें कपट लढवून वाकूचातुयानें व पुरुषाथीनें जीवावर उदार द्वोजन एखाद्याचा घात करून 
त्याचें घन ग्रहण करूं” याग्रमा्ें अनेक विचार मनांत आणपणें हें नरकगतीचें कारण अर्से चौयानंद 
रौद्ष्यान आह. याचा अवश्य त्याग केला पाह्जे 
परिप्रह्मनंद रौद्रध्यानाचें स्वरूपाचा विचार. करूं. परिग्रह म्हणजे धनधान्य, दासीदास, कुप्प 
भांड बगैरे पदार्थ. ते बृद्धिंगत झाले असतां आनंद मानणें याठा परिग्रह्मनंद म्हणतात. याचें सदैव 
चिंतन करीत राहणें रौद्रघ्यान होय. इंद्रियांच्या अथवा अभिमानाच्या वश 
परिप्रद्दानंद ज्ञाल्यामुक्ठें मगांत अशा तझेचा विचार येतो-“ आपणाला राह्ण्यारा 
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असे घर प्राप्त बहाव कीं, ज्या घराभोबती रमणीय बाग असून चॉंह्रोकट्टन स्वच्छ 
इवा व उजेड याचा पुरबठा द्ोत आहे. ते अनेक कुशल कारागिरांनीं आपल्या चातुर्यानें 
बांधलेलें असून मनोदर अशा चित्रांनीं रंगबिलेलें असाबें, त्यांत रुपरी चौफुछा झ्लोंके घेण्याकरितां 
लटकविलेला असून, घराची एकंदर अंतर्बौह्य रचना इतकी सुंदर असावी कीं, ती पाहतांच छोकांना 
आश्चर्य उत्पन्न व्हॉर्व. असें घर प्राप्त झ्नाल्यानंतर त्याच्या सभोंब्रती मी सुंदर पुष्पांचा बगीचा 
लावीन व झाडांना टबटबी आणण्याकरितां जलबिहार तयार करीन, तसेंच बागेला पाण्याचा पुरबठा 
होण्याकरितां विहीरी खणीन, जलक्रीडेकरितां अनेक सुंदर लहान लहान तलाव बांघवीन, काम- 
क्रीडेचें स्थान, भोजनशाला, नाटकगृह बगेरे अनेक मनाछा रमविणारी स्थाने त्याजागीं निर्माण 
करून ती जागा म्दणजे दुसरें नंदनवन वनवीन. अशा रम्य बागेंतून माव्यांनी अनेक ऋतृची फुले 
व फ्ें आणून मला नजर कराबीं, म्हणजे मला फार समाधान बाटेल, माश्यासारखी विभूति घर, दार, 
ऐश्वर्य बौरे इतर कोणालाही प्राप्त झालेली नाहीं अशी स्थिति जेब्हां मला प्राप्त होई तोच दिवस 
माइया भाग्याचा समजेन. * 
मला असें सुंदर स्वरूप प्राप्त व्हावें की, व्याकडे हजारों ख्रीपुरुषांचे डोके नेहमीं छागलेले 
असार्वे. माइया अंगावरील अलंकार, हिरा, माणिक, मोत्यें, पांच वौरे अमूल्य नवरत्नाचे असावेत ब 
या अलछूुकाराद्य शोभतील अशीं उत्कृष्ट बारीक मौल्यवान्‌ रेशमी जरीचीं 
सुस्वरूप व अछंकार वर्ते असावीत. घरांत याच डौछालछा शोभतील अशीं चांदौसोन्याचीं अनेक 
प्राप्ताची इच्छा. प्रकारचीं उपकरणें असाबीत. रूपछातरण्य व कोमछतेने अप्सेरेला देखील 
जिंकणारी शील्वती, प्रियभाषिणी स्ली असावी; आज्ञाधारी, झूर, वीर, चैये- 
यान, विद्वानू, कीतमान्‌ व विनयशील पुत्र असावा, आपल्या मनाप्रमाणें काम करून देणारे चतुर 
व स्वामिभक्ति-परायण असे सेत्रक असावेत, इतके सर् प्राप्त झाल्यानंतर आपणासारजण्ें वैभव दुसत्या 
कोणालाही नाहीं दें पाहुन व त्याचेंच चिंतन करण्यांत आनंद मानणें व जसजशी घन संपत्ति 
बाढ़त जाईल तसतसा अधिक आनंद मानणें हें सब परिग्रहानंदाचें लक्षण आदे. 
अथवा आपकल्या घरांत चांदी, सोनें, कांस, पितठठ, छोखंड, तंत्र, पाषाण, छांकूड, काँच, 
चिनीमाती कौंरेचीं अनेक प्रकारचीं भांडी अथवा वस्नप्रावरणादिक वगैरे काणताही परिग्रह वाढ- 
छेला पाहून आनंदित होणें, अथवा यांपैकी कोणताद्दी परम्रद कोणी 
चांदी छुवर्णाच्या उप- आपल्या घरों विसरून गेले असतां तो आपणास प्राप्त झ्लाला म्हृणुन 
करणांचा व इतर आनंद मानणें व जसजसा परिप्रह वाढेल तसतशी आपली जगांत उच्चता 
पदार्थांचा मोह. वाढेल अशी कल्पना करणें, हें से परिग्रह्नंद रौद्धध्यान आहे. याशिवाय 
इतर अनेक गोष्टीचाद्दी यांत समावेश करतां येईल. जसें अमक्याची जमीन 
अथवा शेतवाडी आपणांस प्राप्त व्हाबी; अमक्याचीं अमुक धंद्यावर उपजीविका होत आह्दे तो 
घंदा आपणांस प्राप्त ज्ञाला तर बेें; याल्ा आतां यापुद़ें कांहीं करावयाचें नाहीं व्याअर्थी तो आंतां 
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मेल तर बरें; याच्या मरणामुत्ठें मानती उपजीबिका वाढ़ेल व सर्व संपत्तीची मालकी प्राप्त द्वोईछ, 
अमक्याची पोरेबाक जिया वगरे सवे अस्मथ आद्वेत, आतां त्यांना काय विचारावयार्चे अद्दि; 
व्यांचा तिरस्कार करूतल मीच एकटा त्या संपचीचा उपभोग पेईन, दे व याच प्रकारचें चिंतन सदैव 
घनांत करीत. राहणें हे परिप्रद्यानंदांव मोडलें जाते. याचप्रमाण दुसन्‍्याचें धन, राज्य, जमीनजुमला 
आजीविका, सुंदर परिग्रह, छाव्रण्यवती स्ली, आभूषणे, इत्ती, घोड़े वगरे बत्ठजबरीनें दिसकावून 
बेण्यांत, बुद्धीचा, शरीराचा, मित्राचा वगेरे सबाँचा कपटकृति करण्यांत अथवा खोटी क्रिया कर- 
ण्यांत मोठा उपयोग आद्वे म्द्ृणून इरप्रयत्नाने त्यांचें साह्वाग्य जमविण्यांत आनंद मानण्णे ढेंद्दी 
परिप्रद्दानंद रौद्रष्यान आह. 
या रौद्रध्यानाच्या प्रभावानें आपण अनेक वेव्णं नरकांत उत्पन्न झालों आद्वोत, अनेक बेढ्ां 
पश्मुगोनीत जन्म घेऊन धोर दुःख सहन केलें आह, अनेक कुमानुष योनींत जन्मून भयंकर दारिश्व 
ह व अनिवार्य रोगाचें दुःख भोगर्ले आद्वे म्हणून आतां तरी हें उत्पन्न न 
परिप्रद्दानंदाचें फल. होईल अशी काव्णजी घेणें आपलें कतेव्य आह. या रौद्रध्यानांत कृष्णलेइयेचें 
बल असून हें पांचव्या गुणस्थानापय॑त उत्पन्न होंतें. तथापि पंचमगुणस्थान- 
वर्ती अब्नती सम्यग्दष्टीला व ब्रती श्रावकाला नरकगति प्राप्त करून देण्याइतकें तें तीत्र असत नाडीं. 
की कधी असें घद्टन येतें कीं, सदरील ब्रती गृहस्थाला आपस्या मुल्ठमुलींचीं लक्में करण्याचा, 
राहतें घर बांधविण्याचा, न्यायमार्गानें उपजीबिका करीत असतां अधिक छाभ द्वोणाय्या कार्याचें 
चिंतन करण्याचा भ्रसंग प्राप्त द्वोतो व ल्यांत हिंसाही घडते. परंतु ती हिंसा देखील पापाचें 
कारण आह, तीपासून आपलें अकल्याण आद्वे अशी त्याल्वा जाणीव असते ब व्यामुल्ठें तो सदैव आत्म- 
निंदा करीत असतो, तरी देखील ह्याछठा आपण आरंभिलेल्या कार्यापासून किंचित्‌ हर्ष होतच असतो. 
न्यायमार्गानें योग्य परिग्रह ठेवछा असूनही त्या मर्यादेच्या आंत कांहीं प्राप्ति झाली असता आनंद 
होतो. तर्सेच आपलें धन चोरादिकांच्या ह्वातीं छागूं नये म्हणून त्याचें रक्षण करण्यांत कांदीं खोरदें 
प्रयोग व मायाचार ध्याला योजाबें छागतात. तरी त्याची अन्य जीवांचे प्राण वगैरे दर रण करून 
प्रेण्याकडे प्रवृत्ति नसते. आपल्या धनावें संरक्षण करून चेण्याकरितां तो कपटाची आडवी दाल 
धरतो, दुसन्‍्याचा घात करण्याकरितां तो कपट व असत्य यांची तरबार योजित नादीं. म्दृणून त्या 
आ्रावकाछा नरकादि कुगतीचें कारण असें रौद्गरष्यान होत नाहीं. 
रौद्गष्यानी मनुष्याची बाह्य छक्षणें अशीं असतात-- तो स्व॒भावतःच क्रूर असतो. त्याला 
र दुसन्याला तीव्र दंड देणें, दुसस्याविषयीं निर्देययणा व कपटबृत्ति दाखबविर्ण, दुसय्याचे असतील 
तितके दोषच ग्रहण करणें बगैरे विकार नेहमीं मनांत घोव्ठत असतात. याशिवाय रागानें 
डोछे छाल होणें, भुंवया चढविणं, भयंकर आकृति घारण करणें, तोंडारनें 
बाह्य लक्षण. दुष्ट वचन उच्चारणें वगेरे अनेक बाह्य चिहज त्याष्या अंतःकरणांतील द्वोणाय्या 
बिकारात्य प्रगट करणारी आहत. रोद्रथ्यान क्षयोप्रक्षम भाव आदि. अंतर्मुहूर्त 
( पंचेचा्ाीस मिनिर्टे ) काल्यनंतर पुनः वेगवेसक्टे विचार मनांत येत आुखतात. याप्रम्ाणें चार 
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प्रकारचें रौद्रघ्यानावें स्वरूप आहे. याचा त्याग केला तरच धर्मष्यान द्वोऊं शकतें, व्याशिवाय हो ऊं 
शकत नाहीं. आजपावेतों रौद्रध्यानाचा त्याग केला नाहीं म्हृणून धर्मष्यानाची वासना आपणाला 
अनादिकालापासून झ्ञाली नाद्टी. आतां पर्मप्राप्यर्थ दोन्‍्द्दी दुर्ष्यानाचें स्वरूप समजून घेऊन 
आपस्या आत्म्यांत आतंरौद्रप्यानाचे विकार उत्पन्न द्वोे न देणें यांतच कल्याण आइदे. 
धर्मध्यान 
यापुदे धर्मध्यानाचें स्वरूपाचा विचार करूं. धर्मध्यान हें कचित्‌ एखाया सम्यग्दष्टी पुठषाला 
होते. एखादा विरव्ठा मद्वान्‌ पुरुष रागद्वेष, मोहरूप फांशी नाह्वीशी करून अतिशय दढ उद्योगानें 
व सतत परिश्रमानें धर्मध्यानाकडे प्रवृत्त होतो. जर्से बसतां, उठतां, चालतां, 
घर्मष्यानाची. खातापीतां, विषयोपभोग घेत असतां, विषयाकडे प्रवृत्त झ्लालेल्या माणसाला 
प्रतिकूल परिस्थिति कांहींदी प्रयत्न न करितां आतंरौद्रध्यान होतें, तद्बत्‌ धर्मष्यान होत नाहीं- 
धर्मध्यान स्थिरतेनें ब्हावें म्हणून परिणामाला ब्रिघडविणान्या अनेक स्थानांचा 
त्याग कराबा छागतो. कारण स्थलमह्ात्म्यानें बिचारांत झुभाशुभता प्राप्त होत असते. याकरितां 
अशा बाईट स्थानांचा अवश्य त्याग केला पाहिजे. खोत्या जागीं जाऊन बसलों तर खोटेच विचार 
मनांत येणार. ज्याठिकाणी दु:, हिंसा करणारे, पापकर्म करणारे, पापकर्मावर आपली उपजीषिका 
करणारे, तीत्रकषायी, नास्तिक, धर्मद्रोही बगैरे असर्तील तेथें आपण जर सतत जाऊं छागलों तर स्वतः 
आपलेद्दी बिचार त्याप्रमाणें द्वोतात. जेथें राजा दुष्ट असेल, राजाचे मंत्री दुष्ट असतील, राज्यक्रारभार 
पाखंडी, मिथ्यादष्टी व भेषधान्यांच्या हातांत असेल तेथें घर्मष्यानांत बिचार स्थिर राह्मात नाह्वींत. 
जेथें प्रजेवर परचक्र आले असेल, दुर्मिक्ष पडलें असेल, रोगाची साथ चाढ्ूं असेल ब या सर्वामुद्ठे 
जेथें प्रजेला उपद्रव होत असेल तेथें धर्मध्यान होऊं शकत नाहीं. जेथें नेहमीं वेश्या येत, जात 
असतील; ब्यभिचारिणी ञ्ली-पुरुषांचे जें संकेत स्थान असेल; आचारश्रष्ट भेषघारी साधु जेर्थे रद्दात 
असर्ताल; जेरथें सतत रसरसायन क्रिया चालत असर्तार; मारण, जारण, उच्चाटण, आदि बिद्रां 
साधन ह्वोत असेल, ह्िंसादिक पापकर्माचा उपदेश चाललेला असेल; कामशास्र, युद्धशात्र, कपटटी. 
व धूर्तलोकांनीं रचिलेल्या गोष्टी यांचें जेथें प्ररूपण होत असेल, जेथें बूतक्रीडा करणोरे, मद्यपानी, 
न्‍्यभिचारी, भाटठ, हिजडे वगैरे नीच व चांडाल, घावर, शिकारी व कसायी बगैरे दुष्ट छोक असतील; 
दुष्ठतपस्विनी व सामान्य ख्रिया जग नेहमीं येत असतील; जेयें नपुंसकांचा संचार असेल; दौन, 
याचक, रोगी, विकलांगी, आंधके, लेगडे, बहिरे,दीन सदैव येत असतीलछ, जेथें शिकार करणारे दिल पश्चु 
ब कलहप्रिय मनुष्य व पश्चु असतील, जेयें अनेक किल्यांचीं बिके, कांटे, गबत, खूर दगड, हाड, 
मांस, रुधिर, मल, मूत्र, पंचेंद्रिय जीवांचें मृत शरीर, चिखल वगैरे असून व्यायोगें दुर्गत्र येत असेल; 
कुतरे, घुबड, मांजर, कोल्दे, कातर्ठे वगैरे प्राणी रहात असतौल व याचतप्रमाणें झुभ परिणामाला 
बिधडबिणारे अनेक पदार्थ जेयें दिसून येताल तीं सब स्थानें अवश्य सोडिलीं पादिजत. अश्ा 
उैपानापासून परिणाम अवश्य त्रिघडतात. झ्रुभ ध्यान ब्दावें अशी इच्छा असेल तर बरी सब. 
रू, ४५ 
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स्थानीं जाऊन धर्मध्यान स्थिरतेनें करण्याचा विचार स्वप्नांतदी देखील आएं नये. 

धर्मध्यानाला योग्य असे सुंदर, मनालछा रमबिणारे, शीत, उष्ण, पाऊस .यांची व उन्हे, यारा 
बगैरेची जेयें मु्ींच बाधा द्वोणार नादीं असें, डांस, मच्छर, अन्यविकलत्रय जीव द्वी जेथें पीडा 
करणार नाहींत असें शुद्ध स्थान, एखादी निर्मव्ठ जागा, अथवा उत्तम दगढ़ 
धर्मष्यानाछा. अथवा छाकडांची फव्ही यांतून कांद्ीं असेल तरी त्यावर बसून, शून्यगृद्दांत 
योग्यस्थल किया बागेंताल, किंवा बनांतील मंदिरांत, किंवा आपल्या घरांत पण निरा- 
कुछ अशा एकांतजागीं, जेये कोणतीही बाघा उत्पन्न होणार नाह्दीं, राग- 
ट्रेष उत्पन्न करणारी साधनें उपलब्ध द्योणार नाह्दीत, गोंगाट किंवा ृत्यवादित्राचा शब्द ऐकू 
येणार नादीं, जेथें कलद्द, विसंबाद, हिंसा वगैरे कृत्ये घडलेली इृष्टीस येणार नाहींत, अशा जागीं 
धर्मध्यान करूं इच्छिणास्या पुरुषांनीं जाऊन निश्चल बवृत्तीनें बसावें. धर्मध्यानाला स्थानशुद्धि य 
आसनाची इृढता या दोन मुख्य गोष्टी कारण आह्वत. ज्याला दोन ग्रहर ( सहा तास ) देखौल 
एके जागीं स्थिर बसणें होत नादीं त्याला धर्मध्यान तर राह्योच पण व्यवहार, कृषि, सेवा ह्वीं देखील 
यथार्ष होत नाहीींत, मग धर्मध्यान करे होणार ! धर्मष्यानाचें तर त्रिठकुल हालचाल न करतां 
एके जागीं बसणें ढेंच मुख्य साधन आहे. पढ्विलीं जीं तीन उत्तम संदननें आद्वेत तीं घारण कर- 
णार्यानाच ध्यानाची इदता द्वोते. ज्यांचें बज़ासारखें संहनन आह्ि व जे महापराक्रमी व बलवान्‌ 
असून देवमनुष्यादिकांच्या घोर उपद्रबापासून यात्कतिचितद्दी चलायमान होत नाढ्दीत व ज्यांचें आसन 
व मन खंत्रीर असतें ते छोक कशाही स्थानीं कसल्याद्दी आसनाने ध्यान करूं शकतात. पण 
ज्यांना तसें संहनन नाहीं त्यांनीं स्थानाची शुद्धता व आसनाची इढ़ता ही अवश्य पाहून ध्यान 
करण्याकड़े प्रवृत्त झ्ला्ें पादिजे. ज्यांचें मन संसार-देह-भोगादिकांपासून विरक्त झालें आह, ज्यांच्या 
अंतःकरणांत कोणत्याद्दी कारणांनीं विक्षेप द्वोत नाद्दीं, ज्यांना कोणताही संशय उरलेला नाहटीं, व 
जे अध्यात्मरसांत मग्न होऊन गेल्यामुत्दें निश्चल झाले आह्वत, त्यांना स्थान व आसनांचा नियम 

नाहीं, ते ज्ञानचारित्रसंपन होऊन जितेंद्रियत्वामुर्ठे अनेक प्रकारांनीं ध्यान सिद्ध करूं: शकतात, 
“मी अनंतगुणाला घारण करणारा असून संसाररूपी वनांत अनादिकालापासून कर्मरूपी 
बैन्याकडून सब प्रकारें फसाविछा गेलों आहे. मी अज्ञानानें उत्पन्न होणास्या रागद्वेष मोहादिकांना 
आपकलें स्वरूप मानून संसारांत परिश्रमण करीत आलों. यात्रेक्वी कर्माचा 
धर्मध्यानी पुरुषांनीं कांद्वीसा उपशम ज्ञाल्यामुलें परमोपकारक जिनपरमागमाच्या उपदेशाचा छाभ 
काय चिंतावें !  जञाल्यामुक्े मान्ना रागद्रेषरूपी ज्वर नाह्ठींसा झाला आहे. आतां मोहरूपी 
निद्रा नाहींशी झाल्यानें स्वस्वभाव व परस्वभावाचा जाणपणा प्राप्त ज्ञाला 
आदे. यावेत्टीं शुद्धध्यान हीच कोणी एक तरबार, इनें जर कमरूपी शबन्रूचा नाश करीन तर 
स्वस्वरूपाची प्राति द्वोकन दुःखमुक्त द्ोईन. आत्मज्ञानरूपी सूर्याच्या प्रकाशानें अज्ञानरूप अंध- 
काराला याविद्वी नाद्दीसा केला नाह्टी तर मग दुसन्या कोणत्या अवस्थेंत अशी वेत्ठ मला प्राप्त होईल ? 
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संपृणं जगाल। पाह्णारा असा अद्वितीय नेत्र मान्ना आत्माच आदि, त्याला अविदयारूपी पिशाचांनीं 
प्रेरणा केलेले विधयकषाय आपल्याकोड ओढण्याचा प्रयत्न करीत असतात. इंद्रियांचे विषय आशि 
कषाय मा्ले द्विताद्तित पाहूँ देत नाहींत. यां ठकांच्या स्वाधीन होऊन आपकलें खेरें स्व॒रूप विसरून 
गेल्गों आद्वे. इंद्रियविषय रमंणीय. भासतात पण शेबटीं ते नीरस बनून आत्म्याचा घात करतात. 
यांच्या नादीं लछागल्यानें मान्ना परम प्रकाशमान आत्मा स्वस्वरूपापासून ठकबिला जात आहे, मी 
य परमात्मा दोधे ज्ञानलोचन आद्वोंत. परमात्म-स्वरूपाची प्राप्ति व्हावी म्दृणून मी स्वस्थरूय 
प्राप्त करून धेण्याची इच्छा करीत आहे. परमात्म्यामध्यें तर आत्मगुण प्रगट झालेला आह्च. पण 
मान्ना आत्मा कर्माच्या ओश्याखालीं दबून गेा आहे. मी आणि परमात्मायांत गुणांच्या योगानें भद 
नादीं. आमच्यांत फक्त एकाची शक्ति व्यक्त ज्ञाली आह्े व दुसय्याची व्यक्त झालेली नाहीं एव- 
ढाच शक्तिव्यक्तिकृतलाचा भेद आइह्ि. कर्मकृत संताप व दुःख जोपयंत मी ज्ञानसमुद्रांत बुडी मारली 
नाहीं तोपबैत मला त्रास देत राहतील. नरक, पश्चु, देव, मनुष्य दे कर्मोदयाने प्राप्त द्वोणोरे 
पर्याय बस्तुतः मांझे स्वरूप नब्देत, मी सिद्धस्वरूप, निर्विकार व अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंत- 
वीर्य, अनंतशुखरूप आइ, म्हणून मी आतां इंद्रियरूपी विषबृक्षाल्य उपद्नन ठाकतो व आपकें खेरें 
सामथ्य ओक्खुन आपकल्या स्वरूपांत छीन होतो. सर्व इच्छा नाहींशा करून मोहरूपी विषदृक्ष 
उपट्ून टाकतो ब माझया स्वरूपांत निश्चल राहतो. अनादिकाछापासून मोहरूपी पाशानें माश्ना 
कंठ दबून गेलेला आह तो आतां मछा मोकब्ठा करावयाचा आहे. जे आपल्या स्वरूपाढा जाणीत 
नादीत ते परमात्म्याछा तरी कसे जाणतील : म्हणून ज्ञानवान्‌ पुरुषाला सर्वात अगोदर आपकल्या 
स्वरूपाचा निश्चय करणें योग्य आहे. जो स्वस्वरूपालाच जाणणार नाहीं त्याची त्यांत स्थिरता तरी 
कशी द्वोईछ :? दुसरें, हा आत्मा अनादिकालापासून पुद्टछांशीं एकरूप द्वोजन राहिला आह, तो 
बास्तविक तसा नसून स्वतंत्र द्वोण्यासारखा आहे हें भेदविज्ञान तरी मरा कर्षी प्राप्त होणार ! ते 
प्नाल्याशिवाय आत्मछाभ तरी कसा ह्ोणार ? आत्मछामाशिवाय अनंतज्ञानादि आत्मयाचे जे गुण 
आद्वित त्यांचा जाणपणा तरी कोठून होणार !? या इतकया गोष्टी जर समजल्या नाहींत तर आत्म- 
लछाभाची गोट कशाला ? याकरितां मोक्षाभिकाषी पुरुषाला पुद्ढटछाच सब पर्याय हवा आत्म्यापासून मिन्न 
मानून आत्मा स्वतंत्र निराव्ण आह असें मानलें पाहिजे ” 
आत्म्याचे तीन प्रकार आद्वत. ते असे-बद्विरात्मा, अंतरात्मा व परमान्मा. यांतून ज्याल्य 
बाह्य शरीरादिक पुद्ठलपर्यायामध्यें आत्मबुद्धि असते त्याला बहिरात्मा म्हणतात. ज्या्चें मोहरूपीं 
निद्रेमुछे चैतन्य अस्त ज्ञालें आद्े व त्यामुव्ठें जो पर्यायालाच आपकलें स्वरूप 
बदिरात्म्याचें स्वरूप. मानतो, ज्याची प्रवृत्ति नेहमीं इंद्रियाछा अनुसरून घडते, ज्याला आपके 
स्वरूप सत्यपर्णं समजत नादी, जो शरीराछठाच आत्मा समजतो, 
देवपर्यायांत उत्पन्न झ्ाला असतां देव, नरकगतींत उत्पन्न ज्ञाला असतां नारकी, तियंच-गतींत 
उत्पन्न झाला असतां स्वतःछा तियँच आणि मनुष्यगर्तीत मनुष्य असें मानतो आणि या पयवाच्या 
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ब्यवद्वारांतंच सदैव मप्न असतो, द्व पर्याय कर्मापासून उत्पन्न ज्ञाले असून ते प्रत्यक्ष झ्ञानरूप आह्म्या- 
पासून वेगढे दिसत असूनही, कर्मजनित उदय दच आपलें स्वरूप आदे अशा समजुतीनें पर्या- 
यांत तन्‍्मय होऊन राद्वतो. मी गोरा, मी काव्ठा, मी सांवब्धा, मी अन्यवर्णीचा, मी राजा, मी रंक, 
मी स्वामी, मी सेवक, मी बलवान्‌, मी नि्रेल, मी ब्राह्मण, मी क्षत्रिय, मी वैश्य, मी शूद्व, मौ मार- 
णार, मी जीवदान देणार, मी धनाढ्य, मी दातार, मी त्यागी, मी ग्रृहस्थ, मौ मुनि, मी तपस्वी, मी 
दीन, मी अनाथ, मी समर्थ, मी असमथ, मी कती, मी अकताी, मी सुरूप, मी कुरूप, मी पुरुष, 
मी त्ली, मी नपुंसक, मी पेडित, मी मूर्ख इत्यादि कमीच्या उदयानें प्राप्त होणारी परपुद्ठलाची विना- 
'शिक अवस्था ती माझ्नौ आह अर्से ज्याला वाटतें तो बहिरात्मा मिथ्याइृष्टी जाणावा. शरीराविषयीं 
अशी आशः्मबुद्धि ब्लास्यानें शरीराशीं संत्रंध ठेवणास्या ख्रीपुत्र, मित्रशत्रु इत्यादिकांमध्यें रागद्वेष मोद्द- 
कछैशादि उत्पन्न होतात व त्यामुक्ठें आतेरौद्र परिणामांत मरण प्राप्त हवोऊन संसारांत अनंतकाल जन्म- 
मरण कराबें छागतें. द्वी पुद्कलाच्या पर्यायांतडी आत्मबुद्धि पुद्वलांत व एकेंद्रियांत अनंतकाल भ्रमण 
'करविते, म्दृणून ही बद्दिरात्मबुद्धि टाकून अंतरात्म्याचें अवलंबन करावें व परमात्मपद प्राप्त होईछ 
असा प्रयत्न करावा. 
या जगांत जें जें रूप पाहण्यांत येतें तें से आत्मस्वभावाहून वेगर्े आदि. तें परद्रस्य 
असून जड व अचेतन आह. मी ज्ञानस्वरूप असून इंद्रियाकइन जाणला जात नाह्दीं. मापने स्वरूप 
स्वानुभवावरून साक्षात्‌ जाणू शकतों. इतरांकट्ून मी समजाबिण्यास योग्य 
अंतरास्प्यार्चे स्वरूप आहे अथवा मी इतरांना समजाबून देणारा आद्वे, असा विकर्प मनांत 
आणणें ढ्वंच मुद्ठीं भ्रमात्मक आहे. स्वतः जाणल्याशिवाय कोणी कोणाला 
अब कसे समजाबयाचें ? मी तर संप्रर्ण विकल्परद्वित ज्ञाता आहे. आपल्या स्वरूपाला जो आपणच 
प्रहण करतो व आपणाहून इतरांना आपल्या स्वरूपार्चे जें जाणीत नाहीं, तें स्वसंवेदनरूप ज्ञान 
भात्म्याठाच होत असतें. जसे अंधारांत दोरीला पाहुन तो सर्प आद्वे असें ज्ञान आ्लाले अस्ता 
त्यापासून भय उत्पन्न होतें व मरणाच्या भीतीर्ने व्यापासून दूर पढांबे छागते. ही क्रिया घडते ती 
वास्तविक श्रमात्मक आह्वे. याचप्रमाणें आम्द्वालाह्दी पूबका्ीं शरीरादिकांविषयी आत्मबुद्धि द्वोती. 
शरीराचा नाश तो आपला नाश अर्से आम्ही समजत होतों व ह्ायोगें पुष्कव्ठशा विपरीत क्रिया 
करीत होतों. आतां ज्याप्रमाणे दोरीविषयीं सर्पाचा श्रम नष्ट झ्लाला व दोरीछा दोरीच जाणलें ब 
ब्यामुल् भ्रम नाडींसा झाला, तद्॒त्‌ शरीरावरील आत्मत्वाचा श्रम नष्ट जाल्यामुके आतां आचरणांतील 
अमद्दी नाहींता झाला आह. ज्याचे ज्ञान आजपातरेतों नसल्यामुछें इतके दिवस झोंप घेत द्वोतों व 
ज्याचें ज्ञान ज्ञाल्यामुद्े मी आतां जागृत झालेों आहे. तो चैतन्यमयी मी आह. या ज्ञानज्योतिस्वरूपौं 
आपल्या स्वरूपालछा पाहणास्या माप्ने रागद्वेष नष्ट ज्ञाके आहत. आतां मछा कोणी शज्रु अथवा मित्र 
उरवा नाहीं. ज्ञानामध्यें रागद्वेषाचा विकार उत्पन्न झ्ञाला म्हणजे शत्रु मित्र दिसूं छागतात. ज्यानें 
माइया ज्ञायक आत्मस्वरूपालछा जाणर्े नाहीं तो, किंवा ज्यानें माइ्या स्वरूपाला साक्षात्‌ पाद्विलें 
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तो, यापैकी कोणीडी मा्ञा वैरी किंवा मित्र नाद्ी. स्वस्वरूपाचें ज्ञान झालेल्या मला आतां पूर्वाचे 
सर्व आचरण स्वप्नाप्रमाणे अथवा इंद्रजालाप्रमाणें खोटें भासत आहे. ज्ञानी पुरुषाचें अलौकिक चारित्रि 
बर्णन करण्यास कोण समये आद्दे ? जेथें अज्ञानी जीव आपस्या प्रदृत्तीमुकें कर्माचा बंध करून 
घेतो, तेथें ज्ञानी आपल्या ग्रवृत्तीन कर्मबंधापासून मुक्त द्वोत असतो. जगांत पदार्थ जसे आदित 
तसेच अनादिकालापासून आहत ब पुढदेंह्ी राहणार आहत, त्यांत फेरबदल द्वोत नादीं. पण अज्ञानी 
जीव त्यातिषयीं विपरीत भावना करून रागद्वेषमोह इत्यादि विकार उत्पन्न करून घेतो, स्यामुद्लें 
त्याला कर्माचा बंध होतो. ज्ञानी पुरुष पदार्थाचें सत्य स्वरूप जाणतो व परमसाम्यभाव धारण करूम 
रागद्वेषंरहित प्रवृत्ति करतो, म्हणून त्याला कमबंध होत नाहीं. उलट कर्माची निजरा होत जासे. 
मी जो चिरकालापासून संसाररूपीं वनांत दुःख भोगून राहिलों आह याचें मुख्य कारण फक्त 
स्त्रपरविज्ञानाचा भेद जाणला नाहीं हँँंच आहे. सत्र पदार्थाल्ा प्रकाशित करणारा भेदविज्ञानरूप 
दीपक प्रज्वलित झ्ञाला असतांना मूढ़ छोक संसाररूपी चिखलांत फसले आद्वित हैं आश्र्य आह. 
आपकें स्वरूप आपल्यांतच असून आपणालाच त्याचा अनुभव येणारा आह्दे, ईं सोइन 
इतराच्या ठायीं आपलें स्वरूप पाहण्याचा प्रयत्न करणें हैं व्यर्थ आहे. अज्ञानी पुरुषाला ज्यावरे 
प्रीति करावीशी बाठते त्या प्रत्येक बस्तुपासून व्याला दुःख उत्पन्न होतें. ज्यापासून खरोखर आनंद 
द्ोणार त्या वस्तूबर अज्ञानी प्रीति करीत नाहीं. पदार्थाच्या ज्ञानाविषयों श्रम हैं बेधाचें कारण थ 
पदार्थाच्या ज्ञानाविषयीं श्रमाचा अभाव हें मोक्षाचें कारण आहे. बंध परद्रव्याच्या संब्रंधापासून द्वोतो 
व परद्वव्यापासून आत्मा वेगढा आहे असा भेदविज्ञानाचा अभ्यास करण्यानें मोक्ष प्राप्त दोतो. 
जो मनुष्य इंद्रियनिम्रह करून क्षणमात्र आपलें मन आत्म्याचा विचार करण्याकडे लावतों 
त्यात्य परमेष्टीच्या स्वरूपाचें ज्ञान होतें. ते असें “जो सिद्धात्म तो मीच. जो परमेश्वर तोही मीच. 
त्याअर्थी माइया स्वरूपाहुन इतराच््या स्वरूपाचें स्मरण करण्यार्चे कारण 
मेदविज्ञानाचे.. नाहीं. कोणी मजहून इतर उपासना करण्यास योग्य नाद्दी, त्सेच मीद्दी 
चिंतन करा... कोणाकड्टन उपास्थ नाहीं. जो शरीराहुन आत्मा बेगव्ठा आद्दे असें जाणीत 
नादीं, तो तीव्र तप करीत असला तरी कमबंधनापासून मुक्त दोत नादीं. 
ज्याला भेदविज्ञानरूपी अमृत प्राशन करण्यानें आनंद झाला आहे तो तीत्र तपश्चण करीत असतां 
शरीराला उत्पन्न होणान्या कष्टापासून दुःखी द्वोत नाहीं. ” 
ज्याचें अंतःकरण रागद्वेषादिक मलापासून अलिप्त आह तोच आपसल्या स्वरूपाला चांगल्या- 
रितीनें जाणूं शकेल. इतर कोणत्याह्दी रितीनें जाणूं शकणार नाहीं, आपल्या अंतःकरणालछा विकल्प- 
रद्वित करणें हेंच मुख्य कम आहे. या उलट अनेक बिकब्पांनीं चित्ताछा 
चित्त विकल्प-  ब्याकुल करणें अनर्थावह्द आहे. म्हणून सम्यक्वसिद्धबथ चित्ताछा विकरप 
रद्वित करा रद्वित करा. जो जज्ञानानें आपब्या अंतःकरणांत अनेक विकल्प उत्पन्न 
करून चेतो तो खस्वरूपापासून पराइ्मुख ह्वोतो व जो भेदविज्ञान आपल्या 
मनांत जागृत ठेवतो तो परमात्मतत्वाठ साक्षात्‌ पाहतो. उत्तम प्रुषांर्चे अंतःकरण'जर क्षों 
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मोहकर्माष्या बड़ा झ्नास्यानें रागद्ेपयुक्त झाले तर त्याला आस्मचिंतनाकड़े ग्रदृत्त करवून रागद्ेषांचा 
तिरस्कार करावा. 


अड्ञानी, जीव ज्या शरीरावर प्रेम करून राहिला आहे त्या शरीरावरून आपस्या बुद्धीष्या शक्तीने 
ममत्व कमी करून चिदानंद निजस्व॒रूपाकडे प्रवृत्त करातें ढेंच उत्तम पुरुषार्चे आद्य कर्तन्‍्य आदे. 
आपल्याच श्रमामु्ठें उत्पन्न झालेलें दुःख आज्मज्ञानाच्या यथार्थ ब्ानानेंच 
ज्ञानी व अज्ञानी नादींसें होणारें आदे. आत्मज्ञानरद्वित पुरुषाचे परिश्रमण पुष्कछ तपश्चरण 
जीबांतील केल्यानें नाहींसें द्वोणार नाहीं. बद्विरात्मा जीब, आपणाछा रूप, आयुष्य, 
विचारांचा फरक बल, घन, वगैरे सत्र ऐश्वर्य असावें अशी इच्छा करतो. अंतरात्मा जीव या 
उलट द्वे सर्व आपल्यापासून छुटावे अशी इच्छा करतो. अज्ञानी जीव 
पुद्लादिक परपदार्थ आपके आहत असे समजून कमब्रंध करतो तर अंतरात्मा ज्ञानी जीव आपकें 
यथार्थ स्वरूप जाणून त्याविषयीं आत्मबुद्धि करीत असस्‍्यानें कर्मब्ंधनापासून मुक्त होतो. अज्ञानी 
पुरुषलिंग, स्लीलिंग व नपुंसकर्लिंग या तीढींठा आपलें स्वरूप जाणतो तर सम्यर्ज्ञानी या तीन 
ल़िंगातिरदहिित आपलें स्वरूप मानतो. चिरकाल अभ्यास करून निर्णय केलेले ज्ञान अनादिकालाब्या 
अमामुक्कें तत्काल नादींसें दवोतें. आपण जें हें साक्षात्‌ रूप पाहतों तें अचेतन आद्वे. चेतन आदे 
तें आपल्या पाद्ण्यांत येत नाहीं. म्हणून अचेतन पदार्थाविषयीं प्रेम करणें हें व्यर्थ आह. यापेक्षां 
आपण स्वानुभवगम्य प्रत्यक्ष आत्म्याचाच आश्रय करणें चांगलें, अज्ञानी वाह्म पदार्थाचा त्याग 
करण्याकडे ग्रवृत्त द्वोतो व ज्ञानी अंतरंगांतून कामक्रोधरागद्वेषादि बिकारांना परभाव जाणून त्यांचा 
त्याग करण्यांत उत्सुक असतो. तसच तो वचन व काय सोड्ून मनाने आत्म्याचा बिचार करिंतो 
व विषयभोगादिकांतील कांहीं कम बचनानें तर कांहीं कमें कायेनें करितो. विषयोपभोगाकडे 
आपलें मन छाबीत नाहीं. अज्ञानी जीवाला मात्र आपल्या विश्वासाचें आनंदाचें स्थान काय तें जग 
आदे असें बाठतें. पण ज्ञानी पुरुषाचा या जगावर विश्वास नसतो. ब्याला त्यांत आनंदद्वी बाटत 
नादी. ह्याढा आपल्या स्वरूपांतच आनंद व विश्वास वाटतो. तो आत्मकार्याशिवाय इतर कोणपत्याददी 
कार्याढ्रा महत्व देत नाहीं. असे असूनद्वी त्याा व्यवहारांत कांहीं कार्ये कराबीं छागतात, पण 
त्वाविषयीं व्यांचा अनादरच असतो. तीं कार्य तो बाचेनें अथवा शरीरानें करितो, पण वास्तविक 
व्याचे त्यांत अंतःकरण वेघलेलें नसतें. तो मनांत असें आणितों कीं, हे ईंद्वियांचे व्रिषय माझ्या 
स्ररूपाहुन विलक्षण आह्वेत. माह्लें स्वरूप आनंदानें परिप्रर्ण व ज्ञानज्योतिर्मय आद्वे. मला तर 
ब्यायोगें श्रम नाद्दीसा द्वोकन आपली स्थिति आपल्या रूपांत स्थिर होईल तेंच जाणणें योग्य 
आद्े व तेंच करणें व याचकरितां त्याचेंच चिंतनही करणें योग्य आह. इंद्रियांचे विषय चिंतण्यांत 
आत्म्या्चें कोणत्याहदी प्रकारें द्वित नाहीं. 


बद्विरात्मा अज्ञनी जीव विषयावर प्रीति करितात. वरचेबवर आत्मतच्चार्चे स्वरूप सांगत 


| 
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भसूनद्वी जणू काय क्षी तें ऐकलेंच नसल्याप्रमाणें त्याचा अंगीकार करण्यास ग्रवृत्त होत नादीत.' 
ह भशा जज्ञानी जीवांना तें सांगर्णे व्यथ आहे.अज्ञानी जीवाला आत्माचा प्रभाव 
जानी पुरुषच समजत नाह्ीं म्दृणून ते परद्वव्यांत संतुष्ट असतात. ज्ञानी मात्र बाह्य वस्तू- 
उपदेश ग्रहण. वर प्रेम न करितां आपलें यथार्थ स्वरूप जाणून स्वस्वरूपांत संतुष्ट राह- 
करितो तात. मन-वचन-काया हेंच आपले स्वस्वरूप अर्से जितके मानीत अस- 
तील तितके सर्व संसारपरिश्नरमण करणारे आह्वत यांत शंका नको, देद्वा- 
दिकाविषयीं भेदविज्ञान होणें हेंच संसाराच्या अभावाचें कारण आदे. बच हें जुनें होईल, पढें 
ददोईल, तांबे होईल व घड़ही होईल. पण याप्रमाणें आः्मा जीणरक्तादिरूप द्वोणार नाहीं. तद्ृ॒त्‌ 
देद द्वा जीण झाला म्दयून आत्मा तसा होत नाहीं. अज्ञानी जीव्राला शरीर हैं परस्पर मिलणाज्या 
ब नाश पावणास्या परमाणूचा समूह बनलेछें दिसत असल्यामुक्कें तो त्यालाच आध्मा जाणतो, 'ब 
अनादिकालापासून त्याचा हवा श्रम कायम आह. ही इता, हैं स्थौल्य, हा दीर्घपणा, द्वी शीर्णता, 
हवा जीर्णपणा वगैरे धर्म पुद्दलाचे आहत. हे धर्म आत्म्यांत मुछींच नाहींत. आत्मा केवलब्लानस्वरूप 
आह. संसारांत आत्म्याचा मनुष्यांशीं संयोग झ्ञाछा असतां शरीराच्या संबंधानें तो बोढूं छागतो ब 
त्या बोलण्यानें मन चलछायमान होतें, मन चंचल ज्ार्े कीं भ्रम उत्पन्न होतो. याग्रमाणें हीं उत्तरोत्तर 
कारणें आद्वित, याकरितांच ज्ञानी पुरुष या जगाचा संत्रंध सोडूं पाहतात. पण बदिरात्मा ज्ञानी 
जीब घरांत, गाबांत, पर्वतवनादिकांत आपलेपणा मानतो. ज्ञानी अंतरात्मा जीब आपल्याच ठिकाणीं 
आपला निवास आहे असे जाणतो. शरीराछा आत्मा मानणें हैं देह घारण करण्याची परंपरा चांद 
ठेवण्याछा कारण आहे व आपल्या स्वरूपाला आपकें मानण हें दुसरें शरीर पुन्हां न प्राप्त होण्या्चे 
कारण आहे. आत्मा स्वतःच मोक्ष प्राप्त करून घेतो व स्वतःच विपर्ययस्वरूपी दोऊन संसारबंधन 
करून चेतो. यामुरें हा आपछा आपणच गुरुव आपछा आपणच वैरी आह. अन्य पदार्थ निमित्तमात्र 
आहत. अंतरात्मा-जीव, आत्मा हा शरीरापासून ब्रेगव्ठा मानून व शरीर आत्म्यापासून वेगछे जाणून, 
दारीर दें मरांनीं भरलेल्या बल्नाप्रमाणें जाणून त्याचा त्याग करितात. शरीराषटून आत्मा हा वेगब्ठा 
भद्दे असे बरचेवर अंतरात्मा जीव जोंपयैत कानानें श्रवण करितात, जाणतात, मुखानें बोलतात 
पण भेदविज्ञानाचा अभ्यास करण्यांत मम्न होत नाहींत, तोंपयैत त्यांचें शरीरावरील ममत्व नादीसे 
होत नाह्ठी. आपला आत्मा शरीराहून भिन्न आहे याचें अश्ञा रीतींने चिंतन करावें कीं, पुनः द्वा 
आत्मा देदाशी संछम असछेला स्वप्नांतही पाहतां येणार नाहीं. सारांश, स्वप्नांत देखीड दारीर 
आणि आत्मा ज्याला वेगल्े दिसण्याइतकी ज्याची भावना इढ झाली असेल तोच खरा भेदविज्ञानी 
म्दणतां येईल. 
ब्रत अवताचा व्यवद्वार शुभाशुभ बंधा्चें कारण आह. मोक्ष हवा बंधाचा अभावस्वरूपीं आदि. 
*इणून ब्रतादिक क्रिया पूर्वावस्थेंत करण्यायोग्य आह्वित. पहिल्यांदा असंयमभाव सोइन संयमभाव 
धारण कराबा. जेब्हां शुद्धात्ममाबांत अथवा परम वीतरागभावांत स्थिरता प्राप्त द्दोईल तेब्द्दां ह्यालः 
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संयमभावाचीहि जरूरी नाहीं. जाति व मुनिश्रावकांचें लिंग दे शरीराच्या आश्रयानें राइणोरे आदेत 
व गरीरात्मकच ससार आदर, याकरितां ज्ञानी पुरुष जाति व लिंग याविषयीं आत्मबुद्धि सोइन देतात- 
शरौराबिषयीं आत्मबुद्धि विद्यमान आह, तो ज्ञाता व विद्वान्‌ असूनही संसारापासून मुक्त होत नाहीं. 
ज्याला आत्मनिश्रय ज्ञाला असेलब तो निजला असेल अथवा असावघनतेनें वागत असेल तरी तो 
संसारापासून मुक्त द्वोतो. ज्ञानी स्वतःछा सिद्धस्वरूप मानीत असल्यानें तो तसा होतो. बातही 
दिव्याशीं जाऊन मिलते व आपण-स्वतः तद्गूप द्वोते. 
आत्मा आपल्या आत्म्यार्चे चिंतन करीत असतां परमात्मरूप द्वोजन जातो. जसें वृक्ष 
आपत्त्याच अवयवाशी घर्षण पाऊन अभप्निरुप होतो तसें आत्माही परमात्मभाबाशी जोडल्यानें 
सिद्ध बनतो. स्वम्नांत आपत्य कोणी नाश केला आहे असें एखाद्यानें पाद्िलें 
परमात्म्याचें स्वरूप तरी वास्तविक ह्ाचा नाश क्षालेला नसतो. तद्बत्‌ हा जागृत असतांनादी 
आपला नाश भझ्ञाला असें मानतो तो निवछ भ्रम आहे. खरोखर 
आत्म्याचा नाश कर्धीच द्वोत नाहीं. पर्याय उत्पन्न झाला तो नष्ट झ्ाल्याशिबाय कसा राष्टील ? 
आत्मस्वरूपाच्या अनुभवाशिवाय शरीरालाच आत्मा जाणून अनेक शाञ्रें पठण करणारा संसारा- 
पासून मुक्त द्वोणार नाद्वी, पण स्वस्वरूपाचा अनुभव करणारा शाज्राम्यास न करो, पण तो संसा- 
रांतून मुक्त द्वोईल. ज्ञानी पुरुषांनो ! तुम्दाला सुखाबस्थेंत प्राप्त झालेलें ज्ञान दुःख प्राप्त होतांच 
नादींसें द्वोईल. दुःखावस्थेंत अथवा रोगपरीषद्वादिक प्राप्त झाछे असतांनाही आत्मज्ञानाचा दृढ़ 
अभ्यास करा. हवा व याच भ्रकारच्या विचाराष्या प्रभावानें बाद्याशरीरादिकांवरील आत्मबुद्धि नाहींशी 
करून आपत्या आत्मस्थरूपाला जाणून परमात्मपद प्राप्त करून धेण्याचा प्रयत्न करा. 
परमात्म्याचे दोन भेद आहत. एक सकल व एक विकल परमात्मा. घातिकर्माचा नाश करून 
अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतवीरय, अनतसुखरूप अठरा दोषरह्ित, इंद्र, घरणेंद्र, नरेंद्राकइइन वंद्य, 
अनेक अतिशयांनीं युक्त, सर्वोपकारक दिव्यध्वनि संयुक्त, देवाधिदेव, परमौ- 
'परमास्म्याचे भद दारिक देद्ांत राहणारे अरिहंतदेव सकल परमात्मा होत. कल म्ह्णजे 
शरीर. ज्यांना शरीर असून, त्याचा अंत होईपयैत परमोपदेश देतात ते 
अरिदवत ह्ोत. त्यांना सकल परमात्मा म्दृणाबयाचें. अरि म्हणजे आठ कर्मरूप शत्रुविरद्तित असतील 
ते सिद्धपरमेष्ठी. त्यांना शरीर नसतें म्हणून ब्यांना बिकल परमात्मा म्हणतात. हें परमात्मपद मनुष्य- 
पर्यायांत रत्नत्रयाचें आराधन केस्‍्यानें प्राप्त द्वोतें. याचे बीज बढिरात्मबुद्धि टाकून अंतरात्मपणांत 
लीन होणें दें आद्े. बह्रित्मबुद्धि जीवाला मिथ्यात्व गुणस्थान असतें. अंतरात्मा जीव चौथ्या गुण- 
स्थानापासून बाराब्या ग्रुणस्थानापयंत असतात. परमात्माजीव देहसह्वित तेराब्या चौदाब्या गुण- 
स्थानीं व देददरद्वित परमात्मा सिद्ध भगवान गुणस्थानरहित असतात. कारण गुणस्थानें मोद्द 
आगि योगाच्या अपेक्षेनें द्वोतात. सिद्ध भगवंताछा मोहकर्म व मनवचनकायरूप योग दे दोन्ह्दी 
नाद्वीत म्दृणून त्यांना गुणस्थान नसतें. 
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धर्मध्यान | 
बापुदं धर्मष्यानाचें वर्णन करतात. धर्मष्यात दें. सम्यर्दशी पुरुषाशिवाय इतर मिथ्याद्टी 
जीबांना दोत सादीं, म्दृणून चौथ्या गुणस्वानापासून प्रारंभ करून सातव्या गुणस्थानाप्त तें घडतें. 
या ध्यानाचे आज्ञाविचय, अपायतिचय, विपाकृषिचय आणि संस्थानविचय असे चार भेद आदिल-. 
यांतून आाज्ञाविचय धर्मध्यानाचें संक्षेपांत स्वरूप पाएं. 
.... भगवान्‌ सेब्ंनीं वर्णिलेल्या आगम-प्रामाण्यावरून पदार्थाचा निश्चय करणें याठ्ा आइ्ञा- 
बिचय ग्दृणतात. जेथें उपदेश देणारा कोणी नसेल, कर्मादयानें आपल्या बुद्धीला मंदपणा असेल 
व पदार्थाचें स्वरूप सूक्ष्मीतीनें सांगितलें असून ते सिद्ध करण्यास ढ्वेतु व 
आज्ञाविचय इृश्ंत दिलेले नसतील तेथें सबज्ञांनीं सांगितलेल्या झात्राला प्रमाण मानून 
असें चिंतन करावें:-“ हैँंच तत्त्त आइे. हैं याच प्रकारचें आह. इतर प्रकारचें 
नाहीं. सर्वन्न जिन भगवान्‌ बीतरागप्रभु अन्यथा प्रतिपादन करणारे नाह्वींत, ” याप्रमाणेँ गहन 
पदार्थाच्या स्वरूपाश्रिषयीं श्रद्धान इृढ करणें याला आज्ञाविचय पर्मध्यान म्हटलें आंहे. अथबा सम्य- 
गदर्शन धारण केल्यामुल्ठें ज्याचे परिणाम झुद्ध झाले आहत, ज्यानें स्वमत परमतांतील पदार्थाचा 
योग्य निर्णय केला आह्वे, त्याला सब्रज्ञकथित सूक्ष्म पदार्थाच्या स्वरूपाचे यथार्थ ज्ञान झालें आह, 
तो पंचास्तिकायादि पदार्थाचा निश्चय करून इतर भव्य जीवांना उपदेश देऊं छागतो. तो आपल्या 
उपदेशक्रमामध्यें श्र॒तज्ञानाच्या सामर्थ्यनें जैन सिद्धान्तांत बिरोध येऊं देत नाहों. तो इतर मता- 
नुयायांचे सिद्धांत हेतुप्रमाणनय बगैरे युक्तीनीं खोड्ून काढतो. अनेकांत मताचे रहस्य समजस्यामुर्ें: 
श्रोत्यांना पदार्था्चे यथाय स्वरूप समजून देण्याचें सामथ्य त्याला प्राप्त होते. जैनसिद्धान्ताचें प्ररू- 
पण ब समर्थन तर्कनयप्रमाणाठा अनुसरून कसें कराबें याविषयीं चिंतन करण्यांत सदैव तत्पर 
असणें व सर्वज्ञाष्या आज्षेला धरून धर्माचा उद्योत करण्याचा प्रयत्न करणें याद आज्ञाविचय धर्म- 
ध्यान म्हणतां येईछ, याचप्रमाणं जो सब्ज्ञाच्या आश्ञेग्रमाणें पदार्थाचें स्वरूपचिंतन करीत असतो 
त्याला दें आज्ञाविचय पर्मध्यान घडतें. जगांत वस्तु अनंतगुणपर्यायात्मक आह. तिचे उत्पादव्यय- 
ब्ुवात्मक स्वरूप आहे. ती त्रिकाल्वर्ति आहे म्हणून नित्य आह. अशा प्रकारच्या वस्तूचे स्वरूप 
निरूपण करणाज्या आगमांतील एखादें सृक्ष्म निरूपण आपल्या जड बुद्धीमुद्ें जर समजण्यांत भार्ले 
नादीं व जें हेतु ब दह्शतांनीं आपणांस पिद्ध करता येत नाह्ीीं तेथें सबज्ञ बीतराग 
भगवान्‌ अन्यथा प्ररूपण करणार नाह्वीत, ते ग्रमाणाला धरूनच प्रतिपादन करतीलछ म्हृणन 
झ्ांची आक्षा मान्य आह. ” अशा प्रकारचें चिंतन करणें यालाह्दी आज्ञाविचय म्हणतात. परमा- 
गमाचें पठन, पाठन, श्रवण, चिंतन, अनुभवन वगैरे सब आज्ञाविचयांत सामील करता येतात. 
जें शास्त्र सबज्नबीतराग देवांनीं सांगितलें आद्वे, त्याचें श्ररण करण्यापासून रागी, देषी, शब्रधारी 
देबांची उपासना सोडण्याचें मनांत येतें. परिप्रददधारी, विषयकषायी, अनेक वेष धारण करणास्या 
खोख्या गुरूविषयीं प्रृज्यपणा नाहींसा द्ोतो, ज्यांत हिंसा कराबी असें प्ररूपण केले असेल तो खरा 
र, ४६ 
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धर्मच असूं शकणार नाह्ठीं अशी मनाची बालंबाल खात्री द्वोते, ज्या शाब्राध्या पठनपाठनापासून 
* विषयकषाय-देह-परिम्रद्वादिकांविषयी पराड्मुखता प्राप्त दोऊन दयामयी धर्माची इद्धि करावी अशी 
भावना उत्पन्न होते, अशा शाल्रांष्या शबन्दांच्या अर्थार्चें चिंतन करणें हें देखील आज्ञाविचय धम- 
ध्यान होय. आगम हा श्रीसर्वज्वीतराग देवाचा उपदेश आह, तो रत्नन्नयाठा पुष्ट करणारा आदे, 
अनादिनिधन व सबब जीवांचें रक्षण करणारा आदे, अनंतधर्म धारण करणाज्या पदार्थाचें 
स्वरूप प्रकाशित करणारा आद्दे, प्रमाणनयनिक्षेपांनीं पदर्थार्चे स्पश्तया प्रकाशन करणारा आदि 
व स्याद्वाद याचा प्राण आद्वे. आजपसैत याला शरण न गेल्यामुलेंच अनादिकालापासून चतुर्गतीत 
परिश्रमण करावें लागलें. द्वा आगम सप्ततत्त्त, नऊपदार्थ, पंचास्तिकाय यांचें स्वरूप प्रकट कर- 
णारा आटे, द्रब्यगुणपर्याय यांचें यथाथ स्वरूप दाखविणारा आदे. गुणस्थान, मार्गणास्थान, बगैरे 
द्वारां जीवाचे व आज्नव, बंध, उदय, उदीरणा, सत्ता यांचें निरूपण करणारा असून लछोकालोकचा 
प्रकाश करणारा आढ्े. अनेक रब्दांची रचना ज्यांत आद्दे अशा अंगप्रकीणकादि रत्नांच्या योग 
समुद्राप्रमाणें गंभीर आद्वे. एकान्त विद्येष्या मदानें उन्मत्त झालेल्या मिथ्याइष्टी जीवांचा मद नाह्ींसा 
करणारा आह. मिथ्यात्वरूप अंधकाराला नाहींसा करण्यास सूर्यासारखा आह. रागरूपी सर्पाचे 
विष उतरविण्यास गारुडीविद्येप्रमाणें आंद्े. अंतरंगांतील समस्त पापरूपी मल घुवून टाकण्यास पवित्र 
जलाप्रमाणं आह. दा आगम संप्रर्ण वस्तूची परीक्षा करण्यास समर्थ आह. योगीश्वरांचा हवा केवत्ठ 
तिसरा नेन्नच आदे. संसारांती संतापरूपी ज्वराचा घात करणारा आदि. आत्मछुखरूप अमृताला 
प्रकट करण्यास ज्णू चंद्रमाच उदयाला आला कीं काय असा भास उत्पन्न करणारा आह. अक्षय, 
अविनाशी जीवांचें निजधन आहे. मुक्तीछा गमन करणारांचा द्वा मुख्य डोल आदि. बिनय, संयम, 
संतोषादिक गुणांना उत्पन्न करणारा आहे. अशा प्रकारच्या परमागमार्चे चिंतन, ध्यान, अनुभवन 
करणे हें आज्ञाविचय धर्मध्यान आइ्वे. 
अपायविचय पधर्मध्यानाचें स्वरूप असे आद्व:--- आजपयेत मिथ्यात्वादिकांपासून संसारी 
जीब कसे दूर होतील याचा वारंबार बिचार करणें यात्य अपायविचय पघर्मध्यान म्ह॒टलें 
आह. आतां सन्मार्ग म्दृणजे मोक्षमाग त्याचा अभाव मिथ्यात्वानेंच 
अपायबिचय होतो अर्थात्‌ मिथ्यात्वामु्9ें जीवाला मोक्षपद प्राप्त होत नाद्ीं 
मिथ्यात्वामुकें ज्यांचे ज्ञानरूपीं नेत्र मिटले त्यांची आचारविचारादि 
संपूर्ण कारें संसार बाढविणारी होतात. मिथ्याइष्टी जीवांमष्यें बहुतेक विपरीत ज्ञानाचीच बाहुलता 
असते. जन्मांध पुरुष ज्याप्रमाणें मागंदशक पुरुषाशिवाय गमन करूं शकत ना, तद्बत्‌ सरक्न- 
कथित सन्मार्गापासून पराड्मुख झ्लालेल्या जीवांना मोक्षाची इच्छा असछी तरी यथार्थ धर्माचें ज्ञान 
असल्याशिवाय संसारांत दीधैकाल परिभ्रमण करावें लागतें, म्हृणून सन्मार्गाष्या नाशाच्या कारणांचा 
विचार करणें हें अपायविचय धर्मध्यान म्दृणविलें जातें. 
अथवा खोट्या मार्गानें जाबयाचें नाहीं. खोव्या मार्गाचा नाश करावयाचा असे चिंतन करणें हैं 
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देखील अपायविचय द्वोय. विपरीत श्रद्धानाछा धारण करून खोटबा लोकांनीं प्रतिपादन केलेल्या मार्गानें 
जाणाय्या जीबांचा संसारांवून उद्धार कसा दोईल ! अशा छोकांना कुदेव, कुधर्म, कुग्ुरु यांच्या उपासने- 
पासून कसें दूर करितां येईल ? असें चिंतन करणें ढेंद्वी अपायविचय धर्मध्यान होऊँ शकतें. पापांचीं जीं 
कारणें असतील ह्माविषयीं आपस्या शरीरानें तशी कृति करणें, तोंडानें बोछून उत्तेजन देण व कोणी तसें 
कम करीत असतां अनुमोदन देणें यांचाद्दी त्यांत समाबेश होतो. याचग्रमाणें कर्माचा नाश करण्याचा 
विचार मनांत न आणतां उलट पापकर्माचा विचार करीत राहणें हेँही अपायविचय धर्मध्यान होय. 
सर्वज्ञांनीं प्रतिपादन केलेल्या रत्नत्रयरूपीं मोक्षमार्गाचा अवलंब न करितां संसाररूपी अरण्यांत 
चिरकालापासून बुद्दन मी अनेक प्रकारचें दुःख भोगीत आहे, जिनेश्वराचा उपदेशरूप तारूं; न 
मिल्ठाल्यामुर्लें मा तीव्र दुःखावस्था प्राप्त ज्ञाली आहे, यात्रमाणें अनेक कष्टरूपी अभ्लीने 
भस्म द्वोत असतां मी संसाररूपीं अरण्यांत भ्रमण करीत करीत नुकताच सम्यग्ज्ञानरूपी तीराला 
लागलों आहे, आतां या वरील मोक्षलक्ष्मीरूपी मंदिराच्या शिखराछा जाऊन मिव्ण्याचा प्रयत्न करीन. 
असें न करीन तर पुनः माझ्लें या संसाररूपी अंधकूपांत पतन होईल. अनादिकालाचें मिथ्यात्व, 
अविरत, कषाय द्वीं कमबंधनांचीं कारणें आद्वत. जरी मी शुद्ध, ज्ञानदशनस्वरूपाचा आढ्े तरी मी 
वरील मिथ्यात्वादि कर्मामुत्ठें जखडून गेलों आद्वे. मी चिरकाछापासून संसाररूपी चिखलांत फसून 
दुःखी होऊन राहिलों आहे. एका बाजूला अनेकप्रकारचें कर्मरूपी सैन्य सन होऊन उमें आदे 
व दुसन्‍्या बाजूलछा माझ्ना आत्मा एकठाच उभा आह. अशा स्थितीत मला अत्यंत सावधान असर्ले 
पाहिजे. यावेत्हीं प्रमादवश ज्ञालों तर कर्म माश्या ज्ञानदशनरूपीं स्वरूपाचा घात करून एकेंद्रियादि 
पर्यायांत नेंऊन ठाकील. प्रबल ध्यानरूपी अभ्नीच्या द्वारें आत्म्यापासून समूठ कम नाद्वींस केलें 
पाहिजे. सुवर्णपाषाणांतून जसे माती वेगछी काढून सुबर्ण बेग्े काढतात तद्गबत्‌ आत्म्यापासून 
कर्म बेगछें करून ब्याला छुद्ध केले पाहिजे. सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान व सम्यक्चारित्र हे मल प्राप्त 
द्वोण्यायोग्य असून ते माझ्ले खरे स्वभाव आहेत. याशिवाय इतर परभाव आहत व ते सब 
माइ्याहुन भिन्न आहत. माझ्लें खरूप काय ? मला क्मबंध कोणत्या कारणांनीं होतात ! बांघलें 
गेलेल्या कर्माचा नाश कसा करितां येईल ? मुक्ति म्हणजे काय व ती कोठें आहे ?. तिचें स्वरूप 
काय : मुक्तिचें जर निराकुल, बाधारहित स्वाभाविक सुख असें स्वरूप असेल तर तें सुख मलछा 
कोणत्या उपायांनीं प्राप्त होईल ! याप्रमाणें माया स्वरूपाचें यथार्थ ज्ञान झ्ा्ें तर मला सब त्रिभुब- 
नाचें ज्ञान होईल, सर्वज्ष व सवेदर्शी मान्ना स्वभाव आहे. तो कमैमल नाहींसा होतांच माइ्याच 
ठायीं प्रकट होणारा आह. जोंपयेत बाह्य बस्ती मान्ना संबंध आहे तोंपयत मठा माइया खरूपांत 
स्थिर राहतां येणें दें कठिण आह. र्वणून बाह्य वस्तूंचा संबंध दूर होण्यास भेदवरिज्ञान अगोदर 
प्राप्त करून घेतलें पाहिजे. असा विचार या अपायविचय नामक धर्मध्यानांत केला जातो. 


यापुढें विपाकविचय नामक धर्मष्यानाच्या तिसय्या भेदाच्या खरूपाध्या विचार करूं. ज्ञाना- 
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वरणादिक कर्माध्यो उदयांना आपल्याहुन मिन्न मानणें यारा विपाकविचय म्हणतात. याचा मावार्ध 
कप असा कीं, अनादिकालापासून जीवाल्या नरकतियेचादि गतीमध्यें. उत्पन 
विपाकविचय ह्वोऊन मनुष्य, पश्चु बगैरे पर्याय धारण करणें, इंद्रियें, शरीर, रूपरसगंघवर्ण 
संडढनन, बल, पराक्रम, राज्य, वैभव, परिवार वगैरे सर्व प्राप्त होणें हें 

कर्माच्या उदयापासून उत्पन्न ह्ोणारें कार्य आह. अर्थात्‌ हें आपल्या निजस्वरूपाहुन भिन्न आह 
आपकलें स्वरूप ज्ञानदशनात्मक अविनाशी अखंड आहे. कर्मोदयजनित परणतीहून भिन्न आह. 
या कर्मजानित परणतीपासून आपण वेगकछे आशद्वोत असे जाणून, कर्मापासून उत्पन्न द्वोणाय्या 
रागद्वेष-जीवन-मरणादिकांना देखील जो भिन्न पाहतों त्याला विपाकबिचिय धर्मध्यान घडतें. 
पूवेकालीं बांधलेलें कमे द्रव्यक्षेत्रकालभाव यांच्या संयोगारनें विचित्र फल देण्यास तयार होतें, कर्माच्या 
मूलप्रकृति आठ आहत. त्यांचे एकशें अद्ेचाढीस उत्तरभेद अह्ित. यांतून एकेकाचे असंझ्यात 
लोकप्रमाण भेद आह्वित, एकेंद्रियादिकापासून सर प्रकारध्या जीवांना वेगवेगठछे उदय असलेले दिसून 
येतात. सामान्यतः जीवाचा ज्ञानस्वभाव आहे. तो खपररूपाछा जाणणारा आह्वे. जीव असंख्यात- 
प्रदेशी असून देहप्रमाण आहे. सुखदुःखाचा मोक्ता आहे. तथापि ह्वानें कर्माचा बंध वेगवेगब््या 
परिणामांनीं अनेकप्रकारचा करून घेतलछा आहे, तो उदयकालीं बेगवेगत्या प्राप्त झ्लालेखा दिसून 
येतो. सबे जीवांना लाभ, हानि, सुख, दुःख, राग, द्वेष, पुण्य, पाप, संयोग, वियोग, आयु, शरीर, 
बुद्धि, बल, पराक्रम, इच्छा बगैरे आपापल्या कर्मानुसार बेगवेगब््या होत असतात अर्से आपण 
पाद्तों, एकाच्या इच्छेचा दुसज्यावरोबर मेल नसतो, यावरून अनेक जीवांची अनेकपग्रकारची उद- 
यांची जाति पाहन आपण रागद्वेषाच्या आधीन ढ्वोऊे नये, बनांत विहार करणारा पुरुष छाखो 
वनस्पति लद्बान मोठ्या पाहत असतो. व्यांपैकीं व्यानें कोणांवर प्रेम अथवा द्वेष करावा ? कांढीं 
वृक्ष उंच आह्वेत तर कांहीं खुजे आद्वित. कांदी वृक्षांची छाया दाट आहे तर कांह्ींची फारच थोड़ी 
आह. कित्येक दृक्षांना फढ्ढें फुलें आह्वत तर कित्येकांना तीं नाह्वंत. कित्येकांचीं फ््ें कई तर दुस- 
य्यांची गोड. कित्येकांचीं आंबट तर कित्येकांचीं तुरठ. कित्येकांची विषारी तर कित्येकांची अमृता- 
सारखीं गोड. कित्येकांच्या फव्यंना कांटे तर कित्येकांचीं फर्क वांकडीं. कित्येकांचीं फरे नवीन 
तर कित्येकांचीं जीण. कित्येकांचीं सुगंधी तर इतरांचीं दुर्गैधी. याप्रमाणें अनेक प्रकारची खाभा- 
बिक रचना पूर्वकर्माच्या संस्कारामु्ठे झ्ञालेली आह्वे. एकेंद्रिय जीवांनाही कर्माचा उदय असतो असे 
दिसून येते. कारण फव्यंना आपण तोडतों, फाडतों, कातरून ठाकतों, छिलतों, शिजबितों, चाऊन 
ठाकतों, चिरडतों, घांसतों, चिरतों, गाव्य्तों, वाव्ववितों, दल्क्तो, बांधतों, मोडतों, यात्रमाणें अनेक 
क्रिया करितों. यावरून एकेंद्रिय वनस्पतीमध्यें देखील कर्माच्या उदयाच्या अनेक जाति पाह्टन व 
आपले अथवा इतरांचे पुण्यपापान्या उदयाचे अनेक प्रकार पाह्ून साम्यभाव धारण कराबा. 
स्याविषयीं हृषेविषाद बाव्छमूं नये. कर्माच्या उदयाचे तरंग प्रत्येक क्षणीं बेगवेगछे होत भसतात. ते 
भगवान्‌ सर्वज्ञवीतराग देवांनीं ज्या क्षेत्रांत, ज्या कालीं जसे पाहिें आद्वेत तेच प्रमाण आहेत व 
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ते तसेच होगा! आदेत. सारांश, कर्माचा उदय हा आपल्या खमावाहून भिन्न मानावा. अनेक जींव- 
पुह्लांची स्वनॉ, संयोगवियोग वगैरे पाहुन रागद्रेषरदित परम शांतभाव धारण कराषा. शांतमाँवे 
घारण करेंण्यानें पूर्वबद्ध कर्माची निजेरा होऊन नवीन बंध होणार नाहीँ. यात्रमा्णें तपाच्या प्रकर- 
णॉते विपाकंबिचिय धमंध्यानाचें स्वरूप आह 
यापुंदें संस्थानविचय नामक धर्मध्यानांचा चौथा भेद आंहि त्याे खरूप अर्से आदेः:-आप- 
णाला चोंद्ोकडे दिसून येणारें हें अनंतानंत आकाश स्वृतःच्याच आधारावर आह. त्याला दुस््या 
कोणाचाही आधार नाहीं. याघ्या अत्यंत मध्यभागी जीव, पुद्रंछ, धर्म 
संस्थानविचय अधर्म आणि काल हैं पांच द्वब्ये जेवद्या जागेंत राह्तात तवक्या जागेला 
अथवा क्षेत्राछा छोक असें म्हणतात. हा लोक कोणी बनविलेछा नाह्ढीं. हा 
अनादिनिधन म्दणजे अनादिकालापासून बनलेलाच आहे. 
यावर कोणी अन्यमतानुयायी अशी शंका करितात कीं, असा अनादिनिधन लोक असर्णे 
शक्य नादीं. या छोकाचा अथवा जगाचा कर्ता कोणी तरी असछाच पाहिजे वर्ते कर्तृत्व ईश्वरा- 
शिवाय इतर ढिका्णी मुर्ठींच संभवत नाहीं; म्द्वणून ईश्वर द्वा जगाचा कर्ता आदे. कर्ल्याशिवाय 
ग्रीणतीढ्ी सद्रप वस्तु द्वोऊे शकत नाहीं असा सामान्य नियम आह 
अशी शंका करणाराला आम्द्दी असे विचारितों कीं, कोणी तरी कर्ता असस्याशिवाय जर॑ 
कोणतीद्वीं सद्रप वस्तु असूं. शकणार नाहीं अर्से भाषण म्द्ृणतां त्याअर्थी ईश्वराला कोणी केले ! 
ईश्वर द्वी सतवस्तु आद्वि ना ! त्याला करणारा कोणी तरी असलाच पाद्दिज ईश्वराला करणारा जर 
कोणी दुसरा महान्‌ ईश्वर आहे असे म्द्वणाल तर त्या मद्दान्‌ इंश्वराचा कर्ता कोण ? त्याचाद्दी 
कोणी अन्य कर्ता म्दृणाल तर पुनः त्याचा कर्ता कोण असा ग्रश्न अद्विच. याप्रमाएें एकाचा एक 
अशी परंपरा कधींही न संपण्यानें अनवस्था दोष उत्पन्न होतो. 
पुनः इश्वरवादांस दुसरा प्रश्न असा कीं, प्रथमतः सृष्टि रचिलेली नब्ददती, ती मागाहून कोणी 
तरी केली अरे आपलें म्हणणे.अगोदर सृष्टि हा पदार्थ नव्द्ता तर ज्वाची रचना करणाय्या ईश्वरानें 
कोणत्या जागीं राहुन सृश्टिचना केली हें सांगा पाहूं! यात्रर ईश्वर निराधार राहून तो फार दिवसा- 
पासून विद्यमान आहे असें म्हणाछ, तर तो कोर्ठे रद्यात होता ! कोणत्या स्थानीं बसून त्यानें या सृष्टीची 
रचना केली ? सृष्टि ही कोणत्या तरी आधारावर आह असे म्हणाल तर ज्या आधाराबर सृष्टि आदि 
त्याला कशाचा आधार आह ? व्याठा दुसन्‍्या कोणाचा आधार आह असें म्हणाल तर पुनः ब्याला 
कोणाचा आधार दवा प्रश्न उपस्थित होऊन पूर्वाप्रमाणें अनव॒स्था दोष येतो. निराधार व अनादिनिधन 
अशा वस्तुबर तर्क करूं नये, असें तुम्ही म्दृणाल, पण त्यामुक्कें सृष्टीचा कर्ता कोणी तरी आद्दे ढई 
म्हणणें सिद्ध होत नाहीं. जैन तर सब पदार्थाना अनादिनिधन म्हणतात. ज्यांनीं सृष्टीचा कर्ता 
मानछेला अआद्ढे त्यांचें म्हणण्यांतच दोष येतो. 
जग हें नानाप्रकारचें आहे.. ईश्वर हवा एकरूप आह. अर्थात्‌ एकरूप ईश्वरानें नानारूप 
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जग कसें बनविलें द्वाद्दी पण एक प्रश्नच भादे. दुसरें ईश्वराला शर्रार नाहीं तो अमूर्तिक भादे अर्से 
भापण मरदणतां, मग अमूर्तिक अशा वस्तूकइ्टन मूर्तिक असे शरीरादिक कसें बनविलें गेलें! 
अमूर्तिकापासून मूर्तिक पदार्थ बनबितां येतात असा नियम नाहीं. बरें ईश्वरानें ज्यावेद्ठीं सृष्टी रचिलीं 
त्यावेत्ञीं ध्याच्याजब० उपकरणें-साधनसामग्री कोणतीं होती ! साधनसामग्रीशिवाय ईश्वराछा सृष्टि- 
रचना करतां येतें काय ? जगांत उपादान-कारण उपस्थित असल्याशिवाय कोणतीद्वी वस्तु बनत 
नादीं असें आपण पाहतों. माती असल्याशिवाय कुंभार गाडगें बनवूं शकेल काय : ईश्वरानें प्रथमतः 
सामग्री तयार केली, मग सृष्टिरंचनेस प्रारंभ केला असें म्दृणाबें तर ती सामग्री कशानें तयार केली ! 
याचें उत्तर देतांना पुनः अनवस्था दोष येतोच. जगाची रचना करण्यायोग्य सामग्री स्वतःसिद्ध 
आदे. ती बनविण्याला कोणाची जरूरी नसल्ली तर जगद्दी स्वतःसिद्ध मानण्याचा प्रसंग येईल व 
जसे जगाचा कर्ता स्वतःसिद्ध मानता तसें जगद्दी मानावें छागेल. 

इंश्वर समर्थ आहे. तो सामग्रीशिवाय फक्त इच्छामात्रें करून जगाची रचना करूं; शकतो 
असे म्हृणण्याला कांहीं प्रमाण आह्वे काय? इच्छामात्रे करून वाटेल तें करितां येतें असा 
एकदां सिद्धांत ठरल्यावर मग त्यांत विचार करावयाचें ते काय उरजलें ! 

ईश्वर कृताथ आह किंवा अकृतार्थ आहे? जर कृतार्थ म्दणजे ह्याला करण्या योग्य 
काय कांदींच उरलें नसेल तर त्याला जगाची रचना करण्याची इच्छा तरी कशी ज्ञाली ? जर तो 
अकृतार्थ आह्े असें मृणाल तर तो सर्व जगाची रचना करण्यास समर्थ होणार नाह्ीं. यावरून 
जगार्चे कर्तृत्व इश्वराकडे संभवत नाहीं. 

दुसरें कित्येक इंश्वराल्ा अमूर्तिक, निष्किय व सर्वव्यापी म्हणतात. ल्ायांच्या म्हणप्याप्रमाणें 
जरी ईश्वराचें स्वरूप मानलें तरी असा ईश्वर जगाला कसा बनवूं शकेल हें समजर्णे कठिण आदर. 
जो सर्वव्यापी म्हणजे सर्व पदार्थात व्यापून राहिलेला तो जगाची रचना कशी करणार ! ईश्वर 
क्रियारद्वित म्दृणजे निष्क्रिय आहे असे मानलें तर तो सृष्टि रचण्याकरितां कार्य करील हैं के 
संभवेल : ईश्वरानें सृष्टीछा कोणत्या हेतूनें रचिलें ? तो तर कृतार्थ व कृतकृत्य आहे. त्याला धर्म, 
अर्थ, कामब मोक्ष या चारी पुरुषार्थातून कांहींही करावयाचें उरलें नाहीं, मग सृष्टि रचून स्यानें 
काय फलवप्राति इच्छिली / प्रयोजनाशिवाय मूर्ख मनुष्य देखीलः कोणतेंही काम करण्यास ग्रवृत्त 
होत नाहीं असें आपण पाह्वतों. जर ईश्वराला सृष्टि रचण्यांत कोणतेंही प्रयोजन साधावयाचें नब्हतें. 
त्यानें निष्कारण रचना केली आह असें म्हटलें तर ईश्वर निरथक काये करणारा ठरेल. ही निरर्थक 
क्रिया “ ईश्वराची लीला ” आद्वे असें म्हणाल, तर व्याला मोहपरंपरा प्राप्त ज्ञाली, कारण छीछा अथवा 
क्रीडा ही अज्ञानी बाछकाला असतें अथवा जो प्रथमतः दुःखी असल तो छीछा करून आपकें 
दुःख विसरण्याचा प्रयत्न करीत असतो. ईश्वरानें ज्यावेत्लीं जग रचिलें त्यावेलीं स्यानें सब पदार्थ सुंदर 
व सुख देणोरे असेंच कां निर्माण केले नाद्वींत ? त्यानें जगांत कित्येक दरिद्री, दुःखी, रोगी, कुरूप, 
कुबुद्ध, नीच जातिचे प्राणी; तसेंच विष, कांटे, मल, मूत्र इत्यादि ब दुष्ट, म्लेंच्छ, मिछ, सर्प, 
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चांडाल वगैरे पदार्थ कां उत्पन्न केले ! बुद्धिमान्‌ असेल तो आपली सर्व बुद्धि खर्चून कोणतेंदी 
कार्य अत्यु्तम करण्याचा प्रयत्न करीत असतो. त्यापासून कोणाचेंद्दी अनिष्ट व्डा्ें अशी मु्दींच इच्छा 
नसते. मग इश्चर तर अतुल बुद्धिमान्‌, समथे व स्वतंत्र असून स्पानें ग्लानि येण्यासारखे, भयानक, 
दुःखदायक व धाण अश्ञा पदार्थाची उत्पत्ति कां केली ? यावर तुम्ही म्हणाल कीं, मनुष्य प्राण्यानें 
जसजशोीं कम केलीं तदनुरूप ईश्वरानें त्यांची शरीरादिक सबे सामभ्री बनविलीं असें म्हृणण्यांत 
ईश्वराचें ईश्वरत्व तें काय राहिलें! जसे कोश्थाला बारीक सृत दिलें ब व्या्ें त्यानें बारीक बख 
तयार करून दिलें, जाड सृत दिलें तर जाड वल्न बनवून दिलें. यांत त्याचें मद्ृत्व तें काय ! आपण 
सूत जसें दिलें तसें त्यानें बारीक मोठें बच्न निर्माण केलें. 

संसारांत प्राणी जीं बरीं वाईट अनेक कर्म करतात तीं आपल्या अभिप्रायाला अनुसरून 
इंश्वर करवितो किंवा ईश्वराच्या अभिप्रायाशिवाय प्राणी आपल्याच इच्छेनें करतो? जर तीं कांये 
ईश्वराच्या इच्छेनें तो करीत असेल तर ईश्वरानें जाणून बुजून आपसल्या प्रजेकइ्टन खोटीं कार्यें कशी 
करविलीं ? आपलीं संतानपरंपरा दुराचरणी व्द्यावी अस कोणी तरी इच्छील काय ? जर ईश्वराची 
इच्छा नसतांना प्राणी आपल्या इच्छेनुरूप कार्ये करतात म्हटल तर इंश्वराचें ईश्वरश्व व क्तृत्व कोर्े 
गैलें ? जग स्वतःच कर्मादिक कार्याचें कर्ता बनलें, यावर जसें कम केलें असेल तसेंच काये दोईल 
पण तें ईश्वराच्या निमित्तान्ने घडून येतें अस म्हणाल, तर जी वस्तु आधीच सिद्ध ज्ञाली आद्वे तिचा 
विनाकारण ईश्वराकड़े संबंध छावण्यांत काय मतलब ? 

ईश्वर सत्र ग्राण्यावर प्रेम करणारा आह. जगावर अनुग्रह करण्याकरितां त्यानें ते रचिलें 
आदे असें तुम्दी म्हणतां, त्याअर्थी त्याने स्व सृष्टि सुखी व उपद्रवरद्धित रचावयास पादिजे द्वोती. 
पण जगांत दुःख, वियोग, दारिद्य व देन्य चांद्वोकडे भरलेलें दिसून येत आह ते कां ! याचा 
विचार करतांना असें दिसून येतें कीं, याही गोष्टीत इश्वराचें प्रभुत्व राहिलें नाहीं. यावर तुम्द्दी मृणाल 
कीं, त्याने आपस्या भक्तांना सुखी, दुष्टांना दुःखी बनबिल यांत त्याची प्रभुता नाह्दीं काय ? पण 
इंशरानें स्वतः दोऊन दुष्ट कां निर्माण केलें ? त्याछा आपले सर्व भक्तच निर्माण करतां येत नब्द्दते 
काय ? ईश्वराला प्रथम दुष्टाची कल्पना नव्हती, जेव्हां त्यानें दुष्टांना पाढ़िलें तेच्द्ां त्यांना शासन 
केले या म्हणण्यांत ईश्वराचें अज्ञान प्रगठ होते. 

. ईश्वर जी जगाची रचना करतो ती, जग पूर्वी विद्यमान असलेलें पुनः बनवितों अथवा पूर्वी 
मुल्ींच नसलेलें अर्थात्‌ नवीनच उत्पन्न करतो ? जर पूर्वी असलेल्या जगाचीच रचना करीत 
असला तर जें पूर्वीपासूनच सत्‌ अर्थात्‌ विद्यमान आद्वि त्याची पुनः रचना ती काय करायची ! 
पूर्वी मुलींच नसकेल्या पदार्थाची रचना करतो असे म्द्ृणात्रं तर आकाशपुष्पाप्रमाणें तो पदार्थ 
अवस्तु ठरेल. 

ईश्वराला तुम्दी मुक्त म्हणतां ना ? मुक्त असतात ते कोणतीढ्ी क्रिया करणें किंवा करविरणे 
याविषयीं नेहर्मी उदासीन असतात. त्यांना सृष्टि रचाबी असा विचार कसा उत्पन्न द्ोईल ! करणें 
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किंवा करविणें मंत्री चिंताच मुर्की भुक्त जीब।ठाग्री संभवत नाडीं. इंश्र संसारी असेल तर तो आपरवा 
सारखा श्रम्नदा पाद्रिजे. ल्पत्य सब जम उस्रन्न करितां येणार नाहीं. सरहमूल “ इंखंर ज़गांचा 
कर्ता अड्ढे ? हें रदूणणें धुल्लींच छिड़ दोत नहीं. पद्चिल्यांदा जमाची रचना आयण कराग्रग्ात्री ग 
पुनः आपणज्न त्याचा संद्वार कराबग्राचा हा महान्‌ अपर्म आहे. 

 जगांत दैत्पराक्षसाद्विक दुष्ंचा फार उपद्रव झाला म्दृणून ईश्वर त्यांचा प्रलयकालीं संदर 
करितो ” असें मद्ृणारू तर अगोदर भसे दुष्ट त्यानें उत्पन्नच कां कराते ? हे छोक दुष्ट होतील हैं 
व्याला समजलें नव्दूतें म्डूटलें तर ईश्वर अक्षानी ठरतो. त्याव्य आपल्या कृतीरचे फल समजलें नाद्ी 
व त्यामुद्ठें तो दुःली बनून वरचेबर नवी रचना करीत आह. रचना करण्यांत चूक जाली अरस 
आढ्रद्गून आल्यास॒ तिचा संद्वार करण्यास तयार द्वोतो व दुष्ट कोठें असतात याचा शोध करूं: छागतो. 
दुःखानें व्याक्ुल ज्लाल्यामुदें स्वतः प्रगट न होतां दुशंना मारण्याकरितां तो हजारो उपाय, वेष, 
शल्षादिक सामुप्नी एकत्र करण्याक््या विचारांत व अनेकांचें साह्माय्य कसे घ्यावें या विचारांत मम्न 
होऊन आपका जन्म सदैव दुःखांत प्रण करितो असे म्हणाबें छागेल. याप्रमाणें ईश्वरांत भज्ञान, 
प्गद्वेष, मोद्द वगैरे पुष्कन्ठ दोष उत्पन्न होतात. 

याकरितां इतर छोकांनीं राचिछेलया असत्य शाल्रापासून उत्पन्न होणाय्या दुःखाचा विचार 
करून बीतराग स्नज्ञांनीं प्ररूपण केलेल्या अनादिनिधन, स्वतः ैद्गष, अशा जगाच्या स्वरूपार्चे 
यथार्थ ज्ञान करून घेऊन, तेंच खेरें आहे अशी इद श्रद्धा ठवाबी. जीव, पुद्ठल, धरम, अधर्म, आकाश, 
आणि काल हौं सद्दा द्व्यें अनादिनिधन आहत. असत्‌ वस्तुचा उत्पाद करण्यास व सत्‌ वस्तूचा 
नाश करण्यांत कोणीढी कधीही त्रिकार्ली समर्थ होणार नाह्ीं ढवे पक्कें लक्षांत ठेबावें. उत्पाद, बिनाश 
द्रब्यांत द्वोत असतात. म्द्णून जें शाजत्रांत वर्णन आढ्वे तें पर्यायार्थिक नयाच्या अपेक्षेनें आहे. जेबढ़े 
ऋणून चेतन अचेतन पदार्थ आद्वित त्या सर्बाचा द्रव्यदष्टीन कर्षीही नाश ब उत्पत्ति होत नाहीं. 
प्रत्येक क्षणीं त्यांतील पूर्व पर्यायाचा नाश व उत्तर पर्यायाचा उत्पाद होत असतो. द्रब्य ढं 
घ्व आइ्ने व तें कीं उत्पन्न होत नाहीं व नाशही पावत नाहीं. उत्पन्न होणें व नाहींसे ढोणें हें पर्या- 
याचें कार्य आहे. पर्याय दवा कधींही एकरूपाचा राह्मत नाहीं. द्ृब्याचा नाश कर्वीच होत नाहीं. 
सदाद्दी द्रव्यांच्या समुदायाठाच लोक म्दणाबया्चें, याशिवाय दुसरी वस्तु छोक नब्द्द. 

टादबभाबना न्‍ 

या संस्थानविचय धर्मथ्यानांत बारामाबनांचें चिंतन निरंतर करणें योग्य आह म्हृणून व्यांचें 
थोडेसें स्वरूप येथथें सांगतो. त्या बारा भावनांचीं अनित्य, अशरण, संसार, एकत्व, अन्यत्व, अश्ुचि, 
आख्नरव, संबर, निजरा, लोक, बोघिदुलेभ आणि धर्म अशीं नांबें आहत. या सर्वांचा स्वभाव भग- 
वान्‌ तीयैकरांनीं देखील चिंतन करून , संसारंदढह भोगापासून विरक्ति प्राप्त करून घेतली आइे. 
यावरून या भावना वैराग्याब्या माता अह्वित असें म्हटलें आढ्े तें योग्य आहे. या भावनांनें चिंतन 
करण्यापासून सर्व जीबांचें ह्वित ढोतें. अनेक दुःख्बांनी व्यापलेल्था संसारीजीबांना या भाषनांना 
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शरण गेट्यानें दुःखमुक्त द्वोतां येतें. दुःखरूपी अम्नीनें संतप्त झालेल्या जीवाला, शीतल मंद व सुगंध 
वायूंनी व्याप्त अशा कमलवनांत जाऊन निवास केल्यासारखें सुख या भावनांध्या चिंतनापासून इोतें- 
या भावना तस्‍्त्वनिर्णय करून देणान्या व अश्जुभ ध्यानाचा नाश करणास्या अद्वित. यांच्या चिंत- 
नासारखें जीवांचें दुसरें कल्याण नाहीं. ह्या भावना द्वादशांग वाणीचें केबठ सार आद्वित, म्दणून 
यांचें मोव्या प्रेमानें या संस्थानविचयघमध्यानांत चिंतन करणें अबश्य आह. याल्ता अनुप्रेक्षा असेदी 
म्हणतात. 
१ अनित्य अलुप्रेक्षा 

जगांत दिसून येणारे सत्र पदार्थ अनित्य आह्वित, देव, मनुष्य, तिरयंच वगैरे सब्र प्राणी 
पाण्यावरील बुडबुड्याग्रमाणें अथवा अभ्नीच्या ज्वालेप्रमाणें नाहींस होतात. त्सेंच वैभव, ऋद्धि, 
संपत्ति व इतर परिग्रहह्ी स्वप्नाप्रमाणें क्षणभुंगर आहत. याचग्रमाणं धन, यौवन, जीवन वगैरे सर 
परिवारही विनाशिक आह्वि. पण मिथ्यादृष्टी जीव यांनाच आपकें हित करणार आहत असे समज- 
तात. ज्याला स्वस्वरूपाचें ज्ञान असतें तो परक्याला आपकलें स्वरूप कर्स मानील ! आपणाला 
दिसणारें इंद्रियांचें सौरूय इंद्रधनुष्याच्या रंगाप्रमाणें नाहींसे द्योणोरं आहे. तरुणपणाचा जोर साये- 
कालच्या सूर्याच्या छालीसारखा क्षणध्वंसी आहे. म्हणून हें माश्लें गांव, हैं माझें राज्य, ह माझे घर, दें 
माझें धन, हैं मां कुटुंअ असा विकल्प करणें ब्यथ आहे. असा विकल्प मोह्वाच्या प्रभावानें होत 
असतो. जे पदार्थ आपर्या डोब्याला दिसतात ते सब नाशबंत आद्वित. या पदार्थाना पाद्णारीं, 
जाणणारीं इंद्रिये पण अब्रश्य नष्ट होणारीं आहेत हैं जाणून आत्म्याच कल्याण करण्यासाठीं या 
सर्वार्चें स्वरूप समजून घेण्याचा प्रयत्न करावा. 


संसायंत आप्तवर्गाच्या संबंधामुछें अनेक प्रकारचीं पापकर्म आपणांस कराबीं लागतात. तो 

संबंध तरी नित्य टिकणारा आहे काय ? जहाजांत परदेशी गमन करूं इब्छिणोर अनेक देशच व 

अनेक जातीचे छोक असतात. जहाज इश्टस्थलीं पोहोंचबितांच ते सव आपा- 

आप्तवर्गाचा संबंध पल्या जागीं निधून जातात. तीराछा जहाज पुरह्षेचेपयत सब एके ठिकार्णी. 

अनित्य आहे.. असतात, पुढें ते एकत्र राहत नाह्वींत. याप्रमाणे जगांत कुल ही एक नात्र 

अथवा जहाज आहे. या कुलांत अनेक गतींतून जीव येऊन उत्पन्न ह्वोतात,. 

आपकलें आयुष्य पूर्ण झालें म्हणज आपापल्या कर्मानुसार चारी गतीत जाऊन उत्पन्न द्वोतात, म्द्दणून 
आप्तवर्गाचा संबंध सतत टिकणारा आह्े असें मानूं नये. 


ज्या शरीराच्या संबंधानें द्लीपुत्र, मित्रबांघध आपके आद्वत असे वाटतें, तें शरीर देखील 

अग्नीत भस्म होणारें आहे अथवा त्याढा पुरल्यास जमीनींत मिकून जाणोरं आह अथवा या शरी- 

राचे दोन्द्दी संस्कार न करतां एखाद्या मनुष्यभक्ष्यक दिंश्षपशृच्या भक्ष्य- 

शरीरद्दी अनित्य आदे. स्थानीं ठाकलें तरी ल्याचे विष्ठेत अथवा कृमिकलेवरांत रूपांतर होऊन: 
२, ४७ 
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त्याचा एकेक परमाणु जमिनीवर अथवा आकाझांत बिखिरून जानारा भांदे. पुनः या दारीराचा 
संबंध प्राप्त द्वोणार नाहीं असें जाणून, ख्रीपुआदिकांच्या मोद्ानें आपरा धर्म बरिघडबूं नये. आपण 
ज्या स्लीपुत्र, मित्रबांधब, स्वामिसिधकादिकांशी मिव्ठुम राहुन सुखाने कालक्रमण कराये असें इभ्छितो . 
पण ते सब कुर्दुनी लोक शरदऋतूंतील ढमाप्रमाण बिखरून जाणारे अद्वित त्यांचा संबंधददी 
नाहींसा द्ोणार आह. 
याशिवाय इतर पदार्थ म्द्ृणजे जें राज्य, जी जमीन, जी हवेली व जें उपजीविकेचें साधन 
तुम्ही आपलें मानून त्याकरितां द्विंसा, असत्य, कपट बगैरे करण्यास प्रदृत्त ह्वोतां व अनेक जीवांना 
छुबाइन आपकल्या पोटाची खत्|गगी भरतां, आपल्या शक्तीब्या व सत्तेच्या 
राज्य व ऐश्र्य हेंही जोरानें निर्बछाला धमकाषून त्यापासून बत्ठजबरीनें पैसे छुटितां, त्या सर्व 
अनित्यच.. परिप्रद्ांचा संत्रंध ही कायम राह्णारा नाद्दी, यःकश्वित्‌ उपजीविकेकरितां 
नरकतियँंच गतींत अनंतकालपयैत अनंतदुःखाची परंपरा तुम्दांला यापासून 
ग्राप्त होणारी आद्े म्द्ृणून वरील अन्याय प्रवृत्ति करण्याचा विचार मनांत आणूं नये. अनित्य परि- 
प्रद्वाच्या स्वामित्वाकरितां व अभिमानाकरितां आजपयंत कित्येक बिलयाला गेले ब अजूनद्दी किल्येक 
जात आइ्वित म्हणून अन्याय प्रवृत्तीचा परिद्दार करून आपल्या आत्म्या्ें कल्याण द्वोईछ अशा 
मार्गा्चे अवलंबन कराते, 
आप्तवर्गादिकांबरोत्र आपला जो संबंध जडलेला आह्े तो उन्हाव्यांत चब्हाटा अस- 
डेल्या वृक्षाष्या छायेखालीं अनेक देशांचे पांधेस्थ यऊन विश्रांति घेतात ल्या प्रकारचा आइ्द. झ्ाडाच्या 
सावलींत क्षणमात्र विसावा घेऊन पथिक लोक ज्याप्रमाएं आपापल्या गांवीं 
आपांचा संबंध निधून जातात, तद्गत्‌ संसारांत कुलरूपीं वृक्षाच्या छायेखालीं दे कुटुंबीजन 
क्षणिक आह... राहुन आपापल्या कर्मानुसार अनेक गतींत भ्रमण करण्याकरितां निधृन 
जातीलछ. तुम्ही ज्यावर अतिशय प्रीति करीत आह्वां तीं माणसें देखौछ मत- 
लबी आह्वित. डोब्यांतील ालीप्रमाणें त्याजवरील प्रीति नाहींशी होणारी आह. एखादा ज्लाडावर साय॑- 
काब्ख्य्या वेढ्ीीं जसें अनेक पक्षी प्रूवेसंकेताबांचून येऊन बसतात त्याप्रमाणें आपल्या कुदुंबांत देखीलह्ी 
अनेक माणसे येऊन उत्पन्न होऊन आपापल्या कर्मानुसार पुनः नाहींशीं होतात- 
हैं सगकें घन, ऐश्वये, आज्ञा, राज्य ब इंद्रियांच्या विषयांची सामग्री वगैरे पाहतां पाद्वतां 
नाश पावणारी अहि. तारुंण्य हें दोन प्रदरच्या सावलीप्रमां चंचल आहट. ते स्थिर रद्दाणारें नादीं, 
चंद्र-सुर्य-प्रहनक्षत्रादिकांचा अस्त झ्ाला तरी पुनः पुनः त्यांचा उदय द्वोणारा 
तारुण्य नश्वर आहे.. आदि; वसंतम्रीष्मादिक ऋतु गेले तरी पुनः येणोरे आह्वित, परंतु एकदां नष्ट 
झालेलें इंद्रिय, यौवन, आयुष्य, शरीरादिक मात्र पुनः कधींद्दी येणारे नाह्ीत, 
जसें पर्वतावरून पडणान्या नदौीचे तरंग अग्रतिबंधकतेने नाहींसें दहोतात तद्बत्‌ आयुष्य ई प्रत्येक- 
क्षणी नाहीसें होतें. 
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ढंज २२१ माननाणिकार ...... शछर्‌ 


ज्या दारीराधष्या आधीन आपने जीवन आदे त्या रारीराछा जजेर करणारी जरा प्रत्येक सम- 

याला जक्ड जबत्ठ वेल चालसी आदे. ती तारण्यरूपी इक्षाल्रा दरघ करण्यास दाबाप्लिसारखी, 

सौभाग्यरूपी पुष्पाछा जलबृद्धी सारखी, खस्लीच्या प्रीतिरूप दरि- 

जरेबें खरूप. गीला वाघासारखी, ज्ञानरूपी नेन्नाठा मिटविष्यास धूलीच्या बृष्टिसारखी, 

तपरूप कमलाध्या बनाला बर्फासारखी, दैन्य उत्पन्न करण्यास आईसारखी, 

तिरस्कार बृद्विंगत करण्यास शौप्रगामिनौ स्रीसारखी, उत्साह्द नाहींसा करण्यास तिरस्कारा- 

सारखी, रूपरूपी धन चोरून नेणारी, झक्ति नष्ट करणारी, पायांतीर शक्ति हदरण करणारी, भावस 

वाढविणारी व स्मरणशक्ति नाहींशी करणारी आह. यमाला बोलावू पाठविलेल्या दूतत्रियेप्रमाणें असणारी 

अशी जरा ग्राप्त ज्ञाली म्दणजे आसमक्षिता्ें बिस्मरण होतें. वरचेवर मनुष्यजन्म, सत्कुल, जैनधर्म 

यासारखी सामग्री प्राप्त होत नसते. जोंपयैत तुमच्या नेत्रांत तेज, पायांत जोर आणि आाः्म्यांत 

बिचार करण्याची शक्ति आहे तोंपयकच याचा विचार करा. इंद्रियांतील शक्ति प्रतिसमयास कमी 

द्वोत आह. ती नाहींशी झाल्यावर आत्मकस्याण कसें करणार ! 

हा सर संयोग वियोगस्त्ररूपाचा आह. विषयप्रेमामुर्ले कोणार्चे कल्याण झाल्याचें उदाइ्षरण 

नाहीं. उलट असंख्यात जीवांचें अकल्याण श्ञाल्पाचीं उदादरणें प्रत्यहीं आढकून येतात. 

बाबानों, हे इंद्रियांचे विषय व इंद्रियें हीं दोन्हीही नाहींशीं द्वोणारी 

इंद्रियविषयांची. आइ्वित. तुम्ही कोणाकरितां आत्महित सोड्टनन घोर पापाचा बंध करीत 

अनित्यता. आद्वांत ? दिवसेंदिवस बविषयप्रीतींत कोणाकरितां लीन होत आह्वांत ? द्वे सर्व 

विषय तुमच्या अंतःकरणांत तीत्रदाह् उत्पन्न करून नाहींसे होतील. शरीर 

हैं रोगानें सदैव भरलेलें आह. जीवन मरणसंयुक्त आहे. ऐश्वय नाशाच्या सन्मुख उमे राह्िलेलें 

आह. संयोगाचा खात्रीनें वियोग ह्ोणार आह्ि. इंद्रियांचे सवे विषय आत्मस्वरूपाची भुरकत पाडणारे 

आद्वित. यांच्या नादीं छागल्यानें सब जीव आपला नाश करून घेत आह्वित. यावरून विषयसेवना- 

पासून सुख इच्छिणारे मूर्ख लोक पुष्कव्ठ दिवस जगावें म्हणून विषप्राशन करण्याची इच्छा 

करितात, प्रकृतीछा शीत वाटावें म्हणून अग्नीत प्रवेश करितात, अथवा मिश्टभोजनाकरितां 

विषव्र्लीठा सिचन करून वाढवितात अर्सेच म्हणावें लागेल. विषयापासून मोह आणि मद उद्यन 
द्वोतो म्दृणून त्यांवरीछ प्रेम सोइन आत्मकल्याण करण्याचा प्रयत्न करावा. 

मरण अचानक प्राप्त द्ोईल. हा मनुष्यजन्म व जिनधम नाहींसा झ्ाल्यानें पुनः अनंतकाल 

ल्‍ गेला तरी प्राप्त ढवोगें दुर्लभ आदे. नदीवरीछ तरंग एकदां उत्पन्न झाले कीं 

मनुष्यजन्म पुन: ते नाहींसे व्हावयाचेच. पुनः ते परत यावयाचे नाहींत. तद्बत्‌ आयुष्य, 

मिछणार नादीं.. शरीर, रूप, शक्ति, सौंदय वगैरे नाहींसे झाले म्दणजे पुनः कथोदी प्राप्त 

होत नाढींत. शरीर एकदां नाडौींसें झालले म्हणजे तुम्हाला प्रिय असणारे जे 


स्ली, पुत्र, मित्रादिक यांचा संयोग स्वप्नासारखा आदे असें समजून त्यांचेकरितां अनीति, पाप कर- 
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ण्याचें सोहन तत्काल शील, अत, संयम वगैरे धारण करा. 
हूं जग इंद्रजालविद्रेप्रमाणें भ्रम उत्पन्न करणोरें आह. यांत धनयौवनजीवन, खजन परजनाचा 
समागम ह्ोोतो त्यामु्ें जीव मोहानें आंघका होतो. पण ही धनसंपदा चक्रवर्तीजवलू स्थिर रािली 
नाहीं ठी अन्य पण्यविह्टीन प्राण्याजवलछ् कशी स्थिर राह्यीछ ? तारछुण्य हें 
शरीरावर जरेने नष्ट होईल, जीवन मृत्यनें व स्वजनपरजन वियोगानें नष्ट होणोरे 
अवास्तव प्रेम आहित. यांतून चिरकाल कोण राहील असें तुम्हाला बाठतें ? या शरीराला दररोज 
करूं नका.. तुम्ही स्नान धान स्वच्छ करतां, अनेक अत्तरांनीं सुगंधित करतां, 
मौल्यवान्‌ वल्भलाभरणांनीं सुशोमित करतां, अनेक प्रकाराच्या मधुर ब मिष्ट 
भोजनानीं पुष्ट करितां, याग्रमाणें राज्ंदिबस या शरीराचेंच दास्य करण्यांत आपका काल घालवितां 
शब्या, आसन, काम, भोग, निद्रा, शीत, उष्ण वगैरे अनेक उपकार करून पुष्ट करीत आह्वां व 
याच्या प्रेमपाशांत सापडलेले आहांत. व्यामु्ठें मक्ष्य, अभक्ष्य, योग्यायोग्य, न्यायान्याय याचा विचार 
न करितां आपला प्रिय घम ठाकण्यास तयार होत आइह्वां. एवढेंच नब्हे पण या नाशबंत 
शरीराकरितां कीर्ति गेली तरी बद्वेत्तर, प्रसंगीं मृत्यु आछा तरी पत्करला, वेत्ठेवर नरक राह्दो पण 
निगोदांत राद्दार्वे लागलें तरी कबूछ करित आह्ठां. असलीं संकर्टे म्द्ृणजे शरीराच्या प्रीतीपुर्दे 
कांहींच नाद्दीत अशी तुमची समजूत झ्ाली आह. पण हें शरीर पाणी भरलेल्या कांचेष्या 
भांड्याप्रमाणें नष्ट होणारें आद्द याची तुम्हाला कल्पना देखील नाहीं. या शरीराबर उपकार करणें 
म्हणजे कृतप्नावर उपकार करण्यासारखें आह. यावर जितका तुम्ही उपकार कराल तितकेंच 
तें तुम्हाला सापाला पाजलेल्या दुधाप्रमाणें बिपरीत फल देणारें आद्व. या शरीराबर फाजील 
प्रेम करण्यानें तुम्हाला महद्दादुःख, रोग, केश, दुर्ध्यान, असंयम, कुमरण, नरकपतन बगैरे निश्चयानें 
प्राप्त होणारें आहे. या शरीराला जसजर्से तुम्ही विषयादिकांनीं संतुष्ट करीत रह्ाल तसतसें तें 
तुमच्या आत्म्याचा अधिक नाश करण्यास समथ होईल. शरीराछा जर तुम्दी एक दिवस जेबण न 
दिल्ें तर तें तुम्हांस दुःखानें व्याकुल करितें. आजपयंत ज्यांनीं ज्यांनीं शरीराबर प्रेम केले आद् व्या 
सर्वांची गति संसारांत चांगली झ्लाली नाह्ीं. स्यांचे आत्मकार्य बिघद्टन अखेर अनंतानंत काल नरक- 
निगोदांत श्रमण करावें छागर्ले आद्वि, पण ज्यांनीं वेव्ेवर सावध होऊन शरीराछा तपश्चरणाकड़े 
लावून कृश केले आह, त्यांनींच आपलें हित करून घेतलें आह्वे. इंद्रियांना जसजसा विषयभोग 
मिल तसतशीं तीं तृत्त न होतां उछ्ट तुमची तृष्णा वाढवितात. जरसे पेटलेल्या अम्नींत छांकड़ें 
टाकौत गेल्याने तो न बिज्ञतां उलट अधिक प्रज्वलितच ह्वोत जातो, ते इंद्वियें विषयभोगांनी तृप्त न 
होतां उलट त्यांची भोगेच्छा बाढतच जाते. एकेक इंद्रियाब्या वश ज्ञाल्यानें चक्र॑ंत्रति राजे श्रष्ट 
द्वोडन नरकांत गेले म्दृणून इंद्रियांना, दुःख देणारे, पराधीन करविणारे, नरकाला पोंचविणोरे 
जाणून त्यांवरील प्रम टाकून, आपल्या वश करून घ्यावें. जगांत मनुष्यप्राणी सर्व निद्व कम इंद्वि- 


यांच्या वश झास्यामुलेंच करीत असतो, म्दणून इंद्रियरूपी सर्पाच्या विषापासून आपल्या आत्म्याची 
रक्षा कराबी 


हक कक रे ई ६ कंइंड पा हू 
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आपण नाहबंत अशा लक्ष्मीवरद्दी अतिशय प्रेम करितो. परंतु ती कशी आदे याचा विचार 

करीत नादीं. लक्ष्मी ही. क्षणभंगुर असून कुलीन पुरुषांशीं रममाण होणारी नाद्वीं. ती शूर, बीर, धीर, 
कुशल, पंडित, मूरव, सुरूपी कुरूपी, मित्र, धर्मात्मा, अधर्मी,पापी, दातार, कृपण 

लक्ष्मीचा ख़॒भाव. यांपैकीं कोणाजवव्ठद्दी सदैव रह्यात नाहीं. ज्यांनीं पूर्वी पुण्य केले असेल त्या- 
जब ती दासी होऊन राह्णारी आह. द्वी कुपात्राला दान दिल्यानें ब खोर्टे 

तपश्चरण केल्यानें उत्पन्न होते. आपल्या मोदानें जीवाला कुमार्ग व कुभोगांकडे प्रदत्त करून दुर्गतीछा 
पोंचविते. सच्यां चाद्ं असलेल्या पंचमकालांत तर ही वरील कारणांनींच प्राप्त द्ोते व बुद्धीला जम 
उत्पन्न करून अनन्वित कृत्य मनुष्याच्या दवातून घडविते. ही महअयासानें प्राप्त द्वोते व प्राप्त क्नाली 
तरी तिचा उपयोग पापविषयक उपभोगाकडेच अधिक व्हावयाचा. ही जब असताना सत्पान्न- 
दान, विद्यादान, अभयदान, औषधदान वगैरे देण्याची क्चित्‌च बुद्धि उत्पन्न होते. लक्ष्मीमुव्े 
सदैव आर्तध्यानांतच परिणाम रममाण होऊन तिय॑चग्तीत उत्पन्न व्हावें लागतें. लक्ष्मीपासून तृष्णा 
वाढते, मद उत्पन्न होतो, म्हणून द्विचा उपयोग दुःखी, दरिद्वी छोकांच्या उपकाराकडे, धर्मकृत्ये 
वाढविण्याकडे, धर्मायतनें व विद्यालयें बनविण्याकडे, विद्या शिकविण्याकड़े व बीतरागसिद्धांताचा 
प्रसार करविण्याकडे करून ह्विठा सफल कराबें. न्‍्यायप्राप्त छक्ष्मीचा उपयोग मर्यादित ब प्रामाणिक 
भोगोपभोगांकड़े करावा. तसें करीत असर्ताना धर्माचा घात होणार नाहीं ढ़ें लक्षांत ठेवाबें. ही सदैब 
पाण्यावरीछ वरंगाप्रमाणे चंचल आहे असे जाणून प्रसंग प्राप्त ज्ञाला असतां दान व परोपकार 
करून घ्यावा, ही परछोकीं वरोबर यावयाची नाहीं. मृत्यु अचानक प्राप्त ज्ञाका असतां इला हर्थेंच 
टाकून तुम्हाला जाबें छागेल. जे द्रब्याचा सत्कर्माकडे मुलींच उपयोग न करितां सदैव संचय 
करण्यांतच गुंतलेले असंतात, ते स्वतः आपल्याछाच फसवून घेतात हैं त्यांच्या लक्षांत मत नाहीं. 
अनेक प्रकारचीं पापकार्ये व न्‍्याय-अन्याय याकडे लक्ष न देतां पुभ्कव्ठ लक्ष्मी संपादन केली, 
तरी आपल्यामार्गें ती दुसच्याच्या द्वातीं जाणार यांत तर शंका नाहीं. कब्पना करा कौं, मरण 
थेण्याच्या अगोदर ती आपण कोणाच्याही द्वातीं दिली नाहीं व अन्यदेशांत ब्यापारादिक साध- 
नांनीं तिची वृद्धि करण्याचें मनांत आणलें, तरी तिच्या रक्षणाची व नफा-नुकसानीची रात्र॑दिवस 
चित्ताला व्यग्रता असणारच. तसें न करतां ती जमिनींत खोल पुरून ठेविली तरी काय ज्लार्ले 
पुनः ती कोणी काढून तर नेणार नाहीं ना! हा विकल्प उभा आहेच. सारांश रात्रंदिवस द्विध्या 
चिंतनांत दुध्यौन करावें छागून अखेर तिचें फल दुर्गति ठेवकेली, सर्व जन्मांत द्रव्य एकीकरण ब 
तब्ितन या दोन कार्याशिवाय इतर विचारांस क्षणभरही ज्याच्या हृदयांत थारा मिव्ठाछा नाहीं, 
त्याछा सद्गति कोणत्या आधारानें प्राप्त व्हाबी हाद्दी प्रश्नच आहे. कृंपण मनुष्य लक्ष्मीचा दास 
आहे. तो तिचें रक्षण करीतच राह्मणार, दास पुरुषाछा भोगावयाचा अधिकार कोठला ? लक्ष्मी 
खोल जमिनींत पुरून ठेबिली याचा अर्थ तिा इतर दगडाप्रमाणें बनविलें, जमिनींत अगोदरच 
पुष्कछ दगड असतात त्यांत द्िचाही समावेश केला, यांत कृपणाला काय उपयोग झ्लाला ! 
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कृपणाध्या मार्गें कोणातरी त्यान्या वारसाक््या अबवा राजाच्या हातीं ती छागेछ, कृपणाष्या हातून 
कोणताही परोषकार ह्ोत नाहों. सारंस- वब्यासारखी जमांत आत्म्यादा ठकबिणारी दुसरी कोण- 
तीदी वल्तु नाहीं. लोफ आपला सर्व परमार्थ बाजूला ठेऊन दिच्या छोभानें रात्रदिवस अनेक अन्याय 
करित असतात. स्यांना केठेटवर अन्न मिब्यत भाह्दी. थंडी, बारा, पाऊस यांष्या वेदना ते सहन करि- 
तात. रोग व कष्ठ प्राज् ब्लाछे तरी त्यांमा ते समजत नाहींत, सदैव द्रब्बायें सिंतन करण्यांत रात्रौ 
त्यांगा ब्लोप येत नाहीं. फार काय पण द्रब्यलोभी मनुष्य प्रत्यक्ष द्रव्यापायीं मरण प्राप्त दोतें असें 
समजलें तरी त्याछा तो मोजीत माहीं, यापेक्षां छोभाची अधिक सीमा ती कोणती उरली ! बाहून 
करी जीं प्राणसंकटें- म्दणजे छोभाकरितां लढ़ाईल जाऊन युद्ध करणें, पमुद्रांत जाऊन खलाशार्चे 
काम्र करणें, उंच पबेलावर जाणें, धमरहित देशांत व्यापाराकरितां जाणें, जेथें कोणी आपस्या 
जफ्तीचें, गोताचें, कुलात, जिन्हाब्याचें दिसणार नाहीं-अशा प्रदेशांत जाणें यांत कांदीच विशेष 
नादीं. याप्रमाणें छोभाध्या आशेनें जीव अनेक ठिकाणीं भ्रमण करून अखेर दुर्गतीला जातो. लोभी 
पुरुष न करण्यासारखें, किंवा म्हार, मांग बगैेरे छोक करितील असें कृत्य देखील करण्यथास तयार 
होतो. इतके दिवस न समजतां अथवा समजून ज्ालें तें गेलें. पण आतां आपण जैनकुलांत उत्पन्न 
झालों आहोंत, आपणाछा भमवंताच शात्र श्रवण करण्याचा प्रसंग सुदैवानें प्राप्त द्वोत आदे त्याअर्थी 
संलोषबृत्ति धारण करूं: या. आपल्या पुण्याईप्रमाणें न्‍्यायमार्गानें मिक्ठेड तेवब्यांत संतोष मानूं या. 
द्रब्याविषयीं मनांत वसत असलेली गाढ़ प्रीति सोट्टन न्याथ्य विषयोपभोग थेऊं या. दुःखित, भुकेले, 
दीन, अनाथ असतीछ त्यांबर उपकार करण्याकडे आपल्या संपत्तीचा उपयोग करूं. या. आजपयंत 
लक्ष्मीष्या नादीं छायून अनेक लोक फसून दुर्गतीला गेले. हिच्या संबंधानें जगांतील सर्व जीव 
निश्चेष्ट होत आह्वित. पुण्याचा अस्त झाला असतां ती नाद्दीशी होणार आह. केबरू दविचा संग्रह 
करून आपण मरून जावें हें लक्ष्मी संपादन केल्या्चें फछ नव्द्दे. लक्ष्मी प्राप्त झ्ञाली असर्ता तिथ्यों 
साहय्यानें गरीबांबर उपकार करावा अथवा धर्ममार्ग चाढूं कराबा तर तिचे योग्य फछ ज्लालें अर्से 
होईल. खरोखर जे लक्ष्मीला पापरूप जाणून मुक्ठीं प्रहणच करीत नाहींत ते धन्य होत. पण ज्यॉनीं 
प्रथमत: ग्रहण करून नंतर तिच्यावरील प्रेम सोड़न त्याग केला ते अधिक धन्य द्वोत. सारांश- हैं 
घन, यौबन, जीवितव्य, कुटुंबाचा संयोग वगैरे पाण्यावरील बुडबुड्याप्रमाणें नश्वर आह्वेत म्दृणून 
आत्म्याचें हित द्ोईल अशीं कार्यें करण्पाकडे प्रवृत्त व्हा, थोडक्यांत सांगावयाचें म्हृट्ले म्दृणजे 
संसारांत जेबढीं म्दृणून संयोगाचीं कार्ये घट्टन येतात तीं सब विनाशिक आहत असें पक्के समजा. 

याप्रमाणें अनित्ल भावनेचें खरूप चिंतन कराबें व शेबटी असा विचार करावा कीं, दे पृत्र- 
पौत्रद्धीकुठुंच बगैरे आजपातेतों परछोकीं कोणी कोणाबरोबर गेलेले नाह्वीत व पुढें कर्पीही जावयाचें 
नाहींत. आपण उपार्जन केलेलें फक्त पुण्य व पाप ढेंच आपल्याबरोबर येणार आहे. जाति, कुछ, 
रूप, देश बगैरेंचा समागम शरीराबरोब्र येथल्या येयेंच राह्दील. अर्से जाणून अनित्यभावने्े 
ध्षणमात्रही विस्मरण द्वोऊ देऊं नये. 
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संसारांत देव, दानव, इंद्र, मंत्र, तंत्र यांपैकीं कोणीही शरण आलेल्यांचें दुःख निवारण कर- 
ण्यास समर्थ नाह्दी. यमराजाच्या तडाक्यांतूनही यांपैकी कोणीही सुटलेले नाहीं. आयुष्य पूर्ण ्वोतां 
क्षणीच इंद्र देखील कालवश होतो. ज्या इंद्राब्या ताब्यांत असंख्यात देव असतात, ज्याची आशा 
इोतांच हजारों ऋद्धिधारी देव हात जोड़न पुढ़ें येऊन उभे राह्मतात, जो स्वर्गामिथ्यें अनेक प्रकारचा 
सुखानुभव बेत द्वजारों वर्ष निवास करितो, ज्याच्या शरीरांत रोग, क्षुधा, तृषा वगैरे उपद्रव होत नाह्वीत, 
जो अतुलपराक्रमी असतो त्यालादी मृत्युनें सोडिलें नाहीं, त्याअर्थी इतरांचें मृत्युपासून रक्षण करण्यास 
कोण समये द्वोईल ? मृत्यु प्राप्त ज्ञाछा असतां निर्जन अरथ्यांत वाघाच्या दार्ढेत सांपडलेल्या इरणीभ्या 
पिलाचें कोण रक्षण करूं शकतो ? तद्गत्‌ मनुष्य प्राण्याचेंद्वी येथे रक्षण करण्यास कोणी समर्थ 
नाहीं. जगांत आजपावेतों अनंतानंत पुरुषांचा नाश ज्ञाला आह. त्यांचे कोणी रक्षण केलें ! मृत्यु- 
पासून रक्षण करणारा कोणी असता तर मनुष्य अमर झाला असता. परंतु तो अमर आदे भ्षसें 
अजून तरी ठरलें नाद्टीं. त्याअर्थी आपण कोणास शरण गेलों म्दवणजे आपलें रक्षण होईछ अश्ञा 
मिथ्याबुद्धीचा त्याग करावा. 
संकटप्रसंगीं आपण आपल्या हिताकडे नजर दिली नाहीं म्हृणून आपकलें नुकसान झ्ार्ले 
शरीरांत रोग उत्पन्न झाडा असतां आपणाकड्न उपाय करण्यांत कसूर झाली अथवा आपक्या इृष्ट 
देवतला शरण गेलों नाद्दी त्यामुद्ठें अखेर त्या रोगांत त्याचा अंत झ्ाला 
मरण चुकत नाद्ढी. याप्रमाणें आपल्या कुठुंबांतील मृत मनुष्याविषयीं शोक केला जातो. त्याबेढ्ीं 
आपण यमाच्या दाढढ़ेंत सांपडलेलें आहोंत, आज नाहीं उद्यां आपलीदी 
तीच गति होणार आंहे. कोव्यवधि उपाय केले तरी ज्या कालानें इंद्राछा सोडिले नाहीं तो काय 
आपल्या मनुष्याकडून रॉकछा जाईछ ! आज अमुक मनुष्य मरण पावला, उद्यां दुसरा मरण पाबछा 
असे आपण पाहतें,व्याचग्रमार्ण आपणही एके दिवशी अवश्य मरणार आह्वोत. जसा इतर मनुष्यांना 
स्री-पुत्र-मित्रांचा वियोग होतो तसा आपणांसही होईल. त्यावेछीं कोणाला शरण गेलें म्हृणून 
वियोग अथवा मरण होण्याचें थोडच थांबणार आह ? अश्ुभकर्माचा उदय प्राप्त ढवोप्पानेंच बुद्धीला 
श्रम उत्पन्न होतो. अ्बछ कर्माचा उदय असछा म्हणजे कसलाही उपाय फलद्रप होत नाह्ीं. अशा 
प्रसंगी अमृताचें विष, तृणार्चे शत्न होऊन तें आपला घात करितें. आपले जीवस्य कंठस्य मित्र देखील , 
द्वाइवैन्याप्रमाणें बायूं लागतात, 
झुभकर्माचा उदय प्राप्त होतो त्यावेत्ीं मूर्ज मनुष्यांतद्दी बुद्धीचें तेज चमकूं लागतें. कांदींदी 
प्रयत्न न करितां आपोआप सुखसामग्री येऊन मित्ठते. वैरी मित्रासारखा व विष अमृतासारखें बनतें, 
पुण्याचा उदय असतांना उपद्रव देणान्या सबब बस्तुपासून सुख प्राप्त होतें, 
पुण्योदयानेंच. म्हणून मनुष्यप्राण्याला दुःखमुक्त होण्यास शरण जाण्यास योग्य कोणी 
मुख होते. असेल तर तें पुण्यकर्मंज होय. त्याला शरण जा. पापाच्या उदयानें 
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हवातांत पडलेलें द्रब्य क्षणांत नाढींसें होतें, व पुण्योदयानें अतिदूरची वस्तु श्राप्त होते. छाभांतराय 
कर्माचा क्षयोपशम असला म्दणजे कांहींदी प्रयलन न करतां द्॒व्याचे निधि ह्वा्ती लागतात- 
पण पापोदय असलछा ब आपण सदाचारानें बागत असलों तरीद्वी जबल्चें द्रव्य नाहींसे होऊन 
अनेक दोषांचें खापर मार्थी येतें व जगांत दुष्कीर्ति होते. यशनाम कर्माचा उदय प्राप्त झ्लाछा 
म्णजे तेच अपवाद ब दुष्कीर्तिद्दी नाह्ींशी होते व दोष असलेले सर्ब गुणासारखे दिसूं छागतात. 


संसार हा पापपुण्याच्या उदयानें मरलेला आहे. स्वार्थ व परमार्थ अशा दोन्‍्ही प्रकारचे 
उदय परक्ृत आह्वत. अतएव आत्मभिन्न आद्वेत असा जाणपणा मनांत ठेवावा, कोणतीद्वी अवस्था 
प्राप्त ज्ञालठी तरी हषेविषाद मानूं नये. पूर्वी केलेला बंध आतां उदयांत 
कम बलवान आदहे येऊन आपकें फल देऊन नाहींसा झ्लाला हें एकार्थी बरेंच झ्लालें. त्या 
बंधाला आपस्या इच्छेप्रमाणें उदयांत आणतां आलले नसतें. पुनः कर्म उद- 
याला आल्यानंतर त्यावर कांहीं इलाज चालत नाहीं. कर्माचें फल जन्म, जरा, मरण, रोग, चिंता, 
भय, वेदना; दुःख वगैरे प्राप्त झ्ाें असतां त्यापासून रक्षण करण्यास मंत्र, तंत्र, यक्ष, राक्षस, देव, 
औषध व प्रत्यक्ष परमेश्वर देखील समथे नाद्वीत. तसेंच आकाशपाताव्यंत कोठेंढी लपून बसलों तरी 
तो गांठल्याबाचून सोडणार नाह्ीं. औषधी वगैरे पदार्थ बाह्यनिमित्ते देखील अश्ुभकर्माचा उदय 
मंद असेल तरच उपयोगी पडतात. दुष्ट, चोर, मिछ, बैरी, सिंह, वाघ, साप वगैरे गाबांत अथवा 
अरण्यांत जेथें आपण सापड्ूं तेथें मारून टाकतील, जलचर जीब पाण्पांत गेलों तर मारतीलयाग्रमार्गे 
अशुभकर्माचा उदय जलीं, स्थलीं, काष्टी, पाषाणीं, घरी किंवा वनांत, कुदुंबांत किंवा शज्नात्रांनीं 
सज अशा राजसमेंत कोरठ्ेंद्दी व केव्द्ांही सोडीत नाहीं. या जगांत अशीं कांहीं ठिकाणें आहत कीं, 
तेथें सूर्यचंद्राचा प्रकाश, हवा व विक्रियाऋद्धिधारक देबांना देखील जातां येत नाहीं. पण कर्म तेथेंही 
जातेंच. यावरून कर्माचा उदय असतांना विद्या, मंत्र, बल, औषध, पराक्रम, मित्र, योद्धा, हृत्ती, 
भोडा, रथ, सैन्य, किला, शत्नात्रादिक ब साम, दाम, दंड, भेदादिक उपाय यापैकीं कोणीही 
आपण शरण गेलों असतां रक्षण करण्यास समर्थ द्वोणार नाहींत. उदयाला येणाय्या सूर्यास प्रतिबंध 
करण्यासह्ी कोणी समर्थ नाहीं असें जाणून नेहमीं साम्यभावाचें शरण ग्रहण करावें मद्ृणजे अशुम 
कर्माची निजेरा द्दोईल व पुर्ढे नवीन बंध होणार नाहीं. रोग, वियोग, दारिद्य, मरण बगैरेचे भय सोडून 
घैये धारण करावें. 


बीतरागभाव, संतोषभाव व परम साम्यभाव ह्वाच सर्व दुःखाचा नाश करणारा आह, दुसरा 
कोणीदी नाहीं. आपणांस शरण जाण्याला योग्य म्दृणजे आपल्याच आत्म्यांत वास्तब्य करणारे 
उत्तमक्षमादिक भाव आह्वत. क्रोधादिक परभाव हढेच इहपरलोकी जीवाचा 

वीतरागभावानेंच घात करणारे आदत. कषायांचौ मंदता होण्यापासूनच इबलोकीं द्वजारों 
दुःखनिवारण  विष्नांपासून जीवाची छुटका होते म्हृणून अशा साम्यभावाला शरण जाएें 
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देंच योग्य आहे. रागद्वेषाच्या मंदतेपासून नरकतिय॑चादि-गतीत जाप्याचें कारण घड्टन येत नाहीं. 
मंदेकषायी लोक देवलोकी किंवा उत्तम मनुष्य-योनॉत जन्म घेतात. 


परवकर्माचा उदय प्राप्त झाला असतां त्यापासून होणाज्या सुखदुःखांत जर आर्तरौद्ग परिणाम 

केले तर, अस्तित्वांत असलेल्या कर्माची उदीरणा होईल, म्दणजे कालांतरानें उदयाछा येणारी कर्म 
आधीच उदयाछा येऊन त्यापासून सुखदुःख भोगावें छागेल. उदयांत 

कर्म दुर्निवार आदे.. आछेल्या कर्माछा कोणीच प्रतिबंध करूं: शकत नाहीं. यामुक्ठें केवछ दुर्गे- 
तीछा कारण अश्ा नवीन कर्माचा उदय येण्यास बाह्म साद्वाय्य करणारीं 

कारण क्षेत्र, काल व भाव हीं मिक्दन आलीं म्दहृणजे त्या उदयारा कोणीही प्रतिबंध करूं: शकणार 
नादीं, जगांत रोगावर औषध बगैरे उपाचार केले जातात ब प्रसंगविशेषीं त्यापासून पुष्कब्ठदां रोग 
नादींसेददी द्ोतात. परंतु कर्माचा उदय बलवान्‌ असतो तेब्दां औषधही आपला गुण करीत नाढीं, 
उलट ते उपाय बिपरीत फल देण्यास कारणीभूत ह्वोतात. सारांश, जीबाला ज्यावेतीं असाता-बेद- 
नीय कर्माचा उदय प्रबल असतो त्यावेव्यीं औषधादिक उपचारांचा उलट परिणाम घड़न येतो व 
ज्यावेब्हीं असातावेदनीय कर्माचा उदय मंद असतो अथवा त्या कर्माचा उपशम असतो व्यावबेब्डी 
औषध वगैरेपासून उपयोग ह्ोतो. कारण कमी शक्ति असणास्याचा प्रतिबंध एखादा दुर्बल मनुष्यद्दी करूं 
शकतो, तोच मनुष्य बलवानालछा प्रतिबंध करण्यास समर्थ नसतो. पंचमकालांत शुभकर्म उदयाला 
येण्यास बाह्य सामग्री फार थोडी आहे, ज्ञान थोडें आह्े व पुरुषार्थद्वी तसा उणाच आह. या उलठ, 
अद्युभकर्माछा उदयाला येण्यास लागणाय्या बाह्य सामप्रीचा पुरबठा विपुल आहे. म्द्ृणून अश्प 
सामग्री, अल्पज्ञान व अस्पपुरुषार्थ यांहीं करून बलिप्ठ अशा असाताकर्माचा उदय कसा जिंकला 
जाईल ? एखाद्या मोठ्या नदीचा प्रवाद्द फुटून बेड्याबांकड्या मार्गानें बाहूं छागला ब त्यांत एखादा 
उत्तम पोदतां येणारा पुरुष सांपडला तर त्याला व्या प्रवाह्माच्या उलट पोहतां येईल कां ? ज्यावेद्धी 
नदीचा ग्रवाह्य मंदगतीनें वह्ात असेल त्याबेव्ठीं पोहण्याच्या केंत निष्णात असणारा मनुष्य त्यांतून 
पोहून पैलतिरी जाऊं शकेल. त्याला एकाकीं व जोरानें येणान्या प्रवाह॑तून पार होतां येणार नाढीं. 
याचप्रमाणें प्रबलकर्माचा उदय प्राप्त ज्लाला असतां त्यांनून आपणाला कोणी सोडविणार नाढ्ढीं, असें 
सदैव मनांत बालगावें. इहलोकीं पृथ्वी व समुद्र हे दोन पदार्थ सर्वात मोठे आहेत, यांतून पृथ्बीला 
प्रदक्षिणा घालणारे व समुद्रांतून पोह्नन जाणारे पुष्कछ दिसून येतील. परंतु कर्माच्या उदयांतून 
तरून जाणारा मात्र कोणी दिसत नाहीं. संसारांत मनुष्यप्राण्यांना सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकृ- 
चारित्र व सम्यकृतप या चार आराधनांशिवाय अनंतानंतकाांत दुसरें कोणी रक्षण करण्यास समय नाढीं. 


उत्तम क्षमामारदवादिक दशधर्मापासून अनेक दुःखें, अपमान वगैरे नाहींसे होणारे आद्वित. 

मंदकघायापासून स्वाधीन सुख, आत्मरक्षण, निर्मल कीर्ति, उच्चपणा बगैरे अनेक सुखसामग्री प्राप्त 

होते. हें त्याते प्रत्यक्ष फल आहे असे जाणून त्याला शरण जा. परलोकी मंदकषायाचें फल 
रु, ७८ 
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स्वर्गलोक-प्राति हें प्राप्त होणारें आदे. व्यवद्वारांत प्रत्येक जीबाछा चार पदार्थ शरण जाण्यायोग्य 
आद्वित, अरिद्वंत देव, सिद्धपरमात्मा, निष्परिप्रद्द साधु आणि केवलिभगवंतांनीं 
प्रकाशिलेला दयामयी धर्म. यांना शरण गेल्याशिवाय आत्म्यांत निरमलपणा 
प्राप्त द्ोणार नाहीं. 
३ संसारानुप्रेष्ा 
अनादिकालापासून संसारांत मिथ्यात्व कर्माच्या उदयानें निश्चेष्ट ज्ालेला जीव सर्वज्ष बीतराग- 
प्रणीत धर्माला अद्वण करीत नाहीं. त्यामुद्ठें व्यास चारी गतींत भ्रमण करावें छागत आह. संसारांत 
कर्मरूप दृढ़ बंधनानें बद्ध ज्नाल्यामुब्ठें पराधीन द्वोत्साता तअसस्थाबर-योनीत 
चतुर्गति-अ्रमण. निरंतर भयंकर दुःख भोगीत असून बारंबार जन्म-मरण करीत आद. जे जे 
कर्माचे उदय येऊन रस देतात, त्या सर्व उदयांना आपलें स्वरूप जाणून 
अज्ञानी जीव स्वस्वरूपाचा त्याग करण्यानें नवीन कर्माचा प्रश्यक्ष बंध करून घेत आद्वित. क्मौच्या 
स्वाधीन ज्ञाल्यामुरें जीवाला दुःख देणाज्या ज्या जाति आद्वित त्यांतून एकद्दी भोगाबयाची 
रादिली नादीं. संप्रूण दुःखें भोगतां भोगतां अनंतानंत काछ छोटछा ब यातप्रमा्णे अनंत परिविर्तेनें 
होऊन गेलीं. संसारांत कोणतेंढी शरीर असे रािलें नाहीं कीं जें अश्नून याला प्राप्त व्द्वावयाचें 
राहिलें असेल. अनंत जातीचीं अनंत शर्रीरें धारण केलीं व आद्वार-भोजनपान केलें. तीनशें त्रेचाव्ठीस 
घनराजूप्रमाण या लोकांत कोणतादी क्षेत्राचा असा प्रदेश राष्विला नाहीं कीं ज्या प्रदेशांत या 
जीवबानें अनंतानंतबेत्य॑ जन्म-मरण केलें नाह्दी, याचप्रमाणें उत्सर्पिणी-अवसर्पिणी काठाचा असा 
एक समयही बाकी राहिला नाद्दी कीं ज्या समयांत या जीवानें अनंतवेत्यं जन्म-मरण केले नाह्डीं. 
मनुष्य, पशु, देव आणि नरक या चारी गीत देखौल जघन्य आयुर्म्यदिपासून ते उत्कृष्ट मयदि- 
पयैत संपूर्ण आयुध्याचें प्रमाण धारण करून अनंतवेत्यां जन्म-मरण केले आद्व. फक्त द्वा जीव 
अनुदिश अनुत्तर बिमानांत उत्पन्न झाला नाहीं. कारण त्या चौदा विमानांत सम्यग्दशी जीवांशिवाय 
इतरांचा जन्म ह्वोत नादीं. सम्यग्दष्टी पुरुषाला संसारपरिश्रमण ह्वोत नाद्ठी असा नियम आह. 
कर्माची स्थिति ज्या परिणामामुब्ठें बांधली जाते अश्ञीं स्थानें आद्वेत.त्यांतून स्थितिबंधाला कारण 
असंख्यात छोकप्रमाण कषायाध्यवसायस्थानें व त्यांना कारण असंख्यात छोकप्रमाण अनुभागबंधा- 
ध्यवसायस्थानें आणि जगवश्नेणीच्या संख्याताब्या भागाइतकीं योगस्थानें 
स्थितिबंधाचीं.. यांवून कोणताहद्दी भाव संसारीजीवाला प्राप्त व्द्वावयाचा रादिला नाहीं. 
अनेक स्थानें.. फक्त सम्यग्दर्शनचारित्राला योग्य असे भावच ज्ञाले नाद्वींत. त्याशिवाय इतर 
सब भाव अनंतानंतवेद्यं प्राप्त झ्ाले आद्वत. जिनवचनावर भरंवसा न ठेव- 
णाय्या पुरुषाछा मिथ्याज्ञानाच्या प्रभावानें अनादिकालापासून विपरीतबुद्धि होऊन राद्िली आदे. 
यामुद्वे त्याछा योग्य मार्गार्चे अवरंवन करावें असें वाटत नाहीं. संसार देंच कोणी एक अरण्य, यांत 


मंदकषायाला 
शरण जा. 


त्याचा नाश होऊन त्याची निगोदांत उत्पत्ति होते. निगोदांत गेल्यावर अनंतानंत काल छुटका 


होण्याची आशा नको. 
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संसारी जीव पापोदयानें प्ृथ्वीकाय, जल-काय, अप्लि-काय, पवन-काय, प्रत्येक व साधारण 
वनस्पति-कायामध्यें उत्पन्न द्वोतो. तेयें त्याचें ज्ञान नादींसें झ्लात्यानें तो जडासारणा होतो. त्याला फक्त 
स्पशनेंद्रियच असतें. याप्रमाणें तेथें कर्माष्या उदयाधीन झ्लालेला आत्मशक्ति- 
एकेंद्रिय ब विकल- रह्ठित जीव, जीभ, नाक, कान, डोलके बगैरे इंद्रियें नसल्यानें दीर्घकाल 
श्रयांतीड दुःख. पयंत दुःखांत घालबित असतो. क्षों द्वींद्रिय, त्रींद्रिय, चतुरिंद्रिय असा 
विकलत्रय जीव बनून आत्मज्ञान-रह्धित होत्साता केवल रसनेंद्रियानें विषय- 
पूर्ति करून धेण्याच्या तीत्र इच्छेनें अनेक विषयप्राप्यथ वर उसव्यछा जातो व तेथून पुनःखालीं पडतो, 
मरून जातो. विकलत्रयांत असंख्यातकाल भ्रमण करून पुनः एकेंद्रियांत येतो. रहाट-गाडग्याप्रमार्णे 
प्रत्येक बेर नें शरीर धारण करीत चारी गरतीत निरंतर जन्म-मरण, क्षुधा, तृषा, रोगवियोग बगैरे 
दुःखांचा अनुभव घेत अनंतकाल फिरणें याछाच संसार अरे म्हणावयाचें. ज्याप्रमाण तांदुव्ठ आध- 
णांत टाकले असतां ते खालीवर द्वोत होत शिजत असतात, तद्बत्‌ संसारी जौब कर्मानें संतप्त द्ोऊन 
इकडे तिकडे परिश्रमण करतात. आकाश्ांत उडणास्या पक्ष्यांना इतर पक्षी खातात, पाण्यांत राह्द- 
णास्या लहान माशांना इतर थोर मासे खातात, प्रृथ्वीवर असणाय्या मनुष्यपश्ादिकांना सिंद्द, बाघ, 
साप बगैरे दुष्ट, पश्चु, चोर, भिलछ, चांडाल, छुटारु व महान्‌ निर्देयी लोक मारतात, यातप्रमार्णे 
संसारांतीक सर्व ठिका्णें भयानें निरंतर भरलेली आद्वित. त्याठिकाणीं द्वा जीव निरंतर दुःखाचा 
अनुभव घेत आह. 
शिकारीच्या त्रासानें भयभीत झालेला ससा स्वसंरक्षणार्थ आ पसरून बसलेल्या अजगराष्या 
तोंडाला बिक जाणून प्रवेश करतो तद्बत्‌ अज्ञानी जीव, क्षुपा, तृषा, काम, क्रोधादिक इंद्रियांच्या 
तिषयतृष्णेब्या संतापानें तप्त झाालेला, विषय हेच कोणी अजगराचें मुख 
निगोदांतील दुःख त्यांत प्रवेश करतो. विषयकषायामध्यें प्रवृत्त होणें हेंच संसाररूप अज- 
गराचें मुख आह. यांत प्रवेश करण्यानें आपल्या ज्ञानदशनसुखसत्तादिक 
भावप्राणांचा नाश होतो व निगोदांत उत्पन्न ब्वावें छागतें. त्याठिक्राणीं ज्ञान नसल्यानें मृतासारखी 
त्याची स्थिति द्वोते. अशा स्थितीत जन्म-मरण करीत अनंतानंतकाछ निघून जातो. निगोदांत जीव 
उत्पन्न झाला असतां त्याला आत्मा असून नसल्यासारखाच आहे. कारण तेथे ज्ञानाचा अभाव अस- 
तो.जरी तेथें आत्म्याचें अस्तित्व जाणलें गेलें, तरी तें असून नसून सारखेंच आद्वि. निगोदांत ज्ञान दे 
अक्षराच्या अनंताब्या भागाइतकें सूक्ष्म असते. याप्रमां निगोदांतील स्थिति आह. 
त्रसपर्यायांतही अनेक दुःखांचे प्रकार आद्वत. तेही सब या जीवानें अनुभविलेले अद्वेत- 
दुःखाचा कोणताही प्रकार याला ग्राप्त झाला नादीं असे नाहीं. संसारांत परिभ्रमण करीत असता 
जेब्द्ां याला अनंतपर्याय दुःखाचे प्राप्त द्वोतात, तेब्द्ां कोठें तरी एखादा पंचेंद्रियजनित पर्याय प्राप्त 
द्वोतो. त्यांत त्याला यरत्किचित्‌ सुखाचा भास होतो. ह 
यापुदें चतुर्गती्चें स्वरूप परमागमानुसार येयें थो्डे सांगितर्ले असतां त्याचा विचार करण्यासः 
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टीक पडेल म्दृणून तें सासंशरूपानें सांगतात. यांवून पढिल्यांदा नरकगतीचें स्वरूप असे आदे. 
चतुगेतीचें खरूप 
नरकाब्या सात प्रृथ्वी असून त्यांत एकूणपत्नास पटल ( विभाग ) अद्वित. स्‍्या पटलांत 
चौन्याएँशी छाख बिव्ठें आद्वेत. या सर्वाना मिद्धून नरक अशी संज्ञा आह. नरकाघ्या मिंती, छत व 
भूमि या बज़मयी आदत. कित्येक बिढ्ें संख्यात योजन व्यंबरुंद व कित्पेक 
नरकांतील बिव्यांची असंख्यात योजन टांबरुंद भद्वेत. प्रत्येक विव्ठाच्या मध्याहुन थोड्या बरच्या 
संख्या. बाजूला नारकी जीवांची उत्पन्न होण्याची जागा आह. तीं उत्पत्तिस्थानें 
लहान तोंडाच्या उंटाच्या मुखाच्या आकाराचीं व उलय्या तोंडाचीं आह्वित, 
त्यांत नारकी जीव खालीं डोकें, वर पाय अशा रीतीनें उत्पन्न होऊन खालध्या वज्रमयी कठिण 
जमिनीवर इतक्या जोरानें आदव्झतात कीं पुनः त्या जोरासरशी वर उद्दून खा्ीं पडतात. यातप्रमाणे 
तेथील जमिनीवर कित्येक वेठ आपटून इकइ्टन तिकडे लोब्ठत पडतात. 
असंख्यात विंचू डसले असतां जितकी बेदना होते त्याहून असंख्यातपटीनें अधिक बेदना नरकां 
तल्या भूमींत द्वोते, नरकांतील बिव्ठामध्यें पहिल्या चार पृथ्वीतील चाल्ठीस लाख व पांचब्या पृथ्वातींल दोन 
लाख मिकून बेचाकीस लाख बिव्णंत निव्बत्ध उष्ण वेदना असते. त्या उष्णतेचें 
बिव्यंतील शीत व. वर्णन करून त्याचें सादश्य इहलोकी दाखबिण्यासारखा कोणताच पदार्ष दिसून 
उष्णते्चे प्रमाण. येत नाहीं. तरी पण भगवंताच्या आगमांत त्या उष्णतेचें वर्णन अर्से केले आदि 
कीं, एक लक्षयोजन प्रमाणाचा छोखंडाचा मोठा गोव्छा जर येथून नरकांत 
सोडछा तर तो जमिनीवर पोंचण्याच्या अगोदरच नरकांतील उष्णतेनें विरघकून जाईलछ. पांचब्या 
पृथ्बीच्या तीन चतुर्थारा ब्रिव्यंत व सहाव्या-सातब्या प्रृथ्बींतीछ बिव्यांत इतकी जबरदस्त थंडी आद्वे 
की त्याच छक्षयोजन प्रमाणाच्या गोल्याचा रस तेथें ठेविला तर एका क्षणांत त्याचा थंडीनें गोत्ठा 
( बर्फ ) बनून जाईल. यात्रमाणें शीत उष्ण वेदनेनें भरलेल्या नरकामध्यें कर्मबश ज्ञास्यामुर््े या 
जीवाला असंख्यातकालपय॑त भयंकर दुःख भोगार्वे छागतें. तेथें आयुष्य परेणे झाल्याशिवाब मरण 
प्राप्त होत नाहीं 
तेथें भुकेची वेदना इतकी भयंकर आदे कौं, जगांतील दगड़, माती वगेर सवे पदार्थ 
भक्षण केले तरी ती वेदना शमत नाह्डीं. पण एबढें भक्षण करावयाला तरी ते कोठून मिल्णार ! 
एक कण खाऊं म्हटलें तर मिव्यत नाहीं. तहान किती ? सत्र समुद्रार्चे पाणी 
: नरकांतीऊ बेदना. भक्षण केलें तरी मिटणार नाहीं इतकी. पण एक थेंब मिकेल तर शपथ, 
एकाच वेढ्हीं सब रोग शरीरांत उत्पन्न व्द्वावयाचे. वेदनेचा काय पार आद्े ! 
याशिवाय नवीन जीत्र कोणी नरकांत उत्पन्न झाला कीं तेथील पूर्वांच जीव भयंकर रूप धारण 
करून, अनेक शखाख्रांनीं सज होऊन, त्या जीवाच्या अंगावर जातात व ल्यांठा धरा, मारा, फाइन 
तुकडे करा, असे भीषण शब्द उच्चारीत मारण्याकरितां धावून येतात. ते नारकी जीव नागवे, काछे- 
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कुट्ट, रक्तपित्तीने व्यापलेले, डोछे वटारलेले, तोड पसरलेले, ज्यांच्या मुखांतीझ जीम ही नागिणी- 
सारखी चंचल आहे असे, करवतीसारखे तीक्ष्णदांत असलेले, उंच, काब्प्या, पिबेब्या व तांबज्या 
केसांनीं विक्रार् स्वरूपाचे असे, खूर नखांचे, महानिर्देयी, हुंडकसंस्थान धारण करणारे असतांते. 
ते येतांच आपल्या हातांतील मुद्गराच्या ग्रहारानें नव्या नारकी जीवार्चे डोकें फोडतात. नारकी 
जीवांचें शरीर हें भरलेल्या सरोवरांती पाण्याला मुसब्ानें मारिलें असतां तें उसकून जसे परत 
त्यांतच पडतें तद्बत्‌ अनेक तुकडे करीत असूनहीं पुनः पह्िल्यासारखेंच बनून रहातें. त्याष्या शरीराबे 
तरवारीनें तुकडे करतात, त्याछा करवतीनें कापतात, कुज्द्ाडीनें तोडतात, सुरीनें छिलतात, भाव्यानें 
टोचतात, सुब्ठावर चढ़वितात, पोट व छातींतीछ म्मस्थानें विदारण करतात, डोछ्े काढतात, भट्टीत 
माजतात, तेलाच्या कढईत शिजबितात व तेलाच्या घाण्यांत घाद्न पिव्ठतात. याप्रमाण परस्पर मारण, 
ताडन, विदारण करीत असतां नारकी जीवांना जें दुःख होत असते त्याचे कोटी जिह्ांनीं कोव्यवधि बर्षे 
पर्यत वर्णन करूं: असे कोणी म्हणेल तर त्याछा एक क्षणाचें दुःख देखील इतक्या अवर्धीत वर्णन 
करबणार नाद्दी, मग संपूर्ण दुःख वणनाची गोष्ट तर दूरच राष्विली. 
नरकांतील सामग्री, व तेथील जीवांचें विक्रान्ठ स्वरूप जर येयें कोणी दाखबिें तर पाह- 
णारा मनुष्य तत्काल भयानें मरून जाईल. नरकांतीलू रसादिपदाये इतके कह्ू आद्वत कीं, ब्यापुदे 
येथील कांजीर, विष अथवा हलाहलट्टी कांहींच नाद्दीत. त्यांच्या शरीराचा 
नरकांतील इतर एक कण जर येथथें आला तर त्याच्या कट्टू वासानें येथील हजारों पंचेंद्रिय 
सामग्री जीव प्राणत्याग करतील, नरकांतीछ माती इतकी दुर्गंधी आह कीं, सातब्या 
पृथ्वींतील मातीचा एक कण येयें आणछा तर आजूबाजूछा साडेचोबीस 
कोसापनैतचे आठीदिशांचे पंचेंद्रिय जीव देहत्याग करतील, नरकाच्या एकेका पटलांतील मार्ताष्या 
दुर्गधीमध्यें अ्ध्यकोसाहून अधिक लांब असलेले जीव मारण्याची शक्ति आदि. या प्रमाणावरून 
सातब्या प्रथ्वीच्या एकूण पन्नासाव्या पटलांतीक मातीध्या दुर्गैधीत साडेचोबीस कोसपयतचे जीव 
मारण्याची शक्ति आहे. नरकांत बैतरणी नदी आह. तिच्या पाण्याचा स्पश झाल्याबरोबर नारकी 
जीबाचें शरीर फाटून जातें. व्या पाण्यामध्यें क्षार, विष, अम्नीसारखें कडक तापलेलें तेल बमैरे पदाये 
सिंचन केले असतां जी बेदना होते त्याहुनही अपरिमित पीडा देण्याचें सामर्थ्य आहे. तेथील वारा 
इतका भयंकर आहे कीं, येथील पर्वताला त्याचा स्पशे द्वोतांच ते निमिषार्धात उद्दन जातीछ, नर- 
कांत जो अग्नि आहे स्याला बच्नाप्नि म्हणतात. तो जर येथे आणला तर येथील परत, समुद्र अथवा 
पृथ्वी यापैकीं कोणीही क्षणभर त्याला धारण करण्यास समर्थ होणार नाहींत. सारांश, तेथील प्रत्येक 
पदार्थ अद्वितीय भयेकर आह. 
नारकी जीवांचे शब्द असे भयंकर व कठोर आहत कीं, ते जर ऐकूं येतीछ तर येथील मदो- 
न्मत्त द्त्तीचें व सिंहाचें हृदय विदारण होईछ. नरकांतून जीवाछा कमरूपी रखवालदार इजारों 
बर्बपयत निषूं देत नाह्वींत. तेयें नेहमीं मारामारी होत असते. कित्येक रड- 
नारकक्‍्यांचे परिणाम. तात. कित्येक कोणी धरावयाछा येईल म्हणून पव्ठत असतात. किल्मेक दुस- 
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टीक पडेल म्दणून तें सारांशरूपानें सांगतात. यांतून पहिल्यांदा नरकगतीचें स्वरूप असे अदि. 
चतुगेतीचें खर्प 
नरकाब्या सात प्रृथ्वी असून त्यांत एकूणपत्नास पटल ( विभाग ) अद्वित. त्या पटलांत 
चौं्याएंशी छाख बिल्हें आदत. या सर्वाना मिकून नरक अशी संज्ञा आद्वे. नरकाच्या मिंती, छत व 
भूमि या बज़मयी आदत. कित्येक बिढ्ठे संस्यात योजन छांबरुंद व कित्येक 
नरकांतील बिव्यांची असंख्यात योजन लांबरुंद आद्वेत. प्रत्येक बिल्टाच्या मध्याहून थोड्या वरच्या 
संख्या. बाजूला नारकी जीवांची उत्पन्न द्वोण्याची जागा आहे. तीं उत्पत्तिस्थानें 
लद्दान तोंढाच्या उंटाच्या मुखाच्या आकाराचीं व उल्व्या तोंडाचीं आद्वित, 
स्यांत नारकी जीव खालीं डोकें, बर पाय अशा रीतीनें उत्पन्न होऊन खालष्या बच्रमयी कठिण 
जमिनीवर इतक्या जोरानें आदब्यतात कीं पुनः त्या जोरासरशीं बर उद्दन खालीं पडतात. यातप्रमाणें 
तेथील जमिनीवर कित्येक वेछू आपटून इकट्टन तिकड़े लोब्बत पडतात. 
असंख्यात विंचू डसले असतां जितकी वेदना होते त्याहून असंख्यातपटीनें अधिक बेदना नरकां 
तल्या मूमींत द्ोते. नरकांतील बिव्ठामध्यें पहिल्या चार पृथ्वीतील चाव्ठीस छाख व पांचव्या पृथ्वतींल दोन 
लाख मिक्ूून बेचाकीस छाख बिव्गांत निव्यत्ठ उष्ण वेदना असते. ल्या उष्णतेचें 
बिव्लांतीठ शीत व. वर्णन करून त्याचें साइश्य इह॒लोकी दाखबिण्यासारखा कोणताच पदार्थ दिसून 
उष्णतेचें प्रमाण. येत नाहीं. तरी पण भगवंताब्या आगमांत त्या उष्णतेचें वर्णन अर्से केले आदे 
कीं, एक लक्षयोजन प्रमाणाचा लोखंडाचा मोठा गोव्ठ जर येथून नरकांत 
सोडला तंर तो जमिनीवर पोंचण्याच्या अगोदरच नरकांतीछ उष्णतेनें विरधकून जाईल., पांचब्या 
पृथ्वीच्या तीन चतुर्थाश बिव्शांत व सह्दाव्या-सातव्या प्रृथ्वीतील बिव्शंत इतकी जबरदस्त थंडी आइ्दे 
कीं त्याच लक्षयोजन प्रमाणाच्या गोब्याचा रस तेथें ठेबिला तर एका क्षणांत त्याचा थंडीनें गोव्या 
( बर्फ ) बनून जाईल. यातश्रमाणें शीत उष्ण वेदनेनें भरलेल्या नरकामध्यें कर्मबश झ्ाल्यामुर्छे या 
जीवालछा असंख्यातकालपर्यत भयंकर दुःख भोगावें छागतें. तेथें आयुष्य प्रूंणे झाल्याशिबाय मरण 
प्राप्त होत नाहीं 
तेथें भुकेची वेदना इतकी भयंकर आह्दे कीं, जगांतील दगड, माती वगेर सर्व पदार्थ 
भक्षण केले तरी ती वेदना शमत नाद्दीं. पण एवढें भक्षण करावयाला तरी तेथ कोठहून मिव्ठणार ! 
एक कण खाऊं म्हटलें तर मिव्यत नाहीं. तहान किती ? सब्र समुद्रार्चे पाणी 
: नरकांतील वेदना. भक्षण केलें तरी मिटणार नाहीं इतकी. पण एक येंब मिल्केह तर शपथ. 
एकाच वेव्ठीं सब रोग शरीसंत उत्पन्न र्द्वावयाचे. वेदनेचा काय पार आद्दे ! 
याशिवाय नवीन जीव कोणी नरकांत उत्पन्न झाला कीं तेथील पूर्वांच जीव भयंकर रूप धारण 
करून, अनेक शख्राखांनीं सज होऊन, त्या जीवाच्या अंगावर जातात व ल्यांठा घरा,मारा, फाइून 
तुकडे करा, असे भीषण शब्द उच्चारीत मारण्याकरितां धावून येतात. ते नारकी जीव नागवे, काछे- 
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कुंड, रक्तपित्तीन व्यापलेले, डोंके बटारलेले, तोंड पसरलेले, ज्यांच्या मुखांतीरे जीम ही नागिणी- 
सारखी चंचल आहे असे, करवतीसारखे तीक्ष्णदांत असलेले, उंच, काब््या, पिवेब्या व तांबज्या 
केसांनी विक्रात्ठ स्वरूपाचे असे, खूर नखांचे, मह्ानिर्देयी, हुंडकसंस्थान धारण करणारे असताते. 
ते येतांच आपल्या हातांतील मुद्गराच्या प्रह्मरनें नव्या नारकी जीवा्चे डोके फोडतात, नारकी 
जीवांचें शरीर हें भरलेल्या सरोवरांतीछ पाण्याला मुसब्दानें मारिछे असतां तें उसकून जसे परत 
त्यांतच पडतें तद्बत्‌ अनेक तुकड़े करीत असूनही पुनः पह्विल्यासारखेंच बनून रहातें. त्याच्या शरीराबचे 
तखवारीनें तुकडे करतात, व्याला करबतीनें कापतात, कुज्द्ार्डीनें तोडतात, खुरीनें छिलतात, भास्यानें 
टोचतात, सुव्शाबर चढ़वितात, पोट ब छातींतील ममस्थानें विदारण करतात, डोल्ड काढतात, मद्टीत 
भाजतात, तेलाच्या कढईत शिजवितात व तेलाच्या घाण्यांत घाढ्न पिव्ठतात. याप्रमाण परस्पर मारण, 
ताडन, विदारण करीत असतां नारकी जीवांना जें दुःख होत असतें त्याचे कोटी जिद्वांनीं कोव्यवधि बंषें 
पर्यत बरणन करूं असे कोणी म्हणेल तर त्याछा एक क्षणाचे दुःख देखी इतक्या अवर्धीत वर्णन 
करवणार नाहीं. मग संप्रूण दुःख वर्णनाची गोष्ट तर दूरच राह्िली. 
नरकांतील सामग्री, व तेथील जीवांचें विक्राव्ठ स्वरूप जर येयें कोणी दाखविएें तर पाह- 
णारा मनुष्य तत्काल भयानें मरून जाईल. नरकांतील रसादिपदाय इतके कट्टू आद्वत कीं, ह्ययापुदे 
येथील कांजीर, विष अथवा हलाइलडट्टी कांद्वीच नाद्दीत. त्यांच्या शरीराचा 
नरकांतील इतर एक कण जर येथें आला तर व्याच्या कह्टू वासानें येथील हजारों पंचेंद्रिय 
सामग्री जीब प्राणत्याग करतील, नरकांतील माती इतकी दु्गंधी आह कीं, सातब्या 
पृथ्बींतील मातीचा एक कण येथें आगछा तर आजूब्जूला साडेचोबीस 
कोसापनैतचे आठीदिशांचे पंचेंद्रिय जीव देहत्याग करतील, नरकाच्या एकेका पटल्ंतील मार्तौष्या 
दुर्गधीमध्यें अर्ध्याकोसाहून अधिक लांब असलेले जीव मारण्याची शक्ति आद्दे. या प्रमाणावरून 
सातब्या प्रथ्वीच्या एकूण पन्नासाब्या पटलांतीक मातीध्या दुर्गबीत साडेचोबीस कोसपयेतचे जीव 
मारण्याची शक्ति आहे. नरकांत वैतरणी नदी आह. तिच्या पाण्याचा स्पश ज्षाल्याबरोबर नारकी 
जीवाचें शरीर फाटून जातें. व्या पाण्यामध्यें क्षार, विष, अग्नीसारखें कडक तापलेलें तेल बगैरे पदार्थ 
सिंचन केलें असतां जी बेदना होते त्याहुनही अपरिमित पीडा देण्याचें सामथ्थ्य आदे. तेथील वारा 
इतका भयंकर आहे कीं, येथील पर्वताला त्याचा स्पशे द्वोतांच ते निमिषार्धात उड्दन जातील, नर- 
कांत जो अम्मि आहे त्याल्ा बज्नाप्नि म्हणतात. तो जर येथे आणला तर येथील पर्वत, समुद्र अथवा 
पृथ्वी यापैकीं कोणीही क्षणभर त्याला धारण करण्यास सम होणार नाह्ींत. सारांश, तेथील प्रत्येक 
पदार्थ अद्वितीय भयेकर आह. 
नारकी जीवांचे शब्द असे भयंकर व कठोर आह्वेत कीं, ते जर ऐकूं येतील तर येथील मदो- 
न्मत्त दत्तीचें व सिंहा्चें हृदय विदारण होईछ. नरकांतून जीवाछा कमेरूपी रखबालदार दजारों 
बर्षेपयत नियूं देत नाह्वींत. तेयें नहमी मारामारी होत असंते, कित्येक रड- 
नारक्‍्यांचे परिणाम. तात. कित्येक कोणी धरावयाला येईछ म्हणून पत्ठत असतात. किल्मेक दुस- 





३८२ रत्नकरंड- आवकाचार १२१ 


य्याध्या कह्मांत सांपडल्यामुर्छके आक्रोश 'करीत असतात, कित्येक तेथील जीवाला घरून 
त्याचा चुरा करीत .असूनही तेथील जीबांचें शरीर पाय्याप्रमाएें पुनः एकांत एक मिकून 
जात असतें. तेयें व्या दुःखांवन बचाबिणारा कोणीही रक्षक नाहीं. कोणाला दया नाहीं, 
कोणी राजा नाहीं, कोणी मित्र नाहीं, आई बाप, खीपुत्रकुठुंबादिक कोणी नाहीं. फक्त आपण 
केलेल्या कर्माचा उदय विद्यमान अह्टि-तेयें, एखादी लपून राहण्याची जागा नाहीं. आपकें दुःख क्षण- 
भर दुसय्याछा जाऊन सांगावें म्इट्लें तरी तसा दयाछु कोणी नाहीं कीं, जो आपकलें दुःख नाहींसें 
करील,. त्याठिकाणीं सर्व क्रूर, निदयी,महा भयंकर पातकी जीवच भरलेले आद्वित, येयें जसें एका कुत्रयाचें 
दुसन्या कुत््याशी इष्टिबेर असतें, तद्बत्‌ नारकी जीबांतही बिनाकारण परस्पर वैर असत्तें, नारकी जीव 
जेब्द्दां दुःखातिशयानें ब्याकुछ द्वोकन बनांत विश्रांतिसा्ीं क्षणभर जातो तेब्द्दां तेथें तरी त्यास शांति मित्ठतें 
काय! नाढ्ीं. तेयें झाल्मली नांबचे दृक्ष आढ्वित. त्यांचीं पानें शरीरावर आपोआप तुट्टून पडतात, त्या 
योगे कुप्द्याडीष्या घावासारखी बेदना द्वोते. तीं पानें अतिशय खूर असल्यामुद्नें त्यांचें सव॑ अंग 
विदारण द्वोजन जातें. तसेंच त्या बनांत असलेल्या गुद्देंतत सिंह वाघ बगरे पश्चु येऊन त्याचें अंग फाइन 
टाकतात. वज़ासारखी कठिण चोंच धारण करणारे गिधाडपक्षी तेयें असतात. ते येऊन व्याष्या द्ारी 
राला टोंचे मारतात, पोट फाइन आंतून आंतडीं बाहेर काढतात, डोब्यांना चाचीनें टोंचून इजा 
करतात. -नरकांत तियँच नाह्वीत, नारकी जीब विक्रियेनें तियचासारखें आपलें रूप बनवि 
तात. त्यांना वैक्रियिकक्रद्धानें दुसरें नवें शरीर बनवितां येत नाहीं. त्याचें जें मूछ शरीर सिंद, बाघ, 
कुतरा, घुबड, काबढ्े वगरे पशुपक्ष्यांचे देह धारण करितें. नारकी जीवांना शुभ क्रिया कराब्या 
अशी इच्छा झाली तर त्यांना तसे करतां येत नाह्ढीं, नेहमीं आपणाला व दुसन्याा दुःख होईल 
असेच विचार, क्रिया, विक्रिया बगैरे त्याजकट्टन घडाबयाची. इतर शुभ क्रिया, विक्रिया वौरे घडाब- 
याच्या नाहींत. पापामुढ् त्या क्षेत्रांत उत्पन्न होण्याचा हा परिणाम आह. नरकांत जीवांना दःख 
देणारी अनेक प्रकाराचीं शज्रात्नें म्हणजे सूत्ठ, धाणें, छोखंडी कढया, तेल कढबिण्याची पार 
बौरे क्षेत्र-स्वभावामुद्ें आपोआप उत्पन्न ह्वोत असतात. तेथें खुखदायी सामग्री आढव्ठायाची नाहीं. 
नरकांत लोखंडाची पुतव्ठी, विस्तवांत तापवून तांबडीलाछ केलेली, जिचा स्पर्श द्योतांच तीज्र बेदना 
द्वोऊं लागर्ता७ अशी आपोआप उद्धून येऊन नारकी जीवांच्या अंगाला क्ञोंबते. त्यावेद्दीं कोव्यवधि 
विचवाच्या दंशाइतकी, वज़ाग्नीच्या स्पर्शाइतकी, विष माखलेल्या तीव्र तरबारीच्या धावा इतकीच काय 
पण या सर्वापिक्षां असंख्यातपटीनें अधिक तीत्र वेदना होत असते. नरकांतील दुःखदायक सामग्रीचा 
स्वभाव दाखवून थोडीदेखील त्याची प्रतीति दाखबिण्यासारखी इहलोकी कोणतीही वस्तु नाह्ीं. तरी 
तीव्रता जाणली जाबी म्हणून वर कित्येक बस्तूंचीं उदाहरणें दिली आहत. नारकी जीबांना किती 
ब के दुःख येत असेल प्रत्यक्ष केबली भगबंतच जाणतात, अथवा जे नारकी ह्वोजन त्याचा 
अनुभव घेत असतील ते जाणतात 

नारकी जीबांचें शरीर ह्वाड, मांस, पर, रक्त, चर्म बगैरे सप्तधातूंनीं बनविलेलें नसके तरी 
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उंठ, कुजें, मांजर बौरे प्राण्यांच्या सडलत्या मांसाहुन असंख्यात पटीने अधिक त्यांचें शरीर दुगेधी आह 
या पदृंध्या शारीराहुन असंख्यात पटीन न पाहण्याजोगी व घणा येण्यासारखी 
नारक्यांष्या शरीराची स्थिति आहि.त्यांचें स्वरूप पाइणें तर दूर राहो,पण नुसतें वर्णन जर कोणी करूं: 
दुर्गधी, लछागेल तर ऐकवरणार नाहीं इतकें ते कुरूप आह. नारकी जीवांच्या शरी- 
राचा वास अतिशय वाईट यतो. येथील माणसे जर त्यांना पाहतील तर स्यांच्या 
दरीराची दुगधी यांच्या नाकाला पोंचण्याच्या आंतच प्राण सोडावा छागेल. 
पूर्व जन्मांत अनेक बाईट विचार मनांत आणस्यानें नरकायूचा बंध ह्ोेकन असंरू्यात काल- 
बर्यत दःख भोगीत तेयें रहांवे लागते. पुष्कल्ठ प्रकारचें पाप प्रत्यक्ष ज्यांत घद्न येत आद्वे अशौ 
काम करणारे, अतिशय धनधान्यादि परिभ्रद्द-सामग्रीमध्यें आसक्त झालेले 
नरकांतं कोण जातात. भयंकर द्विंसेचा विचार मनांत बाव्गणोरे, विश्वासधाती, धर्मद्रोही, गुरुद्रोदी, 
स्वामिद्रोदी, कृतप्नी, परथघन व परख्नीलोडपी, अन्यायमार्गी, धर्मात्मा व 
गृहत्यागी पुरुषावर खोटे आरोप करणोरे, यर्तीचा घात करणारे, गांव, गेज, झा बगेरे जाव्॑णोर 
देवद्रब्य चोरणोरे, तीत्र कषायी, अनंतानुबंधी कषाय धारण करणोरे, कृष्णलेश्या (सर्वांचें सदैव अक- 
ल्‍्याण व्हावें असा विचार ) धारण करणारे, निर्मछ सुग्रास अन्नाचें भोजन मिव्ठत असूनद्दी जिद्दे 
निद्याध्या लोलुपतेनें मांस क्षण करणारे, मद्यपान करणारे, वेश्यासक्त, परविप्नसंतोषी, लंपटी, तीर 
लोभी, दराचारी, मिथ्यात्व, अन्याय, अभक्ष्य यांची प्रशंसा करणोरे द्वे सब नरकालछा जातात. अन्नांत 
विष कालविणारे, विष वौरे प्राणघातक वस्तु तयार करणारे, अरण्य तोडणोर, बनांत अभप्लनि छाब- 
णोरे, जीवांना एखाद्या वाब्यांत कोंडून जाकून टाकणोरे, दिंसेची परंपरा चाद्ध ठेवणारे द्वेही नरकीं 
जातात. अंबा अंबरीषादिक दुष्ट असुरकुमार-जातीचे देव तिसस्या पृथ्त्रीपयेत जाऊन नारकी जीवांना 
प्ूवजन्मवैराची आठवण देऊन परस्पर तंढट करवितात कित्पेकांना तिसन्‍्या पृथ्वीपयेतच पूर्व 
जन्मीच्या संबंधामर्व्ठे स्वर्गवासी देव येऊन धर्मोपदेश देतात 
कित्येक नारकी जीवांना पूर्वीच्या पापाबइछ वाईट वाटून ते मोठा पश्चात्ताप करूं लागतात, 
तो असा-« महा पूर्वी सजनांनीं असे वाईट कर्म न करण्याबददल पुष्कछ उपदेश केला द्वोता, परंतु 
म्यां दशनें विषय-कषायानें मदांध झाल्याम॒व्ठें तो ग्रहण केला नाहीं. आतां 
नारक्याच्या पश्चात्ता- मला या ठिकाणी दैव अनुकूल नाहीं व कांढी पुरुषाय करावा म्हट्लें तर 
पाचे विचार. करण्याची सोय नाहीं, आतां काय करार्वे | ज्या दुष्धनी मला पाप कर- 
प्याची बुद्धि दिली, मला अनीतीकड़े बब्वबिलें ते मा नरकांत लोट्ून 
आपण कोठें गेले कोणास ठाऊक ! आपल्याबरोबर येण्यासारख कोणी दिसत नाद्दीं. माश्याजवत्ड 
द्रग्य द्वोतें त्यावेद्लीं मात्र अनेक प्रकारचे इंद्रियांच्या विषयांचा उपभोग घेण्यास, पापकर्म करण्याची 
मला प्रेरणा करण्यास व त्याला सहाय्य करण्यास पुत्र, मित्र, स्री, बांधव, आत्त वगेरे मंडब्डी होती 
पण आतां त्यांना मी कोठें शोधूं, ” याग्रमार्णे पूर्वजन्मी जे अनेक दुराचार केले त्याची कुअवधि- 
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झानानें आठवण करून पश्चात्ताप करीत असतां ल्वांना भयंकर मानसिक दुःख सोसादवें लागरते. एखाधा 
सुदैवी पुरुषांस कचित्‌ सम्यग्दशनददी तेथें उत्पन्न होतें. पण नरकपर्यायांत उत्पन्न झाल्यामुद्ें दुःख 
मुर्ठींच कसी द्वोत नाहीं. जरी त्याची स्वतः कोणाला मारण्याची इच्छा नसली तरी त्याला कषा- 
यांचा बलवान्‌ उदय थांबवबितां येत नाहीं. त्याचे हात हेच शत्रासारखें बनून दुःख देण्यास कारणी- 
नारकी जीवांना एक क्षणमर विसांवा घेऊं म्हटर्लें तर सोय नाहीं ब ज्लोंप नाहीं. तेथील जमि- 
नीचा स्पश ज्ञाला असतां जें दुःख द्वोतें तें केबलिगम्य आहे. कर्माचा उदय अतिशय तीज्र अस- 
स्यामुर्छे तेथें कोर्णीही रक्षण करणारा नाहीं. कोणाला तरी शरण जाबें म्दृणून 
सारक्यांना झोंप नाहीं. दीन द्वोत्साता पुष्कत्ठ बिचार करतो, परंतु तेथें कोणी दयाक्ु प्राणीच नाहीं 
त्यास त्याचा काय इलाज £ तेथीछ सब्र जीव कूर, निदयी, भयंकर देद्द 
धारण करणारे, अप्निसारखे तांबड़े नेत्र धारण करणारे, प्रचंड अज्युभ ध्यान उत्पन्न करविणोरे व 
क्रोध उत्पन्न करणोरे अह्वित. त्यांचें भयंकर विलाप, रुदन, मारण, ताडन यांचाच ध्यनि सदैव तेयें 
ऐकावयास मिव्ठावयात्रा. नारकी जीव म्हणतो “ अहो, मी मनुष्य-पर्यायांत असतांना आत्म- 
द्वित करून बेतलें नाहीं; येथें देव व पुरुषार्थ दोन्द्दी नाहींत. आतां काय करणार ? पूर्वीम्यां जीं जीं 
निद्य कार्ये केलीं त्यांची आठबण होतांच माझ्लें काव्ठीज चरारतें. मनुष्यजन्मांत जें दुःख एक क्षण- 
मात्र सदन केलें जात नाहीं त्याच्या सहस्रपटीचें दुःख येथें हजारों वर्ष भोगातरें लागतें. ते आता 
कर्से पुरें द्वोई ? ज्याकरितां म्हणून मी एबढ़ें पाप उपार्जन केलें ते सब कुटुंब-मित्रादिक कोरढें 
अद्वित ? त्यांची आतां कोठें गांठ पडेल ? मजजबक धन असल्यावेत्हीं विषयोपभोग घेऊन मौज 
माराबयला मात्र सर्व जमले होते ना ? आतां दुःखाच्या प्रसंगीं त्यांना कोर्ठे शोधावें ! सर्व दुःखा- 
पासून रक्षण करण्यास फक्त दयामयी धम हाच समथ आह, तो म्यां पाप्यानें संपादन करून 
पतला नाहीं, त्यावेव्तीं परिप्रहरूपी पिशाचानें प्रासल्यानें मला शुद्धि राहिली नाहीं. यम हाच 
कोणी एक सिंह, त्याच्या एकां चपराकी सरशी क्षणार्धात मरून मा नरकीं जायें छागेल द्वा 
बिचारदेखील मनांत आला नाहीं. ” याप्रमाणें मनाला त्रास देणात्या अनेकविध दुःखबेदना 
व्याला प्राप्त होतात. 
याशिवाय दुसरेह्ी अनेक विचार मनांत येतात ते असते-० पूर्वजन्मी मी अनक प्राण्यांचें मांस 
भक्षण केलें म्हृणून येथें माइया अंगचे मांसाचें तुकड़ तोड़्न मछा खाऊं घाछतात. पूर्वी मद्यपान 
केले अथवा अभक्ष्य भक्षण केलें म्हणून येथें तांब्याचा अथवा लोखंडाचा 
पूर्वकृत दुष्कर्माची रस सांडर्सानें मुख फाडून माइया घशांत ओततात, जे पूर्वी परद्वीलंपट 
आठवण. होते व्यांना वज्ाम्मीचे पुतछे बलात्कारानें धरून पुष्कछ वेकपयेत आलिंगन 
देतात. ” डोब्याची पापणी छबेेछ इतका वेक्ेपर्यत देखीक नरकांतः सुख 
नाहीं. जर कदाचित्‌ कोणी एखादा विसरून क्षणमात्र दुःखाशिंबाय राहिला तर तेथाल दुष्ट अखुर 
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देव दुसज्या जीवांना छुचवून त्याला दुःख देववितात अथवा परस्पर नारकी एकमेकांना सांगून 
दुःख देतात. असंख्यात जातीचे व असंख्यात काछूपयत नरकांत नारकी जीव दुःख भोगतात. संसा- 
रांतून उद्धार करणारा जर कोणी असेल तर तो धमंच आहे. श्याचें जर आराधन केले नाहीं तर 
नरकांत जाण्यापासून दुसरा कोणीह्ी बचाव करूं; शकणार नाहीं. घन अथवा कुदुंबांतील इतर 
माणसें जीवाच्या मागोमाग थोडींच जातात ! आपापस्या क्रियेग्रमाणें केछेलें पुण्यपापरूपी कर्म हेंच 
फक्त बरोबर जाणारें आहे. संसारांतील सब जीव कार्मेंद्रियाच्या व रसनेंद्रियाष्या विषयाला लुब्ध 
होऊन नरकांतील दुःखाला पात्र होतात. याप्रमाणें अनेक वेढ्यां नरकांत जाऊन घोर दुःख या 
जीवान भोगलें आह. 
स्थावरयोनीत जन्मल्यावर तरी कांहीं दुःख कमी होईल काय ? याचा विचार करूं: छागलों 
असतां त्या योनींत भ्रमण करीत असतां प्राप्त होगान्या दुःखाचा पार नाहीं. एकेंद्रिय होऊन हवा 
जीव जन्मछा असतां ते जमीन खोदरणण, जाकणें, तुडबिणें, बडविणें, 
स्थावर योनीताल. फोडणें बगैरे क्रिया होत असतां अत्यंत दुःख होते. जलकाय जाँब ह्ोकन 
दुःख, जन्मा तरी तेये पाणी आहून गेलें, तापविलें, घुसे, प्याले, विषांत 
अथवा क्षारांत धातलें, तापबिलेली छोखंड बगैरे धातु त्यांत बुडविलीं, उंच 
पर्वतावरून खालीं पाषाणावर आपटलें गेलें, वर्लांत भरून तें वत्र-पाषाणातर साफ होण्याकरितां 
आपटलें, का््यानीं झोंडपलें बगैर अनेक क्रिया करीत असतां जलकाय जीबांच्या दुःखाचा कोणीही 
बिचार करीत नाहीं. पाणी अम्नीवर शिंपडतात व उन्हाब्यांत तापलेल्या जमिनीवर टाकतात 
त्यावेद्ठीं त्यांती७ जीत्र मरतात अशी कोणाच्या मनांत कल्पना तरी येतें काय / राखेंत दाबून 
ठेबणें, विज्षवण, कुटणें, व्याच तुकड करणें बगरे क्रियांनीं अग्निकाय जीबांना पुष्ककछ दुःख होतें. 
पत्रनकाय जीजांनाही पर्वताच्या कठिण रभिंतीवर आपटणप्पानें, वृक्षाच्या डाह्ाव्यांच्या प्रतित्रंधानें, 
कातड्याच्या भाव्यांतून अम्नीवर सोडप्पानें, पंख्यांनीं अथवा व्खानीं प्रहार होण्यानें पुष्कछ दुःख 
दोतें. वनस्पतिकायांत एका साधारण जीवाबरोबर असणान्या अनंत जीबांचा घात होतो, त्याबेत्ठीं 
त्याँचें दःख केवली जाणतात. परंतु प्रत्यक वनस्पतीला होणोर दुःख मात्र आपल्याला दिसून येत 
आपण वनस्पतीला कापतों, तोडतों, छिलतों, शिजवितों, चावतों, तब्लतों, तेल तुपांत फोडणी देतों, 
बाटतों, घुमतत्वतों, घासतों, घाण्यांत घाद्दन पिक्ूून काढतों व कुटतों. याप्रमाणे क्रिया करीत अस 
तांना त्यांना भयंकर दुःख होतें. एकेंद्रिय-पर्यायांत बोलण्याला जीभ नाढ्ढीं, पाद्मावयाला डोढ्े नाद्वीत, 
ऐकण्याला कान नाहींत, हातपाय बारे अंगोपांगें नाहींत, कोणी रक्षक नाहींत, अशा स्थितींत 
असंख्यात बा अनंतकालपाबेंतों ध्यांचन सुटकाच द्वोत नाहीं. मिथ्यात्व, अन्याय, अभक्ष्य बगैरे 
अनेक वाईट कृत्यें आपल्या हावून घडतात, व्यांच्या प्रभावानें जीवाचे ज्ञानादेक गुण नष्ट होतात- 
एकेंद्रिय योनींत अल्प पर्यायज्ञान शिक्वक असर्ते. व्याशिवाय सब प्रभाव, शक्ति, सुख बगरे नष्ट दोतें 
ब आत्मा जड अचेतन पदार्थासारखा बनून राहतो. त्यांना थोड़ें ज्ञान आह हें एका स्परेनेंद्रियाच्या 
र. ४९ 
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द्वार ज्ञानी पुरुषाछा समजतें. सारांश-सब प्रकारच्या शक्तीनें रहित, केवल दुःखानें भरलेल्या अशा 
एकेंद्रिय पर्यायांत जन्ममरणाचें दुःख या जीवाला भोगावें लागतें. 
याही स्थितीतून कदाचित्‌ प्रसंगानुसार सुट्रन कोणाला त्रसपर्याय प्राप्त झाला तरी तेथ 
म्दृणजे द्वींद्रियापासून चतुर्रिद्रियापयेत भयंकर दुःख ठेवलेलें आद्विच. क्षुपच्या अधीन ज्ञाल्यानें सुलू- 
सुछूणान्या जिमेला तिर्चे निरतर भक्ष्य शोधून देण्याच्या नादांत ते गुंतलेले 
त्रसयोनीतील दुःख. असतात. आब्या, किडे वौरे प्राणी निरंतर आह्वाराकरितां फिरत असतात. 
हीच गत माशा, मच्छर, डांस यांची आहे. हे क्षुधच्या बेदनेनें तेलांत, 
पाण्यांत, अम्नोंत पड्ून मरण पावतात. हवेच्या जोरानें अथवा वख्राच्या फठकण्यानें पण यांचा घात 
होतो. धोडे, बैल वगेरे प्राण्याच्या शेंपटीच्या आधातानही कित्येक मरण पावतात, माणसांच्या हाता- 
पायाखालीं चिरड्ून, दबून कित्येक गतप्राण होतात; कित्येक कफमलामध्यें पड्ून मरतात. याप्रमाणे 
विकलत्रय जीवांचा सदेव घात होत असतो. त्यांवर कोणीही दया करीत नाहीं. त्रसजीवांना मुंग्या, 
कावक्े बौरे पक्षी वेंचून खाऊन जातात. सर्प वगैरे प्राण्याँंचे पण हे भक््य होतात. मोठी चोंच 
घारण करणारे गिधाड बगैरे पक्षी पण आपल्या चाचीनें यांना मारून खातात. याचप्रमाणें यांचा 
सर्व पदार्थात उद्धव होत असल्यानें कोणी यांना चिरतात, तर कोणी अम्नींत जाब्वतात. आब्या, 
जाब्या बगैरे जे जीव धान्यांत उत्पन्न होतात, त्यांना तर किल्मेक छोक धान्याबरोबरच जात्यांत 
दद्गून टाकतात, कित्येक उखब्णंत घाद्न कुटवात. किल्येक भद्टीत घाछन भाजतात, दुसरें, बोरांत, 
भेंड्यांत, कार्ल्यात, दोडक्यांत बगैरे अनेक प्रकारच्या भाजीत कित्येक जीव बिदारिछ जातात, मिठाईत, 
मेव्यांत, औषधांत, फल्लें-फुलें बगैरे पदार्थात, फुलाच्या नव्ठीष्या पोकरींत वगैरे, त्सेंच मर्यादा उलछ- 
टलेल्या अन्नांत, दह्मांत, दुधांत व याच प्रकारच्या दुसय्या अनेक रसांत पुष्कव्शा विकलत्रय 
अथवा पंचेद्रिय जीबांची उत्पत्ति होते. ती समजून अथवा न समजतां अनेक छोक भक्षण करितात, 
त्याबेढीं त्या जीबांचा संहार होतो. कांहीं जीव जंतु झ्लाडण्यालोटण्पांत व तिस्तवांतही आपसल्या द्वातून 
मरण पावतात. विशेष करून पावसाब्यांत विकलत्रय जीवांची उत्पत्ति अधिक होते. वर्षाऋतूत सब्र 
भूमि पाण्यानें ओली होते त्यावेतीं चिखलांत माणसांचें व गुराढोरांच्या पायांखालों; ह॒त्ती, घोडे, गाड्यांच्या, 
रथ वगैरेब्या पायाखालीं व चाकाखालीं असंख्यात जीव चिरड्रन मरण पावतात. त्यावन्ठीं विकलत्रय 
जीबांपैकीं कोणाचे पाय एकीकडे, तर कोणाचे डोकें दुसरीकडे व कोणाचें पोट एकीकडे. याग्रमार्णे 
व्यांच विदारण होतें. त्यावद्दीं व्यांवर दयेचा विचार देखील मनांत कोणी आणीत नाहीं, याप्रमाणे 
या व्रिकलत्नय योनीत उत्पन्न होणाय्या तियैचांना अनेक प्रकारचें दुःख भोगून मरण प्राप्त होते. हे 
जीब क्षुधातृषेच्या बेदनेनें, थंडी उन्हाच्या तीव्रतेंने, मोठा वारा सुटल्यानें मरण पावतात, याचप्रमार्णे 
दगड धोंडे, मातीचा ढीग, लांकूड, मल, मूत्र, तापलेलें पाणी बगैरे पदार्थ शरीरावर पडल्यामुल्ठेंढी 
गतप्राण ह्ोतात. तेल, तूप, दिवा, अप्नि बगैरे पदार्थात पड्ूून दुःख सहन करीत असख्यात कालू- 
ययत या योनींत भ्रमण करतात. 
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यापुर्दे विकलत्रयांतून सुटून कदाचित्‌ पेचद्रिय तियेच द्वोऊन जन्मले तरी जलूचर जीबांत 
जे अधिक बलवान्‌ असतील ते निबल्॑ंचें भक्षण करतात. धीवराच्या गछाला अडकून कत्रा याध्या 
जाब्यांत सांपड़ून कित्येक झत्यूच्या भक्ष्यस्थानीं पडतात. कित्येक छोक तर 
पंचेंद्रियांचें दुःख. जिबंत मासे तद्धन खातात. अरण्यांत असलेक्‍्या पंचेंद्रिय-जीवांना मरणाघ्या 
भीतीमुक्ठें तहान, भुकेची वेदना सहन करीत गुढ्ेंत पड्न रह्ायें लागतें, अरण्यां- 
तील जीवांना उन्ह, पाऊस, थेडी यापासून होणारी वेदना सहन कराबी लछागते. सकाव्ठीं उठल्याबरोबर 
ह्यांच्या पुढें अन्नानें भरलेलें ताट कोण आणून ठेवणार आह्ि ? जबरदस्त भुकेची बेदना होत असतां 
कदाचित्‌ कोठें भक्ष्य मिठालें तर पाणी मित्ठत नाहीं. तहानेच्या बेदनेनें त्याचे प्राण कासाबिस 
होतात, शिकारीलोक, पारधीछोक शिकार करण्यासा्ीं त्यांचा शोध करीत असतातच. त्यांच्या तडा- 
क्यांत सांपडतांच बाण मारून त्यांचा प्राण घतात. कदाचित्‌ पारध्यांनीं त्या पश्चूंना पाहिलें नाहीं 
तरी दुसरे बलवान पश्ञु त्या निर्बेठ पश्चूना मारून टाकतात. याशिवाय पारधी लोक शिकारीकरितां 
म्हणून त्या तियैच प्राण्यांना त्यांच्या रहाण्याच्या ठिकाणापासून बल्जबरीने हुसकून बाहर धालतात 
तें निराछेंच. सिंह, वाध वगैरेसारखे क्रूर व सर्वात श्रेष्ठ असे प्राणी पर्वताबर, गुद्ेंत, बृक्षा- 
वर बौरे जागीं लपून राहिलेल्या प्राण्यांना पकट्टन मारून ठाकतात, खुद सिंह व वाधांना पण पुष्कछ 
भीति वाटते. त्यांना नियमित आहार मिव्ठत नाहीं. एखादे बेढ्हीं भक्ष्य मिलालें तरी पुढे दोन दोन 
तीन तीन दिवस कांहींच मित्ठत नाहीं यामुब्ठें त्यांना भुकेची वेदना सहन करात्री लागतें. पारधी 
बौरे लोक अनेक प्रकारचे फासे, जाढ्ीं बगरे घाद्न पुष्कछशा रानटी प्राण्यांना धरून मारून 
खातात किंवा विक्रीकरितां बाजरांत आणतात, जीबंत पश्चूंचे पाय, हात, जीभ, शेपूट बगैरे कापून 
बिकतात. तसेंच अनेक प्रकारांनीं त्यांचीं मर्मस्थानें काढून तीं शिजबून खातात. तियचगर्तीत 
कोणीही या सत्र दुःखापासून रक्षण करणारा नाहीं. अथवा एखादा उपायद्दी त्याजपाशीं नाह्ीं. या 
योनींत आईदेखील आपल्या मुल्ाला भुकेब्या बेदनेनें भक्षण करते. मग दुसरें कोण भक्षण करण्या- 
सारखें राहिलें ? 
यापुदें आकाशांत उडणारे पक्षी तरी निभय असतील. त्यांना बर सांगितलेली भीती असण्याचें कारण 
नाहीं. कारण आकाशांत विहार करितात म्द्ृ णून त्यांना येथील स्थलूचर क्रूर प्राण्याची भीति कसची!? अर्से 
कोणी म्हणतील पण ही शंका बरोबर नाहीं. जरी त्यांना पृथ्वीवरील हिंस्र पश्ू 
पक्यांचें दुख... पासून कांहीं अशी भीति नसली तरा आकाशांतील बलिष्ट पक्षी निर्बल पक्ष्यांना 
मारून खातात. शिकारी जातीचे पक्षी आपलेें भक्ष्य आकाशांत बिद्वार करणाज्या 
इतर पक्ष्यांना मारूनच मिव्ठवितात. घुब्ड बगैरे रात्रीं विहार करणारे पक्षी रात्रीच्या वर्ठीं आपल्या घर- 
व्यांत अथवा दृक्षावर बसलेल्या पक्ष्यांचा कंठ फोडतात. अथवा मांजर, कुतरे बगैर देखील एखादे- 
बेदी त्यांच्या तावडीत सापडलेल्या पक्ष्यांना मारून टाकतात. रात्रो पक्षी भयभीत द्वोऊन प्षाडाष्या 
पोकर्ीत अथवा फांद्यावर बसतात. त्यांना झोप घेण्याकरितां हांतरूण पांघरूणाची कांहीं सोय 
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नसते. बाय्याची, पावसाची, थंडीची व उन्हाची तीव्र वेदना सहन करावी लागते. कित्येक पक्ष्याचे 
पंख उपटतात. कित्येक त्यांना चिरतात व तापलेल्या तेलांत जिबंत टाकून तकून खातात. सारांश 
कोठेंद्वी पहा, तिरयंचांना भयंकर दुःख सोसावें लागते. हैं सब पूर्वकृत हिंसेचें फल आह. 
आतां दत्ती, घोड़े, उंठ, बैल, रेडा, गाढत बौरे चतुष्पाद प्राण्याच्या दुःखाबिषयीं विचार 
केला तर असें दिसून येतें कीं, हे प्राणी पराधीन असतात व यामु्नें त्यांना होणोरें दुःख काय 
सांगावें ? बैलाचें नाक चिरून त्यांत वेंसण घालणें, सब दिवस रात्र एक 
चतुष्पाद पशृंचें दुःख. जागीं बांधलेले राह्मणें, स्वतंत्रतनें कोठें फिरणें, खाणपिणें बगैरे प्राप्त होत 
नाहीं त्यामुद्ठे त्यांना अतिशय दुःख सोसाबे छागते. याचप्रमाणें सब दिवस- 
भर त्यांना उन्हांत, पावसांत, थंडीत बांधून घालतात.कातड्याच्या वादीच्या केलेल्या चाबकानें मारतात, 
असूडाला लोखंडाची अणी खोंबून त्यानें ठाचतात, शक्तीपेक्षां अधिक ओजझ्े छादतात, लाकडारनें 
मर्मस्थानावर मारतात, जड जू वाहिल्यानें बैलाच्या खांचावर रक्त निघून त्यांतून पर रक्त गढ्ूं लछागते 
तरी पुनः त्याच खांधावर गाडीचे जूं छादतात, त्यावेव्ठीं त्या जखमेबर पुनः अधिक जखम वाहून 
मांस बाहर दिसूं लछागतें, व्याजागीं किडे पडतात तरी दगडानें किवा छाकडानें भरलेढी गाडी 
ओढायला लावतात. ती जर ओदली न गेली तर मारून मारून हाडांचें चूणे करून टाकतात. 
ओढतांना त्या जनावरांना शक्ति न राहिलयानें त्यांचे पाय गक्कून जातात, तसेंच पुष्कर रोग उत्पन्न 
होतात, नाक तुट्दून जाते, बसल्‍या जांगेट्टन उठबत नाहीं, पाठीवर नाव पडून किडे पडतात, तरी 
त्यावर ओझ्े लादाबयाच कोणी सोडत नाहीं. त्यांच्या शक्तीहून अधिक छांत्र नेतात, त्यावरेव्टीं व्या 
पश्मूछा भूक, तहान, ऊन्हं, पाऊस व रोग यांपासून वेदना होत असेल याचा कोणीही विचार 
करीत नाहीं. अध रात्र उलटल्याबर जें त्याच्या अंगावर ओझें घालावयाचें ते दुसरे दिवशी तीन 
प्रहर जायें तेव्हां तें अंगावरून काढतात. पश्चयोनीतील दुःखाइतकें दुसरें तीव्र दुःख दुसरें कोठें 
पाहावयास सांपडणार नाहीं. निरंतर त्यांना पिंजय्यांत व बंधनांत अडकून रहावें छागत असब्यानें 
अतिशय दुःख सोसावें छागते. कांहीं पश्चु चांडालाच्या दारी बांघलेल असतात. तेथें त्यांना खायाछा 
मित्ठत नाहीं. इतर पश्ञ श्रीमंत छोकांच्या दारीं बांधकेले पाहुन व त्यांना खाण्यापिण्याचा बंदोबस्त 
पाहून त्यांना जबरदस्त मानसिक दुःख होत अस्त. दुसज्याच्या कडब्याच्या गंजीत अथवा गबतांत 
अथवा शेतांत तोंड घातलें तर मागाहून धनी पा्ठीत छाकडाचा सोडगा छगावतो. याप्रमाणे क्षुधेची 
तीत्र बेदना पश्चुयोनींव सोसाबी छागते. याचप्रमाणें तहानेची, रस्त्यानें ओझे घेऊन चालण्याची 
वेदना व रोगाची वेदना सोसावी छागते. बैठ, कुतरा वगैरे पश्ृंच्या डोब्यांत व कानांत तीव्र दुःख 
देणोर रोग उत्पन्न होतात. त्यांच्या ममस्थानापासून त्या रोगांचे किडे रक्त शोषण करतांना जें 
दुःख होते ते सांगतां येत नाहीं. कित्येकांना तर गबत अथवा कडबा खाबयाला व पाणी पिण्याला 
देखील मिव्ठत नाहीं. त्यामुल्े होणारी वेदना सोशीत ग्रीष्मकाछ पूण करावा छागतो. वर्षाऋतु प्राप्त 
झाला असतां पुष्कव्ठसें गवत खाण्याकरिता उत्पन्न होत, परंतु -त्यांत कोव्यवधि डांस, मच्छर उत्पन्न 
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होतात. जे चराबयाला जावे तेथें डांस चाबतात, त्यामुक्कें शांतचित्ताने पुदें असछेलें गवत देखील 
खावबत नाहीं. सर्वांगाछा डांस डसल्यानें इकड्डन तिकड़े तिकड्ून इकडे एकसारखे फिराबे लागतें. 
गवताकडे तोंड देखील घालवत नाहीं. जेथें बसावें तेंग्र जछू पुनः अंगाछा चिटकून रक्त शोषण 
करावयाल्य तयार अह्ितच. याप्रमाणें भयंकर दुःख पंचेंद्रियपशना सोसावें लागतें. छत्ती, घोड़े, 
ऊंट, बैल बगैरे प्राण्यांवर ओझ लादून नेत असतां ते ओस्याच्या भाराने, म्द्यातारपणामुब्ठें, रोगांमुत्ठे 
थकून जातात, व्यांच्यानें पुरे पाऊछ ठेव्बत नाहीं. चालतां चालतां रस्यांत बसतात. हातपाय 
तुट्ून जातो. बरून एकसारखा असूडाचा मार चाद्ध असतो, परंतु चाल्ण्याची शक्ति उरछेली नसते 
अश्ञा स्थितींत त्यांच मालक त्या निजेन अरण्यांत, पबतावर अथवा पाण्यांत तसेंच टाकून आपण 
निघून जातात. निजन वनांत एकटे हे पशु राहिल्यान त्यांनीं कोणास शरण जावे? कोणास पाणी 
मागावें? गबत कोणी आणून धाछाबे ? उन्हांत थंडीत, पावसांत तसेंच पड्ून रहावें लागून क्षुधा- 
तृषेची वेदना सहन कराबी लागते. हे प्राणी अशक्त झालेले पाहुन गिधाड बगैर दुष्टपक्षी छोखंडा- 
सारख्या आपल्या अणीदार खूर चोंचीनें यांच डोछे फोडतात. मर्मस्थानीं चोंच मारून मांसाचे 
छचके तोड्ून नेतात. नरकासारखी तीत्र वेदना सहन करीत व दुःखाने कित्येक काछ तडफडून 
त्यांना प्राण सोडाबा छागतो. 
हें दुःख पूर्वजन्मी अन्यायानें घन हरण करण्यानें, लोकांना फसवून दान घण्यानें, विश्वास- 
घात करण्यानें, अभक्ष्य भक्षणानें, रात्री भोजन करण्यानें, देवद्रव्य [ निर्माल्य ] भक्षण करण्पानें, 
ेल्‍ तिर्येंच योनीत उत्पन्न होऊन भोगावें छागतें. दुसज्यावर विनाकारण दोषा- 
तियच योनींत कां रोप करून त्याछा कलंक छावणें, आपछी प्रशंसा करून दुसन्याची निंदा 
जन्मावें लागतें ? करणें, दुसन्‍्याठा कपट करून फसविणे, मिश्टान्न भक्षण करण्याच्या तीज्र 
इच्छेने कपट करणें, यामुद्ें तियेच योनींत उत्पन्न व्हा्बें लागत असून अनक 
प्रकारचें असह्य दुःख भोगावें छागंते. असंख्यात, अनंतभत्र तियेच गतीत वारंबार धारण करून 
पुनः मायाचार करून तीव्र पापबंधान नवीन तियच योनीचा अथवा नरक गतीचा बंघ करीत हा 
जीवानें अनंतकाल पूण केला आह. मिथ्या श्रद्धान, मिथ्या ज्ञान व मिथ्या आचरणार्चे है फल आह 
आतां मनुष्य गतींतील दुःखासंबंधानें थोडेसे पाहूँ. या गीत देखील कांहीं जीव पशूसारखें 
ज्ञानरहित आहत. कित्येक उत्पन्न होतांच आईबाप मरण पात्नल्यामुकं दुसन्याचें उद्टे भक्षण करून 
क्षुधातृषेची वेदना व तिरस्कार सहन करीत वाढतात कित्येक दुसय्याची 
मनुष्यगतींतील दुःख. नौकरी करतात. कित्येक गाढवासारखें जबरदस्त ओझे वाहुन आपलें 
आयुध्य पुरें करितात. एक शेर अन्न पोठाला मिल्ाव म्हृणून कांहीं ओश्ें 
डोकीबर, कांहीं पाठीवर ब कांहीं हातांत घेऊन दह्ावारा कोस चादन जातात, कित्येक तर सब 
दिवस पाणी वाहण्याचें काम करीत असतात. कित्येक पोठाकरितां परगांवीं रात्रंदिवस पायांनीं चालत 
जातात. दररोज चालण्यांत अतिशय दुःख येतें. बीस, पंचबीस, तीस कोसपयेत पायांनीं चालत 
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जाबें छागतें, त टीचभर पोटठाची खल्गी भरण्याकरितांच. कित्येकांना दगड माती वाहण्याचें काम 
निरंतर कराते छागतें. कित्येकांचा जन्म पराधीन राष्ट्रन सेवा करण्यांत जातो. कित्येक लोह्ााराचा, 
तर कित्येक भांडीं मडकीं घडण्याचा धंदा करून पोट भरतात, कोणी बच्न घुघून, कोणी बच्न रंगवून, 
कोणी बर्खे, छापून, कोणी शिवून, कोणी वच्नें विणून, कोणी मोतद्वाराच काम करून पोट भरतात. 
कित्येक तर गवतांचे व छाकडांचे भारे जन्ममर बाह्ून पोट भरतात, कित्येक लोकांर्चे मलमूत्न 
काढून, कित्येक कातडें कमावून, कित्येक दक्कून, कित्येक खोदून, कित्येक स्वयंपाक करून, कित्येक 
अग्निसंस्कार करून, कित्येक विटांची भट्टी घाछन व कित्येक तेल तूप विकून आपला उदर-निर्वाह 
करितात. कित्येक दीनवाणी मुद्रा करून घरोघर भीक मागून पोट भरतात. कित्येक रंक होऊन 
फिरतात. कित्येक आपकलें ऐश्वर्य गेल्यामुठं शोक करीत असतात. सारांश सब लोक कर्माच्या स्वाधीन 
ज्ञाल्यामुरें आत्मस्वरूपाला विसरून मनुष्य जन्म दुःखांत घाकबितात, कित्येक चोरी करतात. कित्येक 
कपटयुक्ति लढविण्यांत प्रवीगणणणा संपादन करतात. कित्येक असत्य भाषण करतात. कित्येक 
व्यमिचार, व कित्येक चहाडी करतात. कित्येक छुटारूत्चा घंदा करतात. कित्येक समरांगणावर लढाई 
करितां जातात. कित्येक समुद्रांत खलाशांचें काम करतात. कित्येक न्दींतून पार करून नेण्याचें 
काम करून पोट भरतात. कित्येक विहिरीवर मोट मारून पाणी वर काढण्याचें काम करतात. 
कित्येक शेतकी करून, कित्पेक ताव्राइ्याचा घंदा करून, कित्येक शेतें नांगरून व पेरून, कित्येक 
हिसेचा व्यापार करून,कित्येक जमाखर्च लिट्टन, कित्येक चित्रें करून, कित्येक मातीच्या विटा तयार 
करून,कित्येक घेरें बांधून, कित्येक सद्गा व द्त खेक्कून,घन संपादन करतात.कित्येक दारू पिण्यांत ग्रृग 
द्वोतात, कित्येक राजाची सवा करतात. कित्येक नीच लोकांची सवा करतात. कित्येक गाऊन, कित्येक 
वाजबून व कित्येक नाचून उपजीबिका चालबितात, याप्रमाणें अनेक प्रकारचें दुःख सोसून मनुष्य 
जन्म व्यथे घालवितात. आपापल्या पुण्यपापाप्रमा्े सर्वाना आपल्या कर्माचें फल भोगांवे लागतें, 
कित्येक धान्‍्य विकून, कित्येक गूछ, साखर, तेल, तूप बगेरे विकून आपली उपजीबिका चाल- 
वितात, कित्येक लोखंड, पितत्ठ, तांबे बगैरे घातु व कित्येक छाकूड फांटा, दगड, माती विकुन 
उदरनिर्वाह्द करतात. कित्पेक मेवा, मिठाई, जिलेबी, बर्फी, घेबर, लाइ्टू वगेरे अनेक पक्कानें तयार 
करून पोठ भरीत असतात. कित्येक औषधें तयार करून विकतात. याप्रमाणं अनेक क्रिया करून 
सर्बाना आपली उपजीविका चालबाबी छागतें. जगांत कित्येक व्यापारी आहत. कित्येक सेवक 
आहत. किप्येक दलाल आह्वित. कित्येक सदैव उद्योग करीत आहत. तर कित्येक निरंतर आत्सी 
व निरुद्योगी बसून आहत. कित्येक मनसोक्त वल्लाभरणें वापरण्याचे शोकी आहत. तर कित्येक 
मोठ्या परिश्रमानें आपके पोट भरण्यास असमर्थ आढ्वेत. कित्येकांना बिलकुल दुःख न येतां खुखानें 
भोजन प्राप्त होते. तर दुसरें कित्येकाना घरोधर भिक्षा मायून खाँब व्गतें. कित्येक सर्वाना प्रूज्य असे गुरु 
बनून आह्वार घेतात तर कित्येक दैन्य दाखबून आपलें पोट भरीत असतात. किस्येक अनेक प्रकारच्या 
स्वादिष्ट मिष्ट भोजनाचा आह्यार दिवसांतून अनेक वेलेला घेतात तर कित्येकांना नीगस भोजन पण 
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पोट भरून मिव्ठत नाहीं. कित्येकांना एक दिवसा आड तर कित्येकांना दोन दोन तीन तीन दिवस 
गेले तरी अन्न मित्ठत नाहीं. ह्यामुल्ठे क्षुधातृषची वेदना द्वोऊं लागतें व त्यांतच प्राण निधून जातो, 
कित्येक कारागृहांत राहुन तेथील दुःख सहन करीत असतात. कित्येक इष्ट पदार्थाच्या वियोगरूपी 
अप्लीनें आपलें शरीर जाकून घेत असतात. कित्येक रोगापासून होणान्या तीत्र वेदना सर्व पर्यायांत 
भोगीत असतां आतैध्यानांत मरण पात्रतात. कित्पेकांना ज्वर, खोकला व वात, पित्त, कफाध्या अनेक 
बिकारांनीं म्हणजे उदर, जलोदर बगरेची तीव्र बेदना सोसाबी छागत. कोणाला क्णशूल, दंतशूल, 
नेत्रशूल, मस्तकशूल, उदरशूल यांच्या बेदनेनें मराबें छागते. कित्येक जन्मापासून आंधके, कित्येक 
बहिरे व कित्येक छुले असल्यानें पुष्कछ दुःख सहन करून आपला जन्म पुरा करतात. कित्येक 
कांहीं बय झाल्यानंतर आंघ्े, छंगडे, पांगके होऊन पराधीनतेनें मानसिक व शारीरीक दुःख भोग- 
तात. कित्येक रक्तविकाराचे रोग म्हणज कोड, खरूज व महारोगांनीं पीडित होतात. व्यामुद्रे 
कोणाचा पायाचा आंगठा, तर कोणाचें हाताचें बोठ, कोणाचें नाक याप्रमाणें नाहींतें होतात, कर्मा- 
दयाची गति फार विचित्र आहे. अंतरायकर्माच्या उदयानें कित्येक निर्धन होऊन अनेकविध दुःख 
भोगतात. कर्धी पोट भरते तर कर्धी भरतच नाहीं. कर्षी अन्न मिव्यलेंच तर तें सडलेलें, नासकें, 
कुजक, कोणी टाकलेलें असे मित्ठाबयाचें. अन्नाकरितां याचना करीत असतां तिरस्कार सोसावा 
लागतो. राहावयाचें घर अतिशय जुनें झालेलें, ज्यावर गवताचें छप्पर देखील पुरेसे नाहीं व जेर्थे 
राहण्याची व्यवस्था पुरीशी नाहीं. जें अतिशय संकुचित, इतकेंह्ी असून ज्या घरांत साप, विंचू 
बगैरे विषारी प्राग्यांची चाहोकडे ब्रिक असलेलीं, नेहमीं जेथें घाण पदाथे पडलेले असब्यामुक्त 
दुर्गंध सुटकेली, असें घर असावयाचे. तेंहीं पुनः जेथें नेहमीं चांडाल बगैरे नीच छोक रादह्तात 
अशांच्या शेजारी असावयाचें. बरें, इतकी सत्र अडचण सोसून गृहिणीचें सुख तरी असा्बे. पण त 
तरी कुछलें आणावें ? कलह करणारी, नहीं तोंडाबार्टे लाखो अभद्र शिव्या उच्चारून पतीची पूजा 
करणारी, महान्‌ भयंकर व कुरूप अशी ख्री प्राप्त व्हावयाची. मग त्या संसारांतील सुखाला काय 
पारावार ! पापाच्या उदयानें पुष्क्शा रोगी, कुरूपें व रडक्या मुलांची प्राप्ति व्हावयाची, अशा 
दुष्ट ब व्यसनी, महापापी मुलांचा संयोग हाडवैन्याहून ही अधिक वाईट. यात्रमा्णे दुष्ट भावाचा, 
अन्यायी, बलिष्ठ, पापी, दुराचारी, व्यसनी शेजाय्याचा; लोभी, दुष्ट, अवगुणग्राही, कृपण, क्रोघी व 
मूर्ख माछठकाचा संयोग हा फार दुःख देणारा असून तो पापाच्या उदयानें प्राप्त होतो. याचग्रमार्णे 
दुष्ट, कृतप्नी, वर्म पहाणारा, बलिष्ट असा सेवक मित्रों हेंही पापाचेंच कार्य आहे. धर्मरद्दित, अन्याय 
मार्गी व क्रूर राजाच्या राज्यांत राहणें, दुष्ट मंत्री, दुष्ट प्रधान, दुष्ट कोतवाल अशाशी संयोग जडर्णे, 
आपसल्या कीर्तिका कलंक छाग्रून जगांत अपकीर्ति होणें, धन नष्ट होणे, या सब गोशी पंचमकालां- 
तील मनुष्यास बहुतेक प्राप्त होतात. या दुःखमा कालांत जे मनुष्य जन्म घेतात ते पूर्वजन्मी मिथ्या- 
इप्ठछी व ब्तसंयम न पाठ्वणोरे असतात. असेच छोक भरतक्षेत्रांत यऊअन जन्म घृतात. कोणा मिथ्या- 
मागा माणसांना कुतप, कुदान व मंदकषायाच्या प्रभावानें येथे जन्म घेऊन राज्य, ऐश्वरथ, भोग, 
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संपत्ति, निरोगता बगैरे गोष्टी प्राप्त होतात तरी ते व्याचाच उपभोग घेण्यांत मम्न होण्यानें असन्मागे- 
प्रवत्तिपासून पराइमुख होत नाहींत. यामुठ संसारपरिवर्तन करीत फिराबें छागतें, या कालांत 
सम्यग्दर्शन, ब्रत, संयम, तपश्चरण धारण करणारे पुरुष विरह्ा. ज्यांनीं आपले कषाय मंद केले 
अद्वित व जे नेहमीं आत्मनिंदा करीत असतात त्यांचा मनुष्यजन्म सफल होऊन ते स्वर्गात 
मद्वान्‌ ऋद्धिधारक देव होऊन जन्म घेतात. कोणी या संसारांत मनुष्यजन्मामध्यें पूर्वजन्मकृत मंद- 
कषाय, निर्मलदान या पुण्यानें उत्पन्न झाला तरी त्यास इष्टवियोग व अनिष्ट संयोग प्राप्त व्हावयाचाच. 
संसारांत दुःख करे आह्े याविषयीं विचार करू लछागलों असतां असें दिसून येतें कीं, भरत- 
चक्रवर्तीच्या घाकटठ्या भावानें आपल्या भावाचा मानभंग केढा. न्यायदष्टीन पाहतां थोरछा भाऊ 
पित्याचे जागीं मानला पाहिज व ह्याला नमस्कार करावयास पाहिजे. पण 

संसारांतील दु:खाचें चक्रवतीचा उच्चपणा धाकव्या भावाठा सहन झाला नाहीं. भरतानें खन्‍्या 
बर्णन प्रेमानें आपल्या घाकट्या भावाद्य राज्योपभोग चेण्यास बोलाविलें परंतु 

त्यानें ईर्षेनें ते आमंत्रण नाकारून त्याचा अपमान केछा, अशी स्थिति 

जेथें चक्रवर्तीसारह्या अतुल पुण्यधारी गृहस्थाची घडते तेथें इतरांची काय कथा ? संसारांत कित्ये- 
कांना ब्ली नाहीं त्यामुर्े ते फार दुःखी. रात्रंदिवस त्याच चिंतेनें आपसे जीवन व्यर्थ मानून निराश 
दोतात. कित्येकांना श्री आद्दे पण ती मोढी दुष्ट, कजाग, व्यभिचारी, कलह करणारी, ममभेदक 
शब्द बोलणारी, रोगी, निरेतर संताप करणारी असल्यानें फार दुःख होतें. क्रित्येकांना आज्ञा पात- 
णारी व सद्णी स्री असूनहीं ती मरण पाबल्यामु्लें फार दुःख होतें. कित्येकांची ञ्जी निर्धन स्थितीत 
अथवा म्हातारपणीं मरण्यानें फार दुःख होतें. कित्येकांना बृद्धपणी लग्न करण्याची इच्छा होऊन त्या 
प्रमाणें त्री न मिल्ठाल्याने फार दुःख होतें. कोणाला मुलगा नाहीं म्हणून, तर कित्येकांना मुलगा 
असून तो दुर्व्यसनी निधाछा म्हणून तर कोणाला मोठ्या कीर्तिमान्‌ मुलाच्या मरणामुक्ें दुःख होत 
आह. कोणाला दुष्ट, दुर्बंचन उच्चारून मारूं: पाहणारा भाऊ ग्राप्त झाला यामुक्रें दुःख होत आहे. 
कोणी मोठमोठ्या असाध्य रोगानें व तीव्र दारिबानें दुःखी आहेत. कित्येकांना पुष्कछ मुली असल्या- 
मुक्लें व्या सर्वाचीं ल्ग्नें करण्याइतका पैसा जबछ नाहीं म्हणून दुःख होत आढे. कित्येकांना मुलगी 
मोठी झ्लाली, तिच्या योग्य बर न मिव्ठाल्यानें दुःख होत आह, क्रित्येकांना आपरी मुलगी आंधकी 
पांगढ्ी, लंग्डी, बहिरी, वेडी, कुरूप व बिकल्ंगी असल्यामुें दुःख होत आह. कित्येकांना आपली 
मुलगी थोड्या काझांत विधवा ज्ञाल्याचें दुःख आह. कोणाला मुलीच्या घरीं घन नसून अत्यंत गरिबी 
पाहून दुःख होत आह. कित्येकांना आपली मुलगी व्यभिचारिणी निघालेली ऐकून मरणग्राय दुःख 
आह. कित्येकांना नुकताच विवाह केलेल्या मुलौब्या मरणाचें दृःख् आह. कित्येकांना मातापित्याच्या 
वियोगाचें दुःख आदि. किस्पेकांना बाप मार्गे आपल्या मार्थी लोकांचें कर्ज ठेऊन गेल्याचें दुःख 
आदे. ऋणासारखें दुसरें दुःख नाहीं, म्हणून पिता ऋण करून गेला हें दुःख, त्यांत आई, बहिण 
जर व्यभिचारी निधाली तर तें महादुःख. दुसन्या कोणी बलवान्‌ दुष्ट माणसानें आपल्या आया- 
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बह्टिणीना बढजवरीनें हरण करून नेलें तरी दुःख. आपशल्था मुलांगा कोणी चोरून नेलें अथवा 
मारून अकिछें त्यावें दुःख. दुष्ट छोकांच्या समागमाचें दुःख. लबाड, चोर, अन्यायी अशा लोकांब्या 
सोततीनें उपजीविका करण्याचा प्रसंग आल्य ह्याचें दुःख. मनुष्य जन्मांत येऊन पहिल्यांदा श्रीमंत 
असून मागाहून दारिश्व प्राप्त न्ास्याचें दुःख. मानभगाचें दुःख, प्रथमतः आपल्या जीवाचा मित्र 
असून तोच मागाहून आपकी छिद्ें प्रगण करून असत्य भाषणानें कलूंक लावूं पाहणारा शत्रु 
होतो त्याचें दुःख. याप्रमाणें संसार संर्ब दुःखानेंच भरलेला आह. क्षणांत राजा रंक होतो तर एखादा 
क्षुद्र मनुष्य रंकाचा राबही बनतो. याप्रमाणं मनुष्ययोनींत दुःखाशिवाय दुसरें कांहींही नाहीं. 
आता कदाचित्‌ पूत्र पुर्ण्याइमुक्लें देवपर्याय प्राप्त झ्ाला तरी तेथें देखील सुख नाहीं. देवांना मानसिक 
दुःख नेहमीं होत असतें. यथ्पि देवांना निर्धनता, म्ह्वातारपण, रोग, क्षुधात्‌ृषा, मारण, ताडन यांच्या वेदना 
नाहींत तथापि आपल्याहुन अधिक ऋद्धि व ऐश्वये-संपन्न दुसस्या देवांना पाहून 
देवपर्यायांताल दुख. आपणाला तसें ऐश्वर्य नाहीं अशा विचारानें तीत्र दुःख होतें. कित्येक देवांना 
आपकल्या देवांगनेच्या वियोगामु्तें दुःख प्राप्त होते. स्त्र्गात देबांगनांचें आयुष्य 
देवापेक्षां कमी असस्यानें त्या देवापेक्षां आधी मरण पात्रल्या तरी त्याजागीं दुसय्या उत्पन्न होतात व 
त्या पूर्व देबाला प्राप्त होतात. तरी पूर्व देवांगनांवर्राल प्रेमामुद्रे त्या देवाला पूर्व देवीच्या वियोगाचें दुःख 
होत असतें तें नाहींसे होत नाहीं. पुण्यह्वीन देवांना इतर इंद्रादिक महर्द्धिक देवांच्या समेंत प्रवेश करतां 
येत नाहीं, यामुद्ठें त्यांना मानसिक दुःख होतें. आयुष्य पूर्ण होतांच आपणांस येथून जाबें छागणार 
असा विचार मनांत येऊन अत्यंत दुःख होतें. त्याचें प्रमाण भगवान्‌ केबरठीच जाणू शकतील, इत- 
रांना तें समजूं शकणार नाहीं. संसारांत स्वर्गातील मद्दद्विंक मरून एकेंद्रिय जीव होऊन जन्मतो 
अथवा मलमूत्रानें भरलेल्या रक्तमांसाच्या गर्भात येकन जन्म घेतो. तसेंच कुत्रा बगैर पद्यु स्वर्गात 
देव होऊन जन्मतात, तर ब्राह्मण चांडाठ होऊन जन्मतो अथवा तियच होऊनही जन्मतो. कर्माच्या 
स्वाधीन ज्ञाल्यानें जीव चारी गतींत परिश्रमण करीत असतो. संसारांत राजाचा रंक व रंकाचा राव 
एका क्षणांत होतो. स्वामी असेल तो सेवक; व सेबकाचा स्त्रामी, पिता असेल तो पुत्र, व पुत्र 
असेल तो पिता; पितापुत्र हे कीं आई तर कधी बायको; की बहिण तर की दासदासी असे 
उत्तरोत्तर जन्मांत होतात. आपणच आपकल्या मुलाच्या पोर्टी तर कधी देवयोनींत व की तिय॑च- 
योनीत जन्म घेतों, रोगी व कुरूप असलेला की सुदृढ व सुरूप होतो. आस्याला प्राप्त झालेलें 
शरीर मोठे ओझें आहे. एज्ाबाच्या डोकीवर पुष्कव्सें ओझें दिलें तर तो तें क्षणमर एकीकडे ठेवून 
विश्रांति तरी घेतो. पण शरीराचे ओझ्ें वाहणास्या आत्म्याला कोठेंही विश्रांति घेतां येत नाहीं. 
जेब्हां औदारिक, वैक्रियक शरीराचा अंत होतो तेब्हां ओझें उतरल्याचा भास होतो. पण आत्म्यावर या 
शरीराहुन अनंतपटीनें अधिक अशा तैजस व कारण शरीराचा भार असतोच. या तैजसकार्मण 
शररोंनींच आत्म्याब्या अनंत ज्ञानदरनवीर्याला दाबून टाकलें आह. म्हणून त्याला अनंतशक्ति व 


केवलज्ञान यांचा अभाव ज्ञाल्यासारखं वाटत आहे. अरण्यांत भटकणाज्या आंधबव्या पुरुषाप्रमाणें 
र, ७५० 
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मोदानें दवा जीव चतुर्गतीमष्ये श्रमण करतो. संसारांतील जीव रोग, दारिध्यि, वियोग इच्यादि दुःखांनीं 
सदैव व्याकुल असतात. धन संपादन करून तें दुःख नाहींसे कराबें अशी त्यांना विपरीत बुद्धि 
होऊन व्याप्रमाणें ते उपाय योजीत असतात. सुख प्राप्त व्दवार्वे म्हणून अभक्ष्य भक्षण करतात. कपट 
करतात, हिंसा करतात. धन प्राप्त व्दावें म्हयून चोरी करतात. रस्ते छुटतात. पण पुण्यद्दीनाच्या 
द्वातीं द्रव्य येत नाहीं. वास्तविक सुख पंचपापांचा त्याग केल्याने होणोरें असून अज्ञानी लोक 
स्थाच पंचपापांनीं आपल्या धनाची, कुटुंबाची व छुखाची दृद्धि व्हावी अशी इच्छा करतात. इंद्वि- 
यांचे विषय प्राप्त ज्लाले म्हणजे आपणास सुख प्राप्त झ्लालें अशी त्यांची समजूत असते. पण 
तेंच मोहाच कार्य आहे. संसारी जीबांना जें अनेक प्रकारचें दुःख प्राप्त झ्लालेढें आपण पाह्नतों तें 
सर्व परजीवांचा घात करण्यापासून, असत्य भाषणापासून, चोरीपासून, व्यभिचारापासून व परि- 
ग्रहाची अपरिमित इच्छा ठेवल्यापासून, कपटापासून, अभिमानापासून, रागापासून, लोभापासून व 
अन्यायाचरणापासूनच प्राप्त होते. याशिवाय इतर मागे दुःख होण्याचे नाहींत. हैं आपण प्रत्यक्ष 
पाहत असूनही त्याच पापमय मार्गा्चे अनुकरण करते. या विपरीत मार्गामु्ेंच संसार हवा 
अनंतदुःखाला कारण होतो. दुःखापासून दुःखच उत्पन्न व्ह्यावयाचें. अमप्लीपासून अप्लीच उत्पन्न 
होणार. याप्रमाणें संसाराचें सत्याथे स्वरूप आहे. याचें वारंवार चिंतन करणास्याछा व अनुभव 
करणाय्याला संसारापासून उद्देग / चिव्ठस ) उत्पन्न होऊन परिणाम विरक्त हातात व तेच संसार- 
परिभ्रमण दूर करण्याच्या उद्योगांत तत्पर राह्तात. याग्रमाणें तिसन्‍्या संसारभावनेचें वर्णन केलें. 
यानंतर एकत्वभावनेचें स्वरूप सांगतात-- 


४ एकत्वभावना, 


हा जीत कुटुंब, द्ली, पुत्र बगेरेकरितां, शरीर पुष्ट करण्याकरितां व शरीराच संरक्षण करण्या- 
करितां अनेक प्रकारचीं पापकार्ये करतो. अभक्ष्य भक्षण करून अपरिमित परिग्रह्न धारण करतो. त्यामुर्के 
त्याला नरकादिक-पर्यायांत भयंकर दुःख भोगावें छागतें, ज्या कुट्ुंबाकरितां अथवा ज्या शरीराकरितां 
यानें पाप उपाजन केलें, तें कुटुंब व तें शरीर जद्कून गेलें. त्याची राख आकाशांत उद्धून गेली. 
आता व्यांचेकरितां केलेल्या कार्याचें दुःख भोगण्याची यात्ग वेठ आली तेब्द्दां त्यांना कोठे शोधावें ? 
आपापल्या उपार्जित कर्माप्रमाणें प्राप्त झ्लालेल्या रोगवियोगादि दुःखाचा अनुभव घेणान्या जीवाला 
सब कुटुंबी जन पाहत असूनही दुःखाचा भार कमी करणें व्यांच्यानें होत नाह्हीं. मण नरकादिक 
कुगतीत प्राप्त ल्लालेल्या दुःखांत भाग चेण्यास तेथे कोण येणार  तथील दुःख जीवानें स्वतः एक- 
डेंच भोगलें पाहिजे. आयुष्य संपल्याबरोबर मरण ठेबलेलें, त्यावेव्दीं रक्षण करण्यास कोणीहदी समर्थ 
नाहीं. अशुभकर्माचें फल भोगीत असतांना आपणास कोणी सहाय ह्लोत नाहीं. इह॒लोक सोट्टन 
परलोकी गमन करण्याच्या वेढीं आत्म्याब्ा द्वी, पुत्र, मित्र, धन परिप्रह्मदिकांपैकीं कोणीढी बरोबर येत 
नाहींत. एकटें कमंच त्या जीवाला परवोकीं घेऊन जातें. इह॒लोकी जे तुमचे पुत्र, मित्र, बांधवादिक 


।क्‍ 
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अह्ित तेच दुसन्‍्या जन्मीं तुमचे इष्टमित्रभाऊबंद होणार नाहींत. जें द्रव्य, शरीर, परिप्रह्द, राज्य, 
नगर, महाल, शय्या, अलंकार, वस्रप्रावरण, नोकरचाकर वगैरे इह॒लोकीं आहत तेही परलोकीं तुमच्या 
बरोबर येणार नाद्वीत. ते सर्व या शरीराच्या संबंधामुर्े येथें तुमचजबर आह्वित. त्या शरीराचा नाश 
झाला कीं त्यांनीं तुमचा संबंध तोडलछाच म्हृणून समजा. आपण कर्माच्या अधीन असल्यानें कर्म 
देईल तें सुखदु:ल॑ आपणा एकव्याछाच भोगलें पाद्विजे. जीत द्वा एकटाच गमन करील म्हणुन 
इष्टमित्रांबर ममता करून परलोकाचा बिघाड करणें अनथेकारक आहे. इहलोकीं सम्यक्तव, ब्रत, 
संयम, दान व झुभ भावना यांहद्ीकरून उपाजन केलेला धम ह्ाच जीवाला कोणत्याही स्थितींत 
साह्यायी होणारा आहे. धर्माच्या प्रभावानें या जीवाला स्वर्गांत इंद्रश्रेष्ठतव, मह॒द्धिकत्व, चत्रवर्तित्व, 
उत्तमरूप, अतु छबल, विद्या, संहनन, -उत्तम जाति, उत्तम कुछ, जगांत मान व तीथेकरत्व 
प्राप्त होऊन शेबटी निर्वाण प्राप्त होतो. तुरुंगामध्ये मजबुत दोज्यांनीं अथवा लोखंडाच्या साखद्ींनीं 
बांधून घातलेल्या पुरुषाछा जसे त्या तुरुंगावर प्रेम नसतें, तद्बत्‌ सम्यरक्षानी पुरुषा्चे देहरूपी तुरुं- 
गावर प्रेम नसतें. या शरीरामुद्ठें धनकुद्धुबाविष्यीं अभिमान उत्पन्न होऊन घोर बंधनामध्यें पराधीन 
होऊन दुःख भोगात्रें छागंते व आपलें यथार्थ स्वरूप टाकून परद्रब्यपरिग्रह्नांना आपले जाणून 
अनंतकाल संसारांत श्रमण करा छागतें व एकटेंच इतर गतींत जाऊन जन्मांत्रै छागतें. व्यावद्ठीं 
कर्माशिवाय दुसरें कोणीही बरोबर येत नाहीं. फक्त पापपुण्यकर्म हेंच राजा, रंक, नीच, उंच वगैरे 
गर्भात नेऊन उत्पन्न करवितें. तेथून आयुष्य पूर्ण झाल्यानंतर एकटेंच सब कुटुंबाला सोइ्टन परलोकीं 
जाबें छागतें. मग पुनः त्या ठिकाणीं येतां येत नाहीं. गर्भात राहण्याचें दुःख, योनींतून बाहर 
पडण्याच दुःख, रोगी शरीर प्राप्त होण्याचें दुःख, दारिध्याचें दुःख, वियोगाचें दुःख, क्षुधातृषेच दुःख 
इष्टानिष्ट संयोगवियोगाचें दुःख, वगैरे सब या जीवाला एकट्याछाच भोगातें लागतें. याचप्रमाणें स्वर्गात 
असंछयात कालपरयत छुख म्हणजे अप्सरांचा संयोग, असंख्यात देवांचें प्रभुत्व, हजारों ऋद्धीचें 
सामय्य हैं पुण्याच्या उदयानें प्राप्त होतें. त्याचें सुखहढ्ही एकटा जीवच भोगतो. पापाच्या उदयानें 
नरकांत गेला तर तेथें मारण, ताडन, छेदन, भेदन, झूलारोहण, कुभीपाचन, वैतरणीनिमज्जन) 
वौरे दुःख, याचग्रमाणें क्षत्रजनित, शरीरजनित, मानसिक व परस्पर-क्ृत घोर दुःखें एकव्यालाच 
भोगावीं छागतात. तियच योनींत पराधीनपणाचे, अधिक ओझं वाहण्याचें, मर्मस्था्नी घाव सद्दन 
करण्याच, क्षुधातृषची वेदना सहन करण्याचें, रोगाची पीडा भोगण्याचें, ऊन, थडी, पाऊस या 
पासून ह्ोणाय्या त्रासाचें, नाकांत वेसण घाद्धन होणाय्या वेदनेचें, बगैरे सबे दुःख एकव्याछाच 
भोगावें छागते. त्यावेत्दी भाऊबंद, बायकापोरें कोणीही भाग घेण्यास येत नाहींत. जीवाबरोबर जर 
कोणी येणारा असेल तर तो धमच होय. म्हणून त्याचें सेवन करांबें. याप्रमाण एकत्वभावनेर्चे 
चिंतन करीत राहिलयानें आपलें इश्टमित्रांवः फाजील प्रेम होत नाहीं व इतर नोकरचाकरांवर द्वेष 
करण्याची बुद्धि होत नाहीं. अशा रितीनें आपल्या आत्म्याची शुद्धि करण्याचा यत्न करीत रहावें. 
यापुदें अन्यत्व-भावनेचें चिंतन करण्यासाीं त्याच स्वरूप सांगतों. 
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५ अन्वलभाषता, 


या भावनेच्या स्वरूपाचा विचार करतांना मनुष्यानें पुढील विचार मनांत आणावा. संसारांत 
स्री, पुत्र, मित्र, धन, राज्य, ऐश्वय व भोगादिकांशीं तुझा संबंध जडलेछा आहे. तो वास्तविक तुझ्या 
:. स्वरूपाहुन भिन्न आह. तू कोणाध्या दुःखांत इतका गदून गेला आद्वेस ! 
सब पदाथ अनित्य अनंतानंत जीवांचा व पुद्टलांचा आजपयत तुझ्याशीं संबंध होऊन 
आहित. गेला आह, तो विसरून अज्ञानी तूं या ठिकाणीं ब्ीपुत्रादिकांष्या संयोग- 
...वियोगाचा व व्यांच्या सुखदुःखाचाच रात्रंदिवल विचार करीत आदे. जब 
येऊन ठेपलेल्या स्व॒तांच्या मरणाचा अथवा स्वतःझा नरकतिय॑ैचादि-गतींत ज्यामुब्ठें उत्पन्न ष्ह्ावें 
हागेल त्याचा हा मुद्ींच विचार करीत नाहींस. प्रत्येक समयाला तुझ्नें आयुष्य कमी होत आह. 
या जन्मांत जर तू आपलें हित पाहिले नाहींस, पाप-पराड्मुख झाला नाहींस व कुगतीला पोद्दों- 
चविणास्या रागंद्रेषमोहकामक्रोधाधिक विकारापासून आत्म्याछ्ाा सोडबिलें नाहींस, तर पुढ़ें नरक- 
तियँच गतींमध्यें पराधीन होऊन रहावें लागेल, त्या अज्ञान-स्थितीत तुला काय करता येईल १. 
पंचपरिवर्तन स्वरूपी हा संसारामध्यें अनंतानंत काल परिश्रमण करणास्या जीवाच कल्याण कर- 
णोरें असे कोर्णाही नाहीं. नोकरचाकर, भाऊबंद, ब्लरीपूत्र बगैरेना ते आपले मानलें ते केवल 
खोट्या मोहामुक्कें. अंस मानें यालाच मिथ्यात्व म्हटलें आह्े. या सर्वाचा संबंध कर्मामुढ्ं प्राप्त 
झालेला आहिे व तो थोडावेछ टिकणारा आहे. यांचा अचानक वियोग होणारा आह. या सर्बाचा 
संत्रेध जडल्यापासून विषयकषायांची वृद्धि व स्वस्वरूपाचा विसर मात्र पडछेला आहे हैं खरें, 


संसारांतीछ सब जीबांशी आपने झुन्रुमित्रत्वाचें नातें अनेकवेव्णां द्वोकन गेलें आह्े व पुदेंही 

पर्रब्याशीं संत्रंध राहील तोपयत होणाोरें आह. यामुलेंच आपणाला एकेंद्रियादि अबस्था प्राप्त 

होऊन अनंतकार संसारांत परिभ्रमण करांबे छागत आह्दे. अनेक देशाहून 

वृक्षावरील पक्ष्या- आलेले बेगवेगक्े प्रवासी रात्रीं विश्रांतिकरितां म्हणून धर्मशाल्ठेत एकत्र 

प्रमाणें दवा संबंध आहे. जमतात, अथवा एका झ्ाडावर अनेक ठिकाणाहून बिश्रांति करितां अनेक 

पक्षी येजन राह्मतात व पहाट होतांच सर्व आपापल्या मार्गानें निधून 

जातात. तद्गत्‌ बरी, पुत्र, मित्र, बांधवादि अनेक गतींतून पापपुण्य घेऊन या कुछरूपी धर्मशाक्ेंत 

येऊन राहिले आहत. आयुष्य पूण होतांच सब आपापल्या पुण्यपापामुसार नरकतिय॑चमनुष्यादि 

अनेक गतीमध्यें जाऊन जन्मतील. म्हृणून कोणी कोणाचा मित्र नन्हे. पुण्यपापाध्या अनुकूलते- 
फएऐए हे खोज दोए्ल दिचए आएएल्एर रुएऋए एिंलाए आए्ाए रुरूल लियुन जाल, 


संसारांत सर्वाचि स्वभाव वेगवगढे असलेले आढकून येतात. कोणाचा स्वभाव कोणाओीं 
मित्ठत नाहीं, जो तो आपापला मतलब साधपण्याच्या नादांत येतो व ह्याकरितांच लोक परस्पर एक- 
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मेकांबर प्रीति करतात. प्रयोजनाशिबाय फुकटची प्रीति कोंठे आंदकून॑ येत नाहीं. बक्टिष्धों 

कणाचा जसा परस्परांचा संबंध नसतो, पण ह्यांत पाणी टांकंर्ले 

बाद्धृध्या गोल्या- असतां त्यांचा गोछा होऊन मुठीत घरतां येतो; जर ब्योंछा थोडे 

५524 हे सतत अधिक दाबलें तर फुटून त्याचे कण विखरून जातात, तद्॒त्‌ इहलोकी 

मित्र, पुत्र, स्री, बांधव, सेवक स्वामी बगैरेंचा संबंध आदे. कोणी आपले 

विष्यकषाय पुष्ट व्दांबे म्हणून तर कोणी लोभानें आपणांबर प्रीति करतात. जेच्हां आपणापासून 

कांहीदी प्राप्त होण्याची त्यांना आशा रह्ात नाहीीं तेव्हां त्यापैकीं कोणीही प्रीति करण्यास पुढें येत 

नाहीं. कांहीं प्रयोजन नसतांनाही कित्येक ढिकाणीं प्रीति केल्याची उदाहरणें दिसून येतात. पण 

तींढी लोकलणज्जेमुत्ठें अथवा अभिमानामुल्ठें अथवा पुढें कांहीं प्रयोजन सिद्ध व्हावयाचें असेल हा 
ड्वेतनें घडलेलीं असतात, 

दुसरी एक भीति त्याच्या मनांत अशी उत्पन्न होते कीं, यानें मजबर पूर्वी फार उपकार 

केले आहत ते जर मी आतां विसरलों तर जगांत माप्नी छीः थूः दो, छोक मला कृतन्न म्हणतील, 

यामुल्ेंच मनांत नसतांना पण प्रीति कधीं कीं निष्कारण घहन येते. 

लोकलजेमुत्ठें प्रीति विषयकषायांच्या संबंधाशिवाय प्रीति होणें शक्यच नाहीं. यांचीं उदाहरणें 

केली जाते. व्यबहारांत दररोज आपणांस पाह्मत्रयास मिव्ठतात. जेयें आपछा अभिमान 

शेबटास जाण्याचा प्रसंग असेल, जेथें द्वव्य-प्राप्ति होण्याचा संभव असेल, 

जेथें विषयोपभोग घेण्यास सांपडत असेल, जेथें आपका मोठा आदरसत्कार होत असेल, जेथें 

आपली कीर्ति द्ोण्याचा संभव असेल, अथवा एखाद्याछा नाराज केल्यापासून कांहीं संकट उद्धव- 

णार असेल अशाच ठिकाणीं आपण प्रीति करते. विषयकषायांचा दाब असब्याशिवाय प्रीतीचा 

संभव होतच नाह्ीं, 

सब्र पदाथ परस्पराहुन भिन्न आहत. आईदेखील आपल्या मुलाचे पोषण करते, ती बृद्ध- 

पर्णी अथवा संकटकालीं हा आपला आधार होईल, आपणांस दुःख येऊं देणार नाहीं असा हेतु 

धरूनच. मुल्गा आईला सांभाव्ठतो यांत तरी असाच हेतु आहे, “ जर 

शन्नचा मित्र वः मी माइया आइईची सेवा, चाकरी करून तिचा सांभाव केला नाह्ीं तर सर्व 

मित्राचा शत्रु बनती, जग मला कृतप्न म्हणूं छागेल व माझ्नी चार शिष्ट लोकांत मान्यता रहाणार 

नाह्दी ” हा अभिमान मुलाच्या मनांत उत्पन्न होतो म्हणून तो आपल्या मातेचें 

पोषण करतो. एरूहीं निवद् निष्काम बुद्धीनें कोणी कोणावर प्रीति करीत नाहीं. सदैव उपकार, 

दान, सनन्‍्मान करीत राहिल्यानें वैरी देखी आपला मित्र बनतो व लाडक्या मुलाला चुकीच्या 

मार्गानें न जाण्याचा अथवा दुर्व्यसनापासून पराड्मुख करण्याचा प्रयत्न केल्श तर तो कट्टा शत्रु 

बनतो, यावरून कोणी कोणाचा मित्र व शत्रु नाहीं. उपकार-अपकाराच्या अपेक्षेनें हा शन्रु-मित्रपणा 

आह. मनुष्यमात्राध्या विषयकषायाला पुष्ट करणारा तो त्याचा मित्र व त्यापासून पराइत्त करणारा 
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शत्रु अशी जगाची राह्णी आढे. रदृणून इतराविषयीं रागद्वेष उत्पन्न न द्वोॉईल असा यत्न 
करीत रह्दा. 
अतिशय प्रिय असणरे ब्ी, पुत्र, मित्र, बांधव हे सब स्वर्ममोक्षाछा कारण ब्रत, संयम, बीत- 
रागता वगैरे ज्या ध्मक्रिया त्यांत विन्न आणणारे आद्वित. त्यांच्या निमित्तान हिंसा, असत्य, चोरी, 
कुशील व अपरिमित परिप्रह हीं पंच पार्षे करावीं छागतात. त्यामुकें नर- 
खरा मित्र कोण ! कादिक कुगतीचा बंध पडतो. म्हणून हे बांधव नसून कढ्ठे शत्रु आद्वेत 
असें समजा. जे जीवाछा मिथ्यात्व व विषयकषायापासून परादृत्त करून 
ब्रतसंयमाकडे प्रवृत्ति करवितील तेच मित्र. असे मित्र फक्त निग्रेथ गुरु हेच होत. आत्मा हा स्वभा- 
वतःच शरीराहुन उलट म्दृणजे चेतन्यमय आहे. शरीर हैं अचेतन व जड आह. त्याअर्थी शरी- 
रांशीं संबंध ठेवणारे ख्री, पुत्र, मित्र, कुटुंब, धन, धान्य, स्थान वगैरे सव वेगव्ठेंच असणार. शरीर 
हैँ अनेक पुद्कलपरमाणूंचा समूह एकत्र जमून बनलेलें आह्े. ते परमाणु बेगवेले होतांच शरीर 
नाहींसें होईछ ब आत्मा चैतन्यस्वथभावी अखंड अविनाशी असा राहील, म्हृणून या सर परसंबंधांत 
आपले कोणीही नाहीं असा निश्चय करावा. 
कर्माच्या उदयानें होणारे रागद्वेषमोह्ञदिक बिकार हेही आत्म्याहुन भिन्न व विनाशिक आहत. 
मग शरीराशीं संबंध असणारे नाशबंत असतील यांत नवल काय ? सारांश-आपकल्या ज्ञानदर्शन- 
मयी निजस्वभावाशिवाय इतर जे ज्ञानावरणादिक द्र॒व्यकर्म, रागद्रेषादिक 
रागद्रेषही आपले भावकर्म व शरीरपरिग्रह्दिक नोकम हे सब मिन्न आहत. हे पुत्र वगैरे 
नव्हत. अन्य गतींतून पापपुण्य, स्वभाव, कषाय, आयु व शरीर वबगरे घारण करून 
आलेले आहेत. आत्मस्वभाव पापपुण्याहून बेगव्ठा आह, म्हणून सदेव 
अन्यत्व-भावनेचें चिंतन करा. यापासून परवस्तूबरील ममत्व नाहींसें होऊन घोर बंध होण्याचे बंद 
होईल. 
या नंतर अशुचि-भावनेच्या स्वरूपाचा विचार करू. 
६ अशुचिभावना, 
अशुचिभावनेंत पुढील चिंतन करावें, प्रथमतः शरीराच्या स्वरूपाचा विचार करावा. शरीर 
हैं अतिशय मलिन असून मातेचें रुधिर व पित्याच्या वीर्यापासून उत्पन्न झालेलें आहे. रक्तमांसानें 
भरलेल्या जरायुपटलामध्यें गर्भात नऊ महिने पूर्ण करून हें उत्पन्न होतें. 
शरीराचें स्वरूप. त्यावेढीं त्याछा भयंकर दुःख सहन कराते छागतें. रक्त, मांस, हाडें, चर्म, 
वीये, मजा, स्नायु या सप्तधातूनीं हें बनलेलें आह. महमूत्र, किडे, अब्या 
वगैरेनीं हें सदैव भरलेलें असल्यानें अत्यंत अपवित्र आहे. याला नऊ द्वारें आहेत. यांतून निरंतर 
दुर्गंधी मल वाहत असतो. विष्ठेनें भरलेलें गाडगें फुटलें असतां त्यांतून चोंहोंकडे मछ बाहतो त्याला 
बरून पाण्पानें घुतलें तरी तें स्वच्छ होत नाहीं, तद्बत्‌ जगांतील सर्व सुगंधी पदार्थ कापूर, चंदन, 
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फुलें, तीयोदक वगैरेनीं जरी शरीराला माखर्ले तरी तें शुद्ध न द्वोतां उठठ तेच पदार्थ दुर्गंधित 
दोतात. जर्गात सर्व वस्तु शरीराच्या एकेका अवयवाच्या स्पर्शामुर्कें घाण झ्ाल्या आद्वित. मल, मूत्र, 
ह्वाड, चम, रक्त, मांस, बीये, स्नायु, केश, नख, कफ, लात, शेंबूड, दांत, डोढ्ें, कान या सर्वाष्या 
मलाचा स्पशे द्वोतांच त्या वस्तु अपवित्र होतात. द्वींद्रियादिक प्राण्यांच्या शरीरासारखी दुसरी अप- 
वित्र वस्तूच जगांत नाहीं. शरीराचा संबंधव जर नसता तर जगांत अपविन्नता उत्पन्न झाली 
नसती. शरीराला पवित्र करणारी वस्तु त्रैलोक्यांत नाह्दीं. पाण्यानें कोट्यवधि वेव्ठां जरी धुतर्लें तरी 
त्यापासून काय द्वोणार ? शेबटीं पाणीच अपवित्र होऊन जातें. कोव्ठ्सा जसा उगव्ठावा तसा काछे- 
पणाच बाह्देर यावयाचा, असा शरीराचा स्वभाव आह. म्द्ृणून शरीराला पवित्र मानणें हैं मिथ्या- 
दर्शन आदि. 


शरीर ज्यावेदी रत्नन्नय व उत्तम क्षमादिक धर्म घारण करितें त्याचवेत्हीं फक्त तें देवादिकां- 

कइ्टन वंद्य होते. त्याशिबाय इतर कोणत्याही स्थितींत तें पवित्र व पूज्य मानलेलें नाहीं. धनधान्यादि 

परिप्रह,, पंचेंद्रियांचे विषय, मिथ्यात्व आणि क्रोध, मान, माया, लोभादिक हे 

स्नत्रयानेंच. अमूर्त आत्म्याच्या स्वभावाला अपविन्र करून सोडतात, अधम दशेला 

शरीर पवित्र द्वोतें. पोंचवितात, जगांत निद्य ठरबितात व दुर्गतीछा पोंचबितात. याकरितां 

क्रोधादि कषायांचा त्याग करून आत्म्याला पवित्र करा. देह पवित्र कर- 

ण्याच्या नादीं छागूं नका. तो कधीही पवित्र होणार नाहीं. याप्रमाणें शरीराचा स्वभाव जाणून जे 

यावरील ममत्व ठाकून, आत्म्याशीं अनादिकालापासून संबंध ठेवणास्या रागद्वेषादिक कर्ममछाछा 
दूर करण्याचा प्रयत्न करतात त्यांना अश्युचित्व भावनेचें चिंतन करणें फारच उपयोगी आह. 


धनसंपदादि परिप्रह्व प॑चेंद्रियांच भोग व ररीरावर प्रीति या गोष्टी आत्म्याछा मलिन कर- 

णाय्या आहेत. म्दृणून होईल तितक्या प्रयत्नानें यांचा अभाव होईल असा प्रयत्न करणें इष्ट आह. 

द्रव्यापासून आत्म्यामष्यें काम, क्रोष, छोम, मद, कपट, प्रीति, वैर, कलद्, 

परिप्रह्ममुलेंच.. मोठा आरंभ, ईर्षा, मूर्छा, अतृप्ति वगैरे दोष उत्पन्न होतात. याशिवाय इद्द- 

अपविन्नता येते,. लछोकसंबंधी व परलोकसंबंधी सब प्रकारचे दोष, अतिचिता, दुर्ध्यान, महाभय 

बगैरे उत्पन्न होण्याचें कारणही द्रब्यच आह. पंचेंद्रियांच विषय आत्म्याला 

स्वत्व विसरावयाल्य छावून अतिनिद्य कम करण्याला प्रवृत्त करतात, जगांत जें काम अतिशय निद्य 

म्हणून कोणी करीत असेल तर तें इंद्रियांच्या विषयपूर्तिकरितां केलें जातें. शरीरावरील प्रेम म्हणजे मांस, 

हाड, प्र, रक्त यांनीं भरलेल्या व सडलेब्या दु्गधयुक्त शरीराबरील प्रीति, हिच्यापासून अतिशय मलिन 

परिणाम उत्पन्न होतात. सारांश, फक्त दशलाक्षणिक धर्माशिवाय इतर कशानेंही शरीराची शुद्धि 
होणें शक्‍्य नाढदीं. । 


या छुद्धीचेढ्ी दोन प्रकार आद्वेत. एक लौकिक शुद्धि व दुसरी लोकोत्तर झुद्धि. कममछाचा 
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,नाश करून आत्म्राच्या झुद्ध स्वरूपांत स्थिर होणे दिला लोकोत्तरशुद्धि महणतात, ही रलत्रका- 
पाप्नत उत्पन्न होते. अथवा रत्नत्रय घारण करून सर्वेत्कृष्ट अशा शांत- 
झुद्धीचे ग्रकाः.._ भावाला धारण करणाज्या साधूंच्या संगतीपासून प्राप्त होते. लौक्तिक घुद्दीचे 
आठ भेद अहित. व्यांपैकी- 
१ कालझोचः-महणजे कांहीं ठराबिक मुदत उलटल्यानंतर जगांत तो पदायथे छुद्ध ज्ञाला 
असे मानणें. 
२ अप्रिशोचः- विस्तवाच्या संस्कारानें शुद्ध मानणें. 
३ प्वनशोचः- वाज्याच्या स्पर्शानें झुद्ध मानणें. 
४ भस्मशोचः- रालेब्या संमाजनानें पदाथ शुद्ध मानणें. 
५ मृत्तिकाशोचः- मातीच्या स्परशॉनें शुद्ध मानणें, 
६ जलशौचः- पाण्याच्या स्पर्शीनें झुद्ध मानणें. 
७ गोमयशौचः- शेणानें जमीन सारबली असतां शुद्ध झाली असें मानणें व 
८ झानशौच!- ज्ञानांतील ग्लानि नाहींशी होणें. 
यात्रमा्े व्यवह्वारांत लोक आपस्या मनांत झुद्धवेचा संकल्प करीत असतात. वाध््तविक 
शरीराला झुद्ध करण्यास कोणीच समर्थ नाहीं. शरीराच्या संसगरनिं. पाणी, राख बारे पदार्थच उलट 
अचुद्ध द्वोतात. शरीर आदि, अंतीं व मध्यें कोठेंड्ी शुद्ध नाहीं. शरीराच्या आंत मलमूत्रादि दुर्गधी 
पदार्थ ढाडें, मांस, रक्त, पृ भरलेले असून बाद्वेरून हें अपबिन्र अशा कातड्चांनीं वेशिलेलें आह. याचे 
उपादान कारण रक्त व बीरय॑ असल्यामुब्रें हें झुद्ध म्हणतां येत नाहीं. याला जगांतील सर्ब तीर्थाचें 
पाणी आणून स्नान घातलें अथवा धुतलें तरी हैं झुद्ध न होतां उलट त्या पाण्याला अपवित्र करील. 
हैं सदैव रोगांनीं भरलेलें आहे. सदैव विनाशिक असून दुःख देणारें आहे. याला झुद्ध करण्याचा 
उपाय धूप, चंदन, गंध, विलेपन, पुष्प, जल, कापूर वगैरेपैकीं कोणताही नाहीं. या शरीराच्या 
स्पशनेंच कोणताही पदार्थ अभ्रीच्या स्पर्शानें जसा राख होतो तसा अपविन्न होऊन जातो. यातप्र- 
मां शरीर अपवित्र आहे असे चिंतन करीत गेल्यानें त्याछा नटबिणें, सजबिणें ब आपल्या सौंदर्या- 
विषयीं अभिमान उत्पन्न होगें बगैरे विकार उत्पन्न होत नाहींत. त्यामुद्रें मनुष्याची प्रवृत्ति वीतराग भाव 
वाढविण्याकडे होतें म्हणून या भावनेचें चिंतन करणें योग्य आहे. 
3 आखस्रवभावना 
आत्नत्र म्दणजे कर्म येण्याचीं कारणें. जसें समुद्रांत नबेछा भोंक पडलें असतां त्यांतून आंत 
पाणी येतें तसें मिथ्यात्व-भाषांनीं व पांच इंद्रियें व सहाजें मन यांची विषयाकडे प्रवृत्ति झाल्यानें 
षट्काय जीवाच्या हिंसेचा त्याग न होग्पानें, अनंतानुत्रंधी क्रोबमानमाया- 
आल्वार्चे स्वरूप. छोभादेक पंचवीस कषायाच्या उदयानें; मनवचनकायेच्या भेदांनीं होणान्या 
पंघरा योगांनीं, एकूण सत्तावन द्वारांनीं आत्म्यांत कम येत असतें. यांतून 





ही 


पत्र १२१ भआववाधिकार ४० है 


मिथ्यात्व, कषाय, अब्रतादिकांनुसार मनव॒चनकायेज्या प्रवृत्तिप्रमाणें झुमाशुभ कर्माचें आगमन 
होतें. पुण्यपापानुकूलतेप्रमाणें प्राप्त होणान्या विषयाभध्येंच संतोष मानून राहणें; विषयापासून 
बिरक्त असणें; परोपकार करण्याचे विचार नेहमीं अंतःकरणांत ठेवणें; दुःखिताबर दया करणें; तत्त्वांचें 
चिंतन करणें; सब जीवातिषयीं मित्रभाव मनांत बाल्गगणें; पंचपरमेष्टीची 
पापपुण्पाक्तवांचीं.. भक्ति करणें; घर्मवान्‌ पुरुंषाविषयीं मनांत प्रेम बाछगणे;ब्रत, संयम, तप, शील 
कारणें, याबिषयीं मनांत आदरबुद्धि ठेबणें या सबे प्रवृत्तीपासून पुण्याचें आख़ब 
होतात. याउलट परिग्रह्मविषयीं अभिलाषा, इंद्रियांच्या विषयांबिषयीं अत्यंत 
आसक्ति, परद्रन्‍्य हरण करण्याचे विचार; अन्याय प्रवृत्ति, भक्ष्याभक्ष्याचा अविचार; सप्तन्यसन -तत्परता; 
परापवाद, असंतोष, परख्नी, पुत्र, घन, आजीविकाच्या अपहरणाचा आनंद; परतिरस्कारेब्छा, स्वसत्का- 
रेच्छा वगैरे मनांतील विचारांनीं अज्युभ कर्माचे आम्रव होतात. सत्य, हित, मधुर व शात्रानुकूछ भाषण 
करण्यानें, परमेष्ठीचें स्‍्तवन केल्यानें, सिद्धांताच पठण व व्याख्यान करण्यानें व न्‍्यायाल्ा अनु- 
सरून बोलण्यानें पुण्पाचे आख्रव होतात, यात््या उलट परनिंदा, आत्मगप्रशंसा, अन्यायाचरण ज्या 
भाषणानें होईल व जें भाषण विषयावरील प्रीति वाढ़विणारें, कषायरूप अग्नीला ग्रज्वलित करणोरें, 
कलह, विसंवाद,शोक व मय उत्पन्न करणारें, धर्मविरुद्ध, मिथ्यात्व व असंयमाला पुष्ट करणारें, इतर जीबांना 
दुःख व अपमान उत्पन्न करून उपजीविकेचा वा धनाचा नाश करणारें असेल त्यापासून पापाचे आख्रत्र 
होतात. पंचपरमेष्टीचें प्रूजन, प्रणाम, जिनायतनाचें सेवन, धमवान्‌ पुरुषाचचें वैयाबइत्य, परजीबांवर दया 
ठेऊन सावधानतेनें बसणें, उठणें, निजणें, ठेवणं, उचलणें, खाणें, पिणें, हालणें चालणें बंगेरे क्रिया करण्या 
पासून शुभाद्षत होतात.याउलट सावधानी न ठेवतां व करुणा मनांत न बाछगतां शरराराची स्वच्छंद प्रवृत्ति 
करीत राहणें, मोठमोठ्या आरंभादिक क्रिया करणें, शरीराछा नटविण्यांत सदैव तत्पर असर्णे या सब 
देहाच्या क्रियांनीं अश्ुम आल्लव होतात. मनवचनकायेची शुभाशुभ प्रदृत्ति तीत्रमंद कषायापासून तीब्रमंद 
बगरे अनेक प्रकारच्या कमेबंधाला कारण अशी होत असते. हैं समज्यानें आत्म्याढा अशुभप्रवृत्ति- 
पासून दूर ठेऊन शभम्रवृत्तीकड़े छावतां येते. 
आत्म्याच्या सब गुणांचा घात करणारे ते कषाय होत. यांतून ऋरध हा परजीवांचा घात 
करण्यांत व त्यांना बांधून घालण्यांत आपल्या मनाव्ा प्रवृत्त करितो, मान हा आत्म्यांत अशा- 
प्रकारचा उद्धतपणा उत्पन्न करितो कीं, आईं, बाप, गुरु, उपाध्याय बगैरे 
कषायापासून सर्व त्याचा तिरस्कार करूं छागतात. हवा ब्रिनयाचा विध्यंस करून टठाकतो. 
आत्याचा घात.  मायाकषायापासून अनेक प्रकारचें कपटठ योजून धूतंतेन छोकांना फसवितां 
येतें. यायोगानें मनांतील सरव्यपणा नाहींसा होतो. छोभकषायापासून 
सुखाचें कारण जो संतोष तो नाह्वींसा होतो, काम हा मयदिचा व लज्जेचा व हिताहित-प्रवृत्ति, 
व उच्चनीच-कर्माचा विचार इत्यादिकांचा पण छोप करवितो. मोह्द द्वा दारूप्रमाणें खस्वरूपाचा विसर 
पाडतो. शोक ह्वा अतिशय दुःखाच्या प्रसंगीं मुखाबाटें हाःह्वाःकार शब्द बदवितो व रुदन वगैरे 
रची 
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क्रियांनीं आत्मघात करवितो. हास्य हैं दुसय्याचें अज्ञान प्रगट करते, स्नेह हा दारू न पितांच 
आत्म्यांत अचेतना उत्पन्न करितो व त्याला हितप्रबृत्तीपासून दूर ठेबतो. निद्रा ही आत्म्याब्या संपूर्ण 
चैतन्य-गुणाचा घात करून व्याला अचेतनपणा आपितें. तृषेपासून जें पिण्यायोग्य नाहीं तें पण 
पिण्याची इच्छा उत्पन्न होते. क्षुधेपासून चांडालाच्या घरीं भीक मागण्याचा प्रसंग येतो, त्याबेव्हीं 
आपलें कुछ, जात, मर्यादा वगरे स्व नष्ट ढ्वोतें. नेत्र द्वे सुंदर व छुस्वरूप लावण्य पाहण्यासाढीं 
उडी घेत असतात. जीभ ही मिशन्न भोजनासादीं छज्जा, विनय, अ्रेष्ठल व संयम यांचा नाश करून 
नीच ग्रश्ृत्ति करविते. नाक सुगंधित पदार्थाकडे निश्चेष्ठ होऊन ओढ घेत असतें. स्पशनेंद्रिय स्लीच्या 
कोमल अंगाच्या स्पर्शाकरितां अति उत्सुक झालेलें असतें. कान हे अनेक प्रकारच्या रागरागिणीतील 
सुस्वर मनोद्वर गाणीं ऐकण्यांत तल्लीन होतात, त्यावेव्ीं व्याछा स्व॒रतःचा देखील बिसर पडतो. मन 
हैं चंचल माकडाप्रमाणें खच्छेद कल्पना करून शुभध्यान व शुभग्रद्ृत्तीमध्यें स्थिर रहात नाहीं. 
अतिलोभामुद्ें मुखाबादें असत्यवाणी निधून ती आपछी चतुरता प्रगट करीत असतें. ह्वात दे हिंसा 
करण्याचें मुख्य साधन आहत. पाय हे पाप करण्याच्या मार्गावर जाण्याकड़े तयार असतात. कवित्य 
हें प्रेमाच्या कविता रचण्यांत कुशलता दाखविते, पांडित्य हें अनेक तज्हेचे कुंतर्क छढवून खोठ्या 
थापा मारून छोकांना भुलविण्यांत आपली पराक्रमपारंगतता दाखविते. अतिपराक्रमी योद्धापुरुष 
आपला पराक्रम अनाथ पशुंची हिंसा करून दाखबितो. बाल्यावर्स्थेत यथार्थ ज्ञान नसतें म्हणून ती 
अज्ञनदशा म्हणबिली जाते. तरुणपणा हा इच्छितविषयांचा उपभोग थघेण्याकड़े धांव घेत असतो. 
बृद्धपणा हा भयंकर कालाच्या मुखांत जाण्याच्या संनिध येऊन ठेंपछेछा असतो. श्रासोच्छास निरंतर 


शरीरांतून निधून जाण्याचा प्रयत्न करीत असतात. जरा ही काम, भोग, तेज, रूप, सौंदर्य, उद्यम, 

बल, बुद्धि बगैर हरण करणारी चोरांची दासी आहे. रोग हे यमराजाचे मंत्री आह्वत. इतकी सामग्री 

आत्म्याछा स्वस्वरूपाचा बरिसर पाडण्यास सज होऊन बसलेली आहे. या सामग्रीपासून कर्माचे 

आख्रत्र होत असतात. याप्रमाणें इंद्रियांचा व विषयकषायांचा संयोग झाला व सदनुरूप आपण 
मनवचनकायेची ग्रद्मत्ति केठी कीं कर्मबंध द्वोतो. हैं आश्रत्रा्ें स्वरूप आहे. 

८ संवरभावना 

समुद्रांतील जह्ाजाला पडलेलें मोंक बंद केलें म्हणजे त्यांत पाणी येण्याचें थांबतें तद्गत्‌ 

कम येण्यात्रीं द्वार बंद केलीं म्दणजे कम येण्याचें थांत्रतें याठा संबर म्हणतात. सम्यग्दर्शन झार्लें 

असतां मिथ्यात्व आख़बाचे द्वार रोऋलें जातें. इंद्रिये ब मन ताब्यांत ठेब- 

संवराचीं कारणें. . स्याने तदूद्वारें येणारी कम बंद होऊन संबर द्वोतो. षट्कायजीवांचा घात 

करण्याचा त्याग केल्यानें परजीबांचा घात होत नाहीं व त्यामुर्छे हिंसा कर- 

ण्यापासून ज्या कर्माचा बंध होत होता तो न ज्ञाल्यानें संबर ह्ोतो. अतयुक्त आचरण न ठेवल्यामुद्धें 

ज्या कर्माचे आख्रत्र द्वोत होते ते त्रती ज्ञाल्यानें होत नाहींत. कषायांना जिंकून दशलाक्षणिक धर्म 

घारण करण्यानें, सच्चरित्र ठेबिल्यानें व कामक्रोधादिकांचा अभाव केल्यानें संवर होतो. ध्यान, स्वाध्याय, 





डॉ के 
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तप ॒यायोगें कर्माचें आगमन होत नाहीं म्हणून यापासून संबर होतो. तीन गुह्ति, पांच समिति 
दशलक्षण धम, द्वादशानुप्रेक्षा, बाबीस परीषदह् सहन करणें व पंच प्रकारचें चारित्र पाठणें यापा- 
सून नवीन कर्माचा बंध दह्वोत नाहीं. मनवचनकायेच्या प्रइत्तीठा आपल्या ताब्यांत ठेवरणें 
याल्ा गुप्ति म्दणतात. परपीडा न व्ह्यावी म्हणून सावधानतेनें, प्रमाद न आणतां पांच प्रकारची 
क्रिया करीत रद्दाणें याठा समिति म्हणतात. दया ज्यांत मुख्य असल तो धर्म म्हणावा. स्वतक्तार्चे 
वरचेवर चिंतन करणें ही अनुप्रेक्षा. कर्माच्या उदयानें प्राप्त झ्लालेली क्षुधातृषा इत्यादिकांची वेदना 
न भीतां सोसणें याला परीषहजय म्हणतात. रागद्वेषादि-दोषरहित आपल्या ज्ञानस्वभावी आत्म्याचे 
ठायीं प्रवृत्ति करणें याल्ा चारित्र म्हणतात. याग्रमाणं विषयकषायापासून पराड्मुख होऊन, से क्षेत्र 
कालांत प्रवर्तन करणाय्याछा बरील करणांनीं नबीन कर्म येत नाह्ींत, हवाच संबर होय. याप्रमार्णे 
संबर द्वोण्याचीं कारण आद्वित. याचा सतत बिचार करीत राहहिल्‍यानें मनुष्याक्ा नत्रीन कर्माचा बंध 
होत नाहीं. 
९ निजेराभावना, 

निजराभावन चें स्वरूप असें आहे. ज्ञानी पुरुष निदान न बांधतां बारा प्रकारचें तपश्चरण 
करतात. ह्ांच्या कर्माचा क्षय होतो. यात्रमाणें कमें उदयाल्व येझऊन आपला रस जें सुखदुःखादिक 
फल देऊन नादींशीं होणें याल्ा निजरा म्हणतात. हिचे दोन भेद आह्वित. 

१ कर्म उदयाछा आल्यानंतर आपलें फल देऊन नाहींसें होतें याठा सविपाक निज॑रा 
म्हणतात. ही निजरा चारी गतींत होत असते. २ ब्रत, संयम, तपश्चरण करून कर्म उदयाला 
येण्यापूवॉंचत्याला नाहींसें करणे याठा अविपाक-निजरा म्हणतात. कषाय मंद होत 
गेल्यानें बरचेबर तपश्चरणाची शक्ति बाढत जाते तशी कर्माची निर्जरा अधिक होते. जे पुरुष 
कषायरूप शत्रूला जिंकून दुष्ट लोकांचीं दुर्बचनें, उपद्रव, अनादर वगैरेनीं मनांत कछुषता 
उत्पन्न होऊं न देतां सहन करितात त्यांची अधिक निरजरा होते. ते त्यावेढलीं असा विचार 
मनांत आणितात, "म्यां पूर्वजन्मी पाप संपादन केलें होतें त्याचें हें फल आह. तें शांतपरिणाम ठेऊन 
सोशिलें तरच कमैरूपी ऋण फिटण्याजोगें आहे, एरूह्टीं फिटणार नाहीं. या प्रसंगीं जर दुःख 
करीत राहीन तर कर्म सोडणार नाहींच, उलट असंख्यातपटीनें अधिक नवीन कर्माचा बंध होईल. 
उत्तम पुरुष शरीराछा केवछ मोह उत्पन्न करणारें, बिनाशी, अद्जुद्ध व दुःखदायक मानतात. सम्य- 
ग्दर्शन, ज्ञान-चारित्राला सुख देणारे, निमेल, नित्य, अविनाशी असें जाणून, आपली स्वतःची निंदा 
करून गुणवान्‌ पुरुषाचा अत्यंत आदर करितात व त्याला आपल्याहुन उच्च मानीत असतात. 
तसेंच मनाछा व इंद्रियाला जिंकून आपल्या ज्ञानस्वभावांत सदैव लीन द्वोतात. अर्थात्‌ अशाच 
सत्पुरुषांना मनुष्य जन्म प्राप्त ज्लाल्याचें साथेक्‍्य होय. व्यांच्याच पापकर्माची निर्जरा होते, संसाराचा 
नाश करणास्या सातिशय पुण्याचा बंध होतो व त्याच पुरुषांना परम अतींद्रिय, अविनाशी, अनंत 
छुख पण प्राप्त होतें. जे समभाव रूप छुखांत लीन होऊन वारंबार आपल्या निर्मेखरूपाचा विचार 
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मनांत आणितात आणि इंद्वियें व कषायांना दुःखदायक जाणून त्यांना जिंकतात, त्या महापुरुषांची 
कर्मनिर्जरा होते, म्हणून आपणही तसें होण्याचा प्रयत्न करावा. ” 
१० लोकभावना 

या भावनेंत छोक म्द्ृणजे काय, त्याची व्यवस्था कशी आहे, त्यांत जीव कोठे कोठें राह्व- 
तात, स्वरगे, मोक्ष, नरक बगैर कोठें आद्वेत या सब गोष्टीचा बिचार करावा छागतो. 

प्रथमतः लोक म्हणजे काय हें पाहूं. चोंह्ॉंकडे अनंतानंत आकाश बव्यापून राहिलेलें आह. या 
आकाशाच्या अत्यंत मध्यभागीं हा लोक विराजमान आह. जेवद्या आकाशांत जीब, अजीब, धर्म, अधर्म 
आणि काल हीं पांच द्वव्यें दिसून येतात तेबढ्या आकाशाच्या प्रदेशाला छोक अशी संज्ञा अह्ि, 
या लोकांत अनंतानंत जीव आहत. जीवाहून अनंतपर्टीनें अधिक पुद्ठलः आहे. धर्मद्रव्य, अधर्म- 
द्रव्य व आक्राशद्॒ब्य हीं एकेक आहत. कालद्र॒ब्य असंख्यात आहे. या सर्वाचें स्वरूप, आकार, अब- 
गाहना (राहण्याचें ठिकाण ) बगैरे वणन करण्यानें विस्तार ह्ोऊन ग्रंथ वाहेल, 

[माझ शरीरबल कमी ज्ञाल्यामुल् व्यांचें थोर्डे थोडें वर्णन लिए्ल॑ म्हटलें तरी हातीं घेतलेल्या या 
ग्रंधाचे काम पूर्ण होईछ असा भरंबसा वाटत नाहीं. म्हणून येथें त्यांचे स्वरूप विस्तारानें सांगितले 
नाहीं. यावर दुसरे अनेक मोठमोठे ग्रंथ आह्ेत त्यांतून समजून घेण्याची वाचकांनीं कृपा करावी. असे 
पं. सदासुखजी लिहितात. ] 

ह ११ बोधिदु्भभावना 

या भावनेचें स्वरूप थोडक्यांत असे आह कीं, अनादिकालापासून हा जीव निगोदांत राष्ि- 
लेछा आह. एका निगोदी जीवाच्या शरीरांत भूतकार्ली जितके सिद्ध जीव होऊन गेछे त्याहुन अन॑- 
तपटीनें अधिक जीव असतात. ते आपापल्या कार्मण शरीराची अबगाहना धारण करून एकाच 
शरीरांत रहातात, अशा प्रकारच्या बादर ( स्थूल ) व सूक्ष्म निगोद जीवांनीं द्वा लोक सब बाजूनीं 
खालीं, वर, आंत, बाहेर भरलेला आह्दे. याचप्रमाणें परथ्वीकाय वगैरे पंचस्थावर जीवांनींही मसलेछा 
आहे. यांतून त्रसपयाय प्राप्त होणें हैं रेतीच्या मैदानांत पडलेल्या बारीक हिरकणीसारखें दुर्लभ 
आह. कदाचित्‌ यांतूनद्वी मोठ्या प्रयासानें त्रश्पर्याय प्राप्त झ्ाछा तरी सर्व इंद्रियें परिपूर्ण प्राप्त 
दोउन पंचेंद्रियल प्राप्त होगें हैं दुर्लभ आहे. बिकलत्रयांत जन्म होऊन पुनः तेथून निगोदांत जाबें 
लागतें, तेथें अनंतकाल राहुन मग पंचस्थाबर पर्याय प्राप्त होतो. तेथें असंख्यात किंवा संख्यात काल 
पूर्ण करून पुनः निगोद प्राप्त होतो. याप्रमाणें परिभ्रमण करतां करतां अन॑तपरिवर्तनें परण होतात. 
यांतून पंचेंद्रियपणा प्राप्त होगें फार कठिण. दैवयोगानें तो प्राप्त झ्ाछा तरी तो मनसह्ित प्राप्त होणें 
कठिण, पंचेंद्रिय-पर्याय प्राप्त ज्ञाछा पण सारासार विचार करणारें मन प्राप्त झालें नाहीं तर त्याचा 
काय उपयोग ? पुनः अज्ञान कायम राहिलयानें नरकनिगोदांत जाऊन अनंतकाछ परिभ्रमण करातें 
वागण/रच. अशा कठिंण अवस्थेंतून छुदैवानें पार पट्टन जर मनसह्ित पंचेंद्रियपर्याय प्राप्त ब्लाछा 
व त्यांत सिंह, बाघ या सारखे भयंकर ऋूर, रौद परिणामी, अश्युमलेश्याधारक होऊन जन्मलों तर 
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मन असूनही कांहीं उपयोग नाहीं, रात्रंदिवस क्रूर परिणामामुक्ठें पुनरपि नरक ठेवलेला, याप्रमार्णे 
नरकांत, पश्चयोनींत अथवा स्थावरयोनींत परिभ्रमण करीत अनंतकाल क्षुपा, तषा, शीत, उष्ण, 
मारण, ताडण सहन कराबें लगते. त्यांतून चोंह्माव्यावर सांपडलेल्या मूल्यवान्‌ रनाप्रमाणें दुर्लभ 
असा मनुष्यजन्म प्राप्त न्लाछा व जर तो नीच कुलांत जन्मला तर सब ब्यथेच होणार. कारण ह्मा 
कुलांत जन्म घेतल्यामुक्ें पापाचा संचय होऊन पुनः नरक प्राप्ति आद्वेच. पुनः नरजन्म सहजासहजी 
प्राप्त होणें कठिण. त्यांतून आर्यखंडांत जन्म होणें हें फार दुर्लभ. आर्यगंडांत कदाचित्‌ कांहीं पुण्याईमुद्रे 
जन्म झाला तरी त्यांत उत्तम जाति व उत्तम कुल प्राप्त होगें कठिण. मिक्ठ, कोछी, चांडाब्ठ, चांभार, कछाल, 
परीट, नहावी, लोहार वगरे पुष्कछशी कु्ें आहत. कदाचित्‌ उत्तम कुलांत उत्पन्न झ्लाछा तरी धन 
जब नसलें तर काय करावयाचें ? पश्चूसारखें ओझे वाह्यबयाचें किंवा नीच कुलांत उत्पन्न झ्लाछे 
असतील व्यांची सेवा करावयाची व दिवसाच्या आठ प्रहरांत नीच कम करून पराधीन राहून पोट 
भरावयांचें, अशा स्थितींत उत्तम कुलांत जन्म होऊन तरी काय फायदा ? कदाचित्‌ उत्तम कुल व 
श्रीमती या दोन्‍्ही गोष्टीची अन्ुकूलता ज्ञाली तरी शरीराचीं सर्व इंद्रियें परिप्रण असणें कठिण, 
पुष्कछ श्रीमती असून कान नसलें तर काय करार्वे ? इंद्रियप्रूणताही कदाचित्‌ प्राप्त जाली पण 
ज्याचें शरीर रोगी त्याला स्वास्थ्य मिक्कून आयुष्य कसे टिकणार ? दीर्घायुष्यही प्राप्त ब्लालें 
तरी त्यांत शील म्हणजे मनवचनकायेची न्यायपूर्वक प्रवृत्ति नसली तर त्या आयुष्याचा काय उप- 
योग : न्याय्रद्गयत्ति असली तरी सत्संगति प्राप्त होणें दुर्लभ. सत्संगति असूनद्टी सम्यग्दरीन प्राप्त 
दोणें दुर्लभ. सम्यक्व असूनद्वी चारित्र छाभणें कठिण. चारित्र असूनही तें मरेंपयत स्थिर राहून 
अखेर समाधिमरण साधर्णे दुर्लभ. रत्नत्रय प्राप्त होऊनही जो तीज़कषायांच्या स्वाधीन होईल तो 
संसारसमुद्रांत बुडेल, त्याछा समुद्रांत पडलेल्या रत्नाप्रमाणें पुनः रत्नत्नय प्राप्त होणें कठिण होईल. 
मनुष्यग्तीत मात्र हैं प्राप्त होते व याच गतींत तपत्रतसंयम धारण करून निर्वाण प्राप्त करून पेतां 
येतो. याप्रमाणें दुर्लभ मनुष्य जन्म ग्राप्त झाछा असतांही जे विषय सुखाच्या नादीं लागतात ते आपल्या 
जब असलेल्या अमूल्य प्रभावशाली रत्नाछा भस्म करण्याकरितां जाकून टाकतात असें समजावें, 
१२ धमंभावना 
धरमभावनेचे थोडक्यांत स्वरूप सांगावयाचें म्हणजे प्रथमतः धर्म कशाल्ा म्दणतात याचा 
विचार करात्रयास पाहिजे. याचें स्वरूप दशलाक्षणिक धर्माचें वणन करतांना विस्तारानें सांगितर्ले 
आद्वेच. धर्म म्हणजे आत्म्याचा स्वभाव. हा स्वज्ञ वीतराग देवांनीं दश- 
धर्माचा प्रभाव लक्षण, रत्नत्रय व जीवदयारूप सांगितछेछा आह. याचें विवेचन प्रसंगा- 
नुसार या म्रंथांत ये ऊन गलें आह्दे. ससारांत अशा प्रकारच्या धर्माछा जाणण्याची 
सामम्री प्राप्त होगें हेंच कठिण आहे. त्यापेक्षां धर्मश्रवण करण्याचा लाभ प्राप्त होगें कठिण. ब्याहून 
धर्मवान्‌ पुरुषांची संगति प्राप्त होणें काठिण. ध्माबर श्रद्धा, धर्माचें यथार्थ ज्ञान व धर्मयुक्त आचरण 
हीं कचित्‌ एखाया विरूवया पुरुषाला मोहकर्माच्या मंदतेनें व कर्माच्या उपशमानें प्राप्त दोतील. हा 
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जीव इंद्रियांच्या विषयांवर आणि आपस्या द्वी, पुत्र, मित्रांदिकांवर प्रीति करीत असतो तशी प्रीति 
जर एका जन्मांत धर्मावर करील तर संसारांतील सब दुःखांचा अभाव होऊन अक्षय्य घुख प्राप्त 
होईल. संसारी जीव रात्रादिवस सुख प्राप्त व्द्यावें अशी इच्छा करीत असतात. पण घर्माचरणाविषयीं 
त्यांच्या मनांत आदर नसल्यानें सुख कोठून प्राप्त होणार ? बीं पेरल्याशिवाय धान्य कोठून उत्पन्न 
होणार ! संसारांत इंद्रपणा, अहमिंद्रपणा, तीर्थकरत्व, चत्रवर्तित्व, बल्भद्रत्व, नारायणत्व बगैरे प्राप्त 
होतात तें सब धर्माष्या श्रभावा्चे फल आह. त्याचप्रमाे इहलोकी उत्तम कुल, उत्तम रूप, बल, 
ऐश्वय, राज्य, संपत्ति, आज्ञा, सत॒॒त्र, छुस्वभावी ख्री, हितकर्ता मित्र, इच्छित कार्ये सिद्धीस नेणारा सेबक, 
निशरोगी शरीर, उत्तम मोगोपगोग, देवासारखे राहण्यास सुंदर घर, सत्संगति, क्षमा, बिनय, शांतबृत्ति, मंद- 
कषाय, पांडित्य, कवित्व, चातुय, हस्तकला, पूज्यल्व, लोऋमान्यत्व, कीर्ति, दातृत्व, औदार्य, शौर्य बगैरे 
उत्तम सामग्री, उत्तम गुण, उत्तम बुद्धि, उत्तम प्रवृत्ति बगेरे जें आपल्या पाद्ण्यांत व ऐकण्यांत येतें तें सब 
धर्माच्या प्रभावामुरें प्राप्त झ्ालेलें आहे. धर्माच्या प्रभावानें विषम तें सुगम होतें. मोठमोठे उपद्रव दूर द्ोतात 
उद्योग न करणारालाह्वी लक्ष्मी येकन माव्ठा घालते. अग्नीचें जल होतें. वान्याचें, पावसाचें, रोगा्चें, 
देवींचें, सिंहाचें, बाधाचें, नदीचें, समुद्राचें, विषाचें, परचक्राचें, दुष्राजाचें, वैज्याचें व चोराचें 
भय रह्ात नाहीं. आत्म्याला अनेक प्रकारची सुखशांति व सौख्य प्राप्त होतें. म्द्ृणून स्वज्ञाच्या 
बचनावर भरंबसा ठेवणारांनीं धर्माछा शरण जाऊन तो ग्रहण करावा व व्याप्रमाणें आचरण करार्बे 
हँच योग्य आदि. 
याप्रमा येथवर संस्थानविचय नामक धर्मध्यानांत बारा भावंनांचें स्वरूप थोडक्यांत वर्णिलें, 
धर्मष्यानाचें सविस्तर बरणन “ ध्यान ” नामक अंतरंग तपाच्या भेदांत केलें आहे. धर्मध्यानाचे 
ज्ञानार्णब नामक प्रेथांत पिंडस्थ, पदस्थ, रूपस्थ व रूपातीत असे चार भेद केछे आहत व्यांचा येयें 
थोडक्यांत विचार करूं 
धमंध्यानाचें स्वरूप 
पिंडस्थ ध्यानांत पांच ग्रकारच्या धारणा धारण कराव्या असा भगवंताघ्ा उपदेश आह. 
या धारणांचें यथार्थ स्वरूप जाणणारा संयमी पुरुष संसाराचा नाश करूं 
पिण्डस्थ ध्यान. झकतो. त्या पार्थेबी धारणा, आम्रेयी घारणा, पवन धारणा, बारुणी धारणा, 
व तत्त्तरूपबती धारणा अशा पांच आहत. त्यांतून पार्थेत्री घारणचें स्त्ररूप 
असे आहे. 
एका उज्ज्बल, क्षोभरहित, शब्दरहित, मध्यलोकप्रमाण विस्तीण, क्षीरसमुद्रांत जंबूद्वीपा 
एवढें, तप्तसुवर्णाप्रमाणें ज्याची कांति आहे अश्ा पद्मरागमण्याचे केसर ज्यांत आहत व 
ज्याला एक हजार पाकब्या आहत अशा कमलाची कर्पना कराबी. त्या 
पार्थिवी धारणा. कमलाच्या मध्यभागीं मेरू पर्वतासारखी तेज:पुंज कर्णिका कव्यून, तीमध्ये 
शरत्कालीन चंद्राग्रमाणें निर्मल सिंद्वासनावर क्षोभरद्वित, रागद्वेषरद्वित, कर्म- 
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नाशोदुक्त,नि श्वल विराजमान असलेल्या आपल्या आत्म्याचें चिंतन करावें.द्विला पार्थिवी धारणा म्हृणतात. 
इचा इढ अभ्यास झाला म्हणजे त्या स्फटिकमय सिंहासनावर बसून आपल्या नामिमंड- 
छाचें ठायीं सोब्ण पाकब्याचें मनोहर एक कमछ आहे असे चिंतन कराबें. तव्या कमलाच्या एकेका 
पाकब्ठीवर सोत्ठा स्वरांची पंक्ति म्ह्णजे अ आइई उऊ ऋ ऋ ल लू 
अप्नि धघाणा. एऐ ओ औ अं अः स्थापन करावी. हा कमलाच्या कर्णिकेमध्यें अस- 
णारें 'ह! अक्षर, रेफ, बिंदु व अर्धचंद्राकार कछेनें युक्त अशा एका बिंदू- 
तून कोटिकांतियुक्त दहा दिशा ब्यापणोरे “ हूँ ” या मंत्रा्चे”चिंतन करावें. यानंतर त्या रेफांतून 
ह॒द्छू हृद्यू धूर निधत आह. मग अग्नीच कण त्यांवून निघत आह्वित, पुढ्ें त्या महामंत्राच्या ध्यानापासून 
ज्वालांचा समूह निघत आह अशी क्रमानें कल्पना करावी. तो ज्वालासमूह वरच्या बाजूस एकसारखा 
बाढत आहे. तो वाढत वाढत आपल्या हृदयांत अधोमुख असणान्या अष्टकर्मरूपी आठ पाकब्दीच्या 
कमलाला भस्म करून बाढ्र येत असून, तो त्रिकोण अग्निमंडब्ठ अग्नीचें बीजाक्षर रकार व स्वस्तिक 
चिन्हांनीं युक्त बनून आपल्या ज्वालांनीं शरीराद्य दग्ध करीत आह. यानंतर तो सुवर्णासारखा तेजः- 
पुंज निर्धूम अग्नि प्रज्बलित होऊन अंतरंग मार्गी मंत्ररूपानें कर्मा्चे दहन करीत आह व बाह्मतः 
शरीराला दर करीत आद्वि असें मानून, त्याला दग्ध करण्या योग्य कांढीं न राहिल्यामुदें इक्ू इढ्ू 
तो आपोआप शांत होत आदे अशी कल्पना करावी. याला अग्निधारणा म्दणतात. 
पवनधारणेमध्यें पवन (वायु) महान्‌ वेगवान्‌ व बठवान्‌ आहे अशी कल्पना करून तो देवसमू- 
द्वाठा चलछायमान्‌ करणारा, मेघाला हृल्वून सोडणारा, समुद्रांत अनेक लाटा उत्पन्न करणारा, त्रिभुवनांत 
| संचार करणारा, दिशांच्या मुखांत प्रवेश करणारा, जगाच्या मध्यभागों फैल- 
पवन धारणा, णारा व पृथ्वीच्या खालीं गमन करणारा सब आकाशभर व्यापलेछा आह 
अशी करुपना करावी. यानंतर तो प्रबल वायु कमेरूपी घूली व शरीर 
नादौंसें करून इृद्खूहकूं शांत होत आहे असें चिंतावें. 
वारुणीधारणेंत आकाश हें सर्बतः इंद्रधनुष्य, बिजा, गर्जना करणास्या मेघांनीं भरलेकें असून 
मोत्यासारखी निर्मल वृष्टि करीत आह्वेत अशी कल्पना करावी. त्यानंतर वरुण बीजाक्षरांनीं मंडित व 
अमृतासारख्या पाण्यानें भरलेल्या आकाशांत अद्धेचंद्राकार बरणपुर आह 
बारुणी धारणा. असें मनांत आणून तो अचित्यप्रमाबी व दिव्यध्वनिरूपी पाण्पानें शरीरांतून 
उत्पन्न होणान्या सर्व रजाचें (घूलीचें) प्रक्षाऊन करीत आदे असें चिंतन करावें. 
यास वारुणीघारणा म्ददणतात. 
यापुदें तत्तरूपवतीधारणेचें चिंतन करावें. यांत सिंद्वासनावर विराजमान, दिव्य अतिशयांनीं 
युक्त, पंचकल्याणिकाची मद्विमा धारण करणारा, चार प्रकारच्या देवसमूहाकडून वंद्य, संप्रूर्ण कर्मरहित, 
अतिशय निमल, प्रगठ पुरुषाकार, सप्तथातुरहित शरीर असणारा, पौर्णि- 
तत्त्तरूपवती घारणा. मेच्या चंद्रासारखी कांति धारण करणारा, सर्वज्ुरूप आपला आत्मा आदे. 
असें चिंतन करावें. 
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याप्रमाणें पांच धारणा ज्यांत आहित अशा पिंडस्थध्यानाचें चिंतन करण्यांत जो जोगी आपकें 
मन निश्वल करतो त्याछा संसार नाहींसा करतां येतो. या पिंडस्थध्यानांत आपल्या अप्रतिम तेजानें 
जगाला आल्द्वाद उत्पन्न करणारा, सर्वज्ञतुल्य, मेरुपबताच्या शिरोभागीं असलेल्या सिंहासनावर 
विराजमान, सर्व देवाकद्टन वंद्र असा आपला आत्मा आहे असें दृढ़ चिंतन केल्यानें तो जिनागम 
रूप महासमुद्राचा पारगामी होतो. या ध्यानाच्या प्रभावानेंच दृष्टकृत विद्यामंत्रयंत्रादि ऋर क्रियांचा 
नाश ह्वोतो. सिंह, बाघ, साप, गेंडा, दृत्ती वगैरे क्र जीव शांत होतात. ते कोणताही उपद्रब करूं 
शकत नाह्ीत. भूत, पिशाच, राक्षस, ग्रह, शाकिनी बगरे दुष्ट व क्र देबांच्या कर वासनांचा 
अभाव ह्ोतो 
पदसथ्यान, 
यापुद़ें पदस्थध्यानाचें खरूप पाहूं. पूर्वाचार्यानीं ग्सिद्ध सिद्धांतांत जीं मंत्रपर्दे लिह्विलीं 
अद्दित त्याचें चितबन करणें या पदस्थध्यान म्हणतात. ग्रथमतः नाभिकमलाच्या ठिकाणीं सोत्ठा 
पाकब्यांचें एक कमल आहे अशी कल्पना कराबी. नंतर त्याच्या प्रत्येक 
पदस्थध्यानाचें... पानावर सोब्ठा स्वरांची श्रमण करणारी एक पंक्ति आहे, ते सोत्ठा स्वर 
स्वरूप म्दणजे अ आ इई उऊ ऋ ऋ छ छू एऐ ओ आओ अं अः हे होत. 
यानंतर आपल्या हृदयांत चोबीस पाकब्याचें एक कमल कब्पावें. चोवबीस 
पाकब्या व एक कर्णिका मिक्कून पंचवीस स्थानें कब्पून त्यांव कख गघड, चछ जझ्नज, टठ ड 
ढण,तथदघन, पफबभम हीं अक्षरें कल्पावीं, व्यानंतर मुखांत आठ पाकब्याचें एक कमल आह 
अशी कल्पना करून त्याच्या आठ पाकब्यावर 'यरलवह्पसह!' हीं आठ अक्षरें प्रदक्षिणेसारखी 
फिरत आह्वित असें चिंतन कराबें. या अनादि सिद्ध वर्णमातृकेचें स्मरण करणान्या पुरुषाछा 
श्रतज्ञानाचें पूर्णे ज्ञान होतें. या वर्णमातृक ज्ञानाच्या प्रभावानें हरबलेल्या वस्तूचें ज्ञान होतें. क्षयरोग, 
अरुचि, मंदाप्नि, कोड, उदर, श्वास, खोकला बगेरे रोग असतीछ तर ते नाहीसे होतात. याशिवाय 
: असामान्य वक्‍तृत्व व महंतपुरुषाकट्टन पूज्यपणा प्राप्त होऊन उत्तम गति प्राप्त होते. परमागमांत 
पसतीस अक्षरी मंत्र * णमो अरहंताणं, णमो सिद्धाणं, णमो आयरियाणं, णमो उबस्झायाणं, णमो 
लोए सब्बसाहूणं ” व षोडशाक्षरी मंत्र “ अहवत्सिद्वाचार्योपाध्यायसर्वसाधुम्यो नमः ? याप्रमाणें सांगितले 
अद्वित त्यांचें ध्यान करावें. याचप्रमाणें * अरहंतसिद्ध ” या षडाक्षरी अथवा “ णमो सिद्वाणं ! या 
पंचाक्षरी, अथवा “ अरहंत ” या चतुराक्षरी, अथवा ' सिद्ध ' या दवचक्षरी, अथवा “ ऊँ ! या एका- 
क्षरी मंत्राचें ध्यान कराबें. 'णमो अरिहंताणं” हा सत्ताक्षरी मंत्र अथवा ' असिआउसा ! हा पंचाक्षरी मंत्र 
पंचपरमेष्ठीचा बाचक आह. याचगप्रमाणें अनेक मंत्र आह्वेत ते सर्व गुरूपदेशावरून समजून. घेऊन 
व्यांचें ध्यान करावें. “ चत्तारि मंगल, अरिहंत मंगलं, सिद्ध मंगलं, साहू मंगल, केवलिपण्णत्तों धम्मो 
मंगल ' हीं मंगलपदें आणि “ चत्तारि लोगुत्तमा, अरिहंत लोगुत्तमा, सिद्ध लोगुत्तमा, साहू लोगुत्तमा, 
केवलिपण्णत्तो-धम्मो लोगुत्तमा ' हीं चार उत्तमपदे व * चत्तारि सरणं पबज्जामि,अरिहंत सरणं पवजामि 
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सिद्ध सरण्ण पत्वंजामि, साहू सरणं पथ्वजञामि, केवलिपंण्णत्तो धम्मों सरण पब्वजामि' हीं चार शरणपरदे 
योँचें कमपटल नाहींसें द्ोण्याकरितां नित्य ध्यान कराये. त्रैलोक्यांत सर्व पदार्थात हीं चार पंदेंचे 
मंगल आहत. हीं चारच उत्तम आद्वत व हीं चारच शरण जाप्पायोग्य आहत. यांचें विस्मरण 
कधीही होऊं देऊं नये. याग्रमाणें अनेक मंत्र जीवांचे रागद्वेष मोहादिक विकार नाश करण्यास॑ ब 
वैरविरोधदुर््यानादिक नाहींस करून परमशांत भाव उत्पन्न करणारे आहेत. त्या सर्वा्चें, विषय 
प्रीति कमी व्द्यावी, पंचेंद्रियांच्या विषयांना जिंकतां याबें, बीतरागता बृद्धिंगत व्द्यावी, परवस्तूवरील 
इच्छा नष्ट व्हाबी एतदर्थ गुरूपदेशाबरून ध्यान करावें, यात्रमाणें घ्यान, जपजाप्य करणा्याच्या 
कर्माची निजरा होऊन क्रामानें संसारपरिश्रमणाचा अभाव प्राप्त होतो. या उछट रागद्वेषाष्या बश 
द्वोऊ़न जे जारण, मारण, उच्चाठण, वशीकरण बारे करतात, विषयोप भोगाकरितां शत्रंचों नाश 
करतात, राज्यैश्वर्य प्राप्त व्हाब्रें म्हणून जपजाप्प, भंत्रध्यान, तपृश्चण करतात ते घोर संसारपरि- 
श्रमणाठा कारण अश्ा मिथ्यादर्शनादिक अश्ुम कर्माचा बंध करतात. खोटी वासना, खोटें भ्यान, 
व्यंतर देव, देवी, यक्षिणी वगैरे कुदेवांचें ध्यान करून आपले परिणाम ज्ञानश्रद्धानापासून पराड्मुख 
करणें यामुक्लें संसारबंधन होतें. कदाचित्‌ एखाद्याल्गा चित्ताची एकामग्रतारूप तपश्चरणाच्या प्रभा- 
वानें अथवा मंदकषायाच्या प्रभावानें अथवा झुभकर्माच्या उदयानें खोटी विद्या सिद्ध झाढी, तरी 
तव्यापासून त्याछा विषय कपायांची बृद्धि व अभिमान याचीच प्राप्ति होते ब ॒त्यामुल्रें सम्यक्‌ 
श्रद्धानश्ञान आचरणाचा घात होऊन पापग्रइृत्तीमुद्धें दुर्गीछा जाबें छागतें. म्हृणून वीतरागता 
नष्ट करणारे खोटे मंत्र, यंत्र, मुद्रा, मेडल बगैरें कृतीचा त्याग करावा. मोहरूपी अग्नीनें दग्घ 
होणाज्या या जगांत कषायांचा त्याग करून आत्मकल्याण करून घेणारा प्राणी क्षचित्‌ 
आढकून येतो ब जे या्रमाणें कषायांना जिंकतात तेच संसारांतून मुक्त होतात. एरूही हजारों 
काबाडकष्ट करून दुःख सोसणाज्या अनेक ग्रकारच्या आधिव्याधीनीं व्यापून, रागद्रषमोहरूपी मदिरा 
प्राशन करून, अतिर्निद्र अशा परांत राहणान्या मोठ्या बुद्धिवान्‌ पुरुषाला देखील प्रमाद जिंकून 
चंचल मनाछा वश करून थेतां येणार नाहीं. गृहस्थाश्रमांत अनेक प्रकारच्या परिग्रह्ांचा संयोग 
असतो. त्यांतून प्रत्येक वस्तूवरील प्रेमानें व आशारूप पिशाचीनें प्रासिलेला, ब्रीच्या प्रेमानें अंघ 
झालेला जीव, आत्म्याचें हित कशांत आहे हें जाणून बेण्यास समर्थ होत नाहीं. त्याचप्रमाणें 
गूहस्थाश्रमांत रात्रदिवस आतंब्यान हाच कोणी एक अग्नि, ह्ायोगें प्रज्वलित झालेला कुबासनारूप 
धूर, त्यानें ज्ञानरूपी नेत्र ज्यांचे झांकून गेले व नानाविध चिंताज्वरानें ज्यांचा आत्मा निश्वेष्ट बनून 
गेला, त्यांना कधीही ध्यानाची सिद्धि ह्वोत नाहीं. हा प्राणी आपदारूप चिखलांत फसून प्रबल 
रागरूपी पिंजन्यांत परिप्रहरूपी विषानें मू्ब्छित होऊन अनेक पीडा भोगीत आह, त्यास आपल्या 
आत्माचें हित करणारें ध्यान कसे करितां येईल ? हा आरंभपरिपरद्वामध्ये ममत्वबुद्धि ठऊन स्वतः 
स्वत:छाच बांधून घेऊन पराधीन द्वोत आह. रागद?वेंघादिक वैन्याचा नाश गृद्वत्यागी तपर्व्योशिवाय 


, विरांना करितां येणार नाहीं. तपख्री द्वोकनढ्ी जर यथार्थ तक्तांचें प्रहण न केलें तर तो मिथ्यामार्गी 


ह. ७५२ 
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हवोतो. त्यालाही ध्यानसिद्धि होत नाहीं. यतिपणा धारण केला पण पूर्बापराछा विरोधक अशाग्रकारचें 
तक्त्तज्ञान मनांत बाणलें तर त्यालाहदी ध्यानसिद्धि होऊं शकणार नाहीं. सर्वेथा एकान्त ग्रहण कर- 
णास्या पाखंडी लोकांना अनेकान्तखरूपी वस्तूचें ज्ञान होणें शक्‍्य नाहीं. त्यांना ध्यान कोठून 
द्वोणार ? जिनेंद्राब्या आज्ञेका अनुसरून न वागणास्यांनीं मुनिलिंग धारण केलें व मन-बचन-कायेची 
कुटिल्ता सोडिली नाहीं, शिष्य वगैरे वाढवून त्यायोगें आपछी उच्चता द्वोते असा विचार मनांत 
असला, स्वतःची कीति, पृज्यता, अभिमान, सत्कार दे सब पुष्ट व्द्वावेत अशी मनांत इच्छा असली, 
छोकरंजन करण्याकडे मनाची अधिक ग्रद्ृत्ति असली, ज्ञाननेत्र उधडे ठेवण्याकडे लक्ष्य कमी असरलें, 
गर्वानें अंगांत ताठपणा भरलेला असला, गोड गोड खाण्याची छालसा अंतःकरणांत वरचेबर उत्पन्न 
होत असली, पक्षपात करण्याची संवय सुटत नसली व स्वभावांतून हलकटपणा नाहींसा झाला 
नसला, ल्वानें मुनिवेष धारण केला तरी त्याला ध्यानसिद्धि कदापि होणार नादह्दी, कारण काम, 
क्रोष, लोभ, मोद, ज्याचे ठार्यीं ओतप्रोत भरलेले व कुशात्राकडे ज्याची प्रवृत्ति आद्वि त्याला ध्यान 
कर्से व्वार्वे ? याचग्रमाणें रात्दिवस रागभाव मनांत उत्पन्न होत आह, सदैव इंद्रियांचे विषय भोग- 
ण्याची तयारी ऋललेली आह, मनांत करुणाभाव न धारण करितां अनेक प्रकारच्या ह्वास्य, कौतुक, 
मायाचार, युद्ध, कामशाज्लादिकांच्या गोष्टी व उपदेश चाढ्ू आहे अशा पुरुषाला ध्यान स्वप्नांतद्ी 
प्राप्त होणार नाहीं ? जिनदीक्षा घारण करूनद्वी जे आपले मदृत्त वादविण्यासाढीं वशीकरण, 
आकर्षण, मारण, उच्चाटण, जलस्तंभन, अभ्निस्तंभन, विषस्तंभन, रसकरम, रसायन, पादुकाबिद्या, 
अंजनविद्या, पुरक्षोभ, इंद्रजाल, बलस्तंभन, हारजीत, विद्याछेद व भेद, वैद्यविया, ज्योतिषविद्या, _ 
यक्षिणीसिद्धि, पाताठसिद्धि, काछ्वंचना, जांगुली, सर्वमंत्र, भूतपिशाचक्षेत्रपाठउसाधन, जलमंथन- 
सूत्रबंघन इत्यादि कर्माकरितां ध्यान, मंत्रसाघन व घोरतपश्चरण करितात, त्यांना मिथ्यात्वकषायांच्या 
वश होग्यानें घोर कर्माष्या बंधाचें कारण दुर्ध्यान घड़तें. या दुर्ध्यनाच्या प्रभावानें त्यांना नरक- 
तियचादि कुगतीमध्यें अनंतकाल भ्रमण करावें छागतें. अशा प्रकारच्या पाखंडी छोकांच्या नादों 
लागून त्यांची उपासना करणाज्यांना व अनुमोदन देणान्यांना देखिक त्याबरोबर दुर्गतीछा जायें 
लागतें हैं पक्कें मनांत बाछूगून खोटे मंत्र, तंत्र, यंत्रादिकांच्या नादीं छाग्रूं नये हा सर्वोत्कृष्ट मार्ग 
आह. याबर कोणी म्हणेल कीं, खोटे मंत्रतंत्रादिकांचा व जारणमारणउच्चाठणादिकांचा द्वादशांग 
बाणीतच समावेश होत आहे ना? मग त्याचा निषेध करण्याचें काय प्रयोजन ? याचें समाघान:- 
जरी द्वादशांगवा्णीत संपूर्ण त्रैलोक्यांत असणारे द्रब्यक्षेत्रकालभाव, विष, अमृत यांचें वर्णन असलें 
तरी बिष हैं त्याग करण्यायोग्य व अमृत हैं. ग्रहण करण्यायोग्य आह असें त्यांत प्रतिपादन केलें 
आह्ने, म्हणून खोटे मंत्र, खोटी विद्या बगैरे सर्व त्याज्य आह्वेत. अर्थात्‌ अशा सबब कुविद्यांचा व्याग 
करून कर्मसमूह्राचा नाश करणाय्या व बीतरागता उत्पन्न करणास्या पंचपरमेष्ठी पदांचेंच ध्यान 
करणे योग्य आदे. याग्रमाणें धर्मष्यानांतील पदस्थध्यानाचें वर्णन केलें. 
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रूपस्थ ध्यान, 

यानंतर रूपस्थ ध्यानांत, भगवान्‌ अरहंत परमेष्ठी समवसरणांत विराजमान होऊन असं- 
रयात इंद्रादिक देवाकड्टन वंद्य होस्साते बारा प्रकार्या समेंतील सर्व जीवांना उत्कृष्ट धर्माचा उप- 
देश करीत आहत असें मनांत आणून त्यांचें ध्यान कराये. भगवंताचें 
समवसरणाचें खरूप. धर्मोपदेश देण्याचें स्थान ( समवसरण ) जमिनीपासन पांच हजार धनुष्य 
उच असून त्याला वीस हजार पायन्या आहत. व्याची भूमि हिरुया पांचूंनीं 
व नील मण्यांनीं बनविलेली, त्यावर गोल सिंहासन असून त्यास्त झालर छात्रछेली आहे. तें सिंहासन 
त्रैलोक्यरूप लक्ष्मीचा मुखावलोकन करण्याचा आरसा आह्ने कीं काय असा भास होतो. ल्या 
सभास्थानाचे वर्णन करणें अशक्य आह. तें प्रत्यक्ष कुबेरानें रचिलेलें आहे. जो कुबेर साक्षात्‌ 
आपल्या रचनाचातुर्यानें ते स्थान बनविण्यास सिद्ध झ्लाछा त्याचें वणन आमच्या सारख्या मंदबुद्धि 
माणसाच्या ह्वातून कसे होऊं शकणार १ तरी पण त्याचें यथामति वर्णन केले असतां त्यापासून 
शुभव्यानाची उत्पत्ति व भव्य जीवांना त्याचें श्रवण, चिंतन केल्यापासून अतिशय आनंद होतो 

म्हणून यर्थे थोडक्यांत बणन केले आहे 
त्या सभेची बारा योजन प्रमाण इंद्रनीछ रत्नाची गोल जमीन आहे, त्यापुढ़ें अनेक रत्न 
समूहांनी बाधलेला घूलिशाढ नामक कोट आदह्े.त्या कोटांतील हिरिया पांचूच्या ग्रमेनें कोठें आकाश 
हिरें झाल्याचा भास होतो, तर कोठें पद्मराग रत्नाच्या प्रभेनें ते पिंवव्ठसर 
घूलिशाल कोट. . असल्यासारखें वाटतें. कोठें मेचक [ अनेक रंगांच्या ] रांची प्रभा, तर 
काठ चंद्रकांत मण्याची प्रभा आकाशावर पडल्याम्ें ते तद्रप भासतें 
याप्रमाणें अनेक कांतिमान्‌ स्लांच्या प्रभेनें तो घ्लिशाल कोट आकाशांत जणू इंद्रधनुष्याचा भास 
उत्पन्न करतो. कोठें कोर त्या घूलिशाल कोटांत असलेल्या खुवर्णाच्या प्रभेनें आकाश ही सुवर्णमय 
दिसूं छागते. याग्रमाणें अतिशय कांतिमान्‌ अशा घूलिशाछ कोटाच्या चार दिशेला सोन्याचे दोन 
दोन खांब आहत. वा खांबाच्या अग्रभागीं मकराकृति तोरणें ब ब्या तोरणांत रत्नमाला छाविलेल्या 

आहेत. 

कोटाभोवती चोंह्रोब्राजूडा एक योजन रुंद असा आंत प्रवेश करण्याचा एक मोठा रस्ता 
आद्े. त्या रस्त्यावरून बरेंचसें दूर गेल्यानंतर मधोमध सुवर्णाचे चार मानस्तंभ आहेत, ते अतिशय 
उंच आह्देत, मानस्तंभासभोवती चारी बाजूछा चार दरवाजे असलेले तीन 
छुवर्णचे चाः कोट आहत. त्या कोठांत सोब्ठा पायय्या असबेला एक चबूत्रा आदे 
मानस्तंभ. व्यावर मध्यभागीं डे मानस्तंभ उभारलेले आहत, त्या मानस्तंभाला दूरून 
पाहतांच कोणी कसाही तीत्र अभिमानी मिथ्यादृष्टी असला तरी त्याचा मान 
गढ्गून जातो, मानस्तंभाष्या मूल्ठाशीं सिंहासनावर सुवर्णाची जिनग्रतिमा आढ्े. त्या प्रतिमेचा क्षीर- 
- समुद्रांतीछ पाण्यानें इंद्रादिक देव अभिषेक करितात. अभिषेकाच्या जलानें तें सिंहासन पवित्र ब्लाललें 
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आदे. सिंद्वासनापुढदें त्याठिकाणी नेहमीं देव व मनुष्ये नृत्यवादित्रासह्द भगवंताचें स्‍्तवन करीत अस- 
तात. सिंहासन त्या जागेच्या अगदी मध्यभागगी आह्टि. त्याच्या वरच्या बाजूछा तीन कटनी (थर) अह्वित. 
त्याबर सोन्याचे मानस्तंभ आहित. मानस्तंभाच्या अप्रभागीं तीन छत्रें आहेत. तीं पाद्िल्यानें मिथ्यादष्टी चा 
मान नाहींसा होतो म्हणून त्यांना मानस्तंभ म्हटलें आहे. 


त्या मानस्तंभाच्या चारीबाजूला चार विहिरी खच्छ पाण्यानें भरलेल्या आह्वत. त्यांत अनेक 

प्रकारचीं कमलें प्रफुछित झालेलीं आंह्वत. बिद्विरीचे तठ स्फटिकमण्याचे आहत. त्या तठांवर अनेक 

प्रकारचे पक्षी मधुर शब्द करीत असतात. पक्षयांच्या शब्दांनीं व श्रमरांच्या 

मानस्तंभाजवल्दील.. गुंजारबांनीं पक्षी देखील भगवंताची स्तुति करूं लागछे कीं काय असा 

विहिरी. भास द्वोतो. पूर्वद्शेच्या मानस्तंभाच्या पूर्बबाजूला नंदा, नंदोत्तरा, नंदवती 

व नंदधोषा, दक्षिणेच्या मानस्तंभाभोंवर्ती विजया, वैजयंती, जयंती व अप- 

राजिता; पश्चिमेला अशोका, सुप्रभा, सिद्धा व कुमदा; उत्तरेला नंदा, महानंदा, सुप्रबुद्धा, प्रभंकरी 

याप्रमाणें चारी दिशांच्या मानस्तंभाभोव्ी सोव्य बिहिरी आहत. प्रत्येक विहिरीच्या दोन तटठांजबछ 

दोन दोन पाण्याचें कुंड आहत. व्या कुंडांतील पाण्यानें पादप्रक्षालन करून मानस्तंभान्रे पूजन 
करण्याकरितां जायें छागतें, 


या कुंडापुढ़ें कांही मार्ग आक्रमण केल्यानंतर मोठा रस्ता सोइन चोंहोंब्राजूततीं कमलपुष्पांनीं 

व पाण्पानें भरलेला खंदक आह. तो खंदक नसून प्रभूला वंदन करण्याकरितां गंगानदीच आढी 

आह्द कीं काय असे बाटतें. तो खंदक हेंच कोणी एक आकाश ब त्यांत 

खंदक. प्रतिबिंबित झालेलीं पुष्पें दी नक्षन्नाप्रमाणें शोभतात. ध्या खंदकाच्या रत्नखचित 

तटांवर अनेक जातीचे पक्षांनीं आपल्या मधुर शब्दांनीं व आपब्या नानाविध 

रंगाच्या प्रतिभेनें पाण्यांत प्रतिब्रेबित होऊन त्याला मनोहर शोभा आणिली आह्वि. खंदकाभोंवर्ती एक 
योजन रुंदीची गोलाकार बाग आहे. 


त्या खंदकाच्या आंतील जमिनीचा भाग चारीबाजूनी अनेक प्रकारच्या मनोहर वेलीच्या वनांनी 

व्यापछेला आद्े. त्या वनांत अनेक लछ्दान गुल्मबृक्ष-झुडपें व समस्त ऋतूंतील फर्लें-पुष्पें फुललेलीं 

आद्वित. त्यायोगें जणूं काय तें बन देवांगनांच्या मंद हास्यांनीं प्रफुछ्चित झाललें 

बर्ने. आह्ने असा भास होतो.- ज्याठिकाणीं मंद सुगंध वान्याच्या छहरींनीं भ्रमर 

ढुब्ध होऊन गेले आद्वेत अशा वेलांच्या वनांत क्रीडा करण्याचे पुष्कव्ठ्से 

लह्ान लहान पर्बत आह्वत. रमणीय मनोहर शय्येनें युक्त असे ठिकठिकाणीं छतामंडप तेर्थ आह्वत. 

त्याठिकाणी अनेक देवांगना जाऊन भगवंताची स्तुति करीत असतात. त्या लतामंडपांत चंद्रकांत- 
मण्याच्या अतिशय थंड अशा शिला देबांना विश्रांति बेण्याकरितां ठेवलेल्या आहत. 


घूलीशाल कोठापासून पुष्पवाटिकेपयैत दोन योजन प्रमाणाचा वलयविस्तार आह. यावरून 
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दोंद्वोंबाजू्चे मिकून चारयोजन क्षेत्र झालें. येथून मद्दावीबरीष्या ( मोव्यारस्त्याष्या ) मध्यभामापासून 
बरेच दूर जायें म्दणजे तेथें तापविव्ेलया सोन्‍्यासारझ्य्या रंग्चा एक कोट 
सुवर्णणयी कोट. असलेला इृष्टीस पडतो. त्या कोटानें तेथील क्षेत्र, मानुषोत्तर पर्वतानें जसा 
मनुष्यलोक वेढलेला आह तद्बत्‌ बेढलेलें दिसतें. तो कोट छुवर्णमयी असून 
अनेक प्रकारध्या रत्नांनीं चित्रविचित्र दिसतो. त्या कोटावर कोरें हत्तीचीं, वाघाचीं, सिं्ाचीं, हंस- 
मयूराचीं, मनुष्यदेवांचीं सुंदर जोडपीं चित्रांत दाखबिलेली आद्वेत. कोठें कोठें बेली, पुष्पें, पानें, 
वृक्ष वगैरे पण सुंदर तद्धेनें त्या कोटावर रत्नखचित मण्यांत दाखविली आदत. खालीं व वर जे 
गलगे आद्वित त्यावर मोत्याच्या व रत्नाच्या माव्ठा व झालरी लावलेल्या आह्ेत. याप्रमाणे त्या कोटाची 
जी अगप्रतिम कांति, त्यायोगें आकाशांत इंद्रधनुष्यच उत्पन्न होऊन शोभूं छागल्यासारखें वाटवें. 
अशा त्या सुवर्णमयी प्रथम कोटाच्या चारी दिशांना अतिशय उंच रुप्याचे चार दरवाजे 
( मोपुर ) अह्वित. ते विजयाद्य पर्वताच्या शिबरासारखे उंच आहत. ते दरवाजे तीन खणांत असून 
अतिशय तेजथुंज आहत. जणूं काय त्रैलोक्यांतीछ संपत्तीकडे पाहून ते हँसू 
लागले आद्वित. त्या चांदीच्या तीन खर्णांतील दरवाज्यावरील पद्मरागमण्यानें 
शिखर आपल्या कांतीनें आकाशाला शोभवित आह. त्या गोपुरांत गाणारे कांह्ीं देव त्रिभुवनाचा 
गुरु जो जिनेंद्र त्याचे गुण गात आहत. कित्येक ती स्तुति श्रत्रण करीत आहत. जिनेंद्राच्या गुण- 
गानांत तछीन द्वोऊन भक्तिरसानें ओथंबलेले कित्येक नृत्य करीत आहत. प्रत्येक दरवाज्यांत एकशें 
आठ ज्ञान्या, कलश, दर्पण, ( ठोणा ) स्थापना, चमर, छत्र, ध्वजा, पंखे अशी आठ मंगलद्रब्ये 
ठेवलेलीं आह्वत. व त्यावर अप्रतिम कांतिमान्‌ अशीं रत्नाचीं तोरणें छावलेलीं आहेत. त्यावरून 
असा भास होतो कीं, खभावत: अतिशय कांति घारण करणाय्या जिनदेवाच्या शरीराबर त्या आभर- 
णाचा समावेश झाला नाहीं म्दृणून तीं दरवाजाच्या तोरणावर येऊन छोंबून राहिलीं आद्वित. 
प्रत्येक दरवाजाच्या बाहर नऊ निधि त्रिभुवनाला उल्लघून असणाज्या जिनेंद्राचा प्रभाव 
वर्णित आद्वित. वीतराग भगवंतांनीं त्यांचा तिरस्कार केला म्दृणून कीं काय ते दरवाजाबाहेर येऊन 
राहिले आह्वित अमें बाठतें, दरवाजाच्या आंतीछ बाजूछा जी एक कोस रुंद 
नऊनिधि व॒ महावीथी ( मोठा रस्ता ) आहे त्याच्या दोन्ही भागांत दोन नाट्यशाला 
नाव्यशाला,. आहत. याप्रमाणें चारी दिशेला दोन दोन नाव्यशाला आहत, त्या तीन तीन 
खणाच्या आहत जणूं काय त्या आपल्या तीन खणणांनीं जीवांना रत्म- 
त्रयाचा मार्गच दाखबीत आहत असा भास होतो. त्या नाव्यशालेच्या मिंती झुश्र स्फटिकमण्याष्या 
आद्वित. खांब सुवर्णाचे आह्वत. जमीन स्फटिकाची आद्वे ब शिखरें अनेक जातींच्या रत्नांनीं बन- 
बिलेलीं आहत. त्या नाव्यशा््रेंत विद्युम्रभेची कांति धारण करून नुत्यगायन करणात्या किल्येक 
देवी भगवंताचें गुणस्तवन करीत पुष्पांजलि क्षेपण करीत आद्वेत. कित्पेक देवी बीणा तर किव्येक 
मृदंग वाजबीत अद्वेत व कित्येक या सर्व गानसाद्वित्यासद्द जिनेंद्रगुणणान करण्पांत तह्लीन 


गोपुर, 
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होऊन गेल्या आद्वेत. याप्रमाें मनोहर गायन करीत असतांना तें पाहण्याकरितां जे किन्नर देव 
येत असत त्यांचें मन हरण होतें. | 


नाट्यशाल्म सोइून थोडे पुढें गेलें असतां महावीथीच्या बाजूछा दोन दोन धूपघट ठेवलेले 

दिसून येतात. त्यांतून निघणारा सुगंधी घूर आकाशांत सर्वत्र पसरून 

दोन घूपघट. . दाही दिशा सुगंषरित करीत आहे व तो घूर आकाशांतून खालीं उतरणान्या 
देवांना हे मेघच आहत कीं काय अशी शंका उत्पन्न करीत आह. 


मद्दावीथीच्या बाजूला जें मघलें अंतर आढ्े त्यांत चोहोंबाजूंनीं बनांत जाण्याचे रस्ते आहेत, 

ते एक योजन रुंद तविस्ताराचे आह्वत. त्यांत एक पंक्ति अशोकबृक्षांची, दुसरी सप्तपणवृक्षांची, 

तिसरी चंपकबृक्षांची, चोथी आम्रवृक्षांची अशा ओल्हीने वृक्षांचीं बनें आहत. 

« चारबनें. तीं बनें फलपत्रांनीं सुशोभित झालेलीं पाहुन जणूं काय भगवंताला अर्घ्य 

उत्तारण करीत आह्ेत असें बाटतें. अशा प्रकारचीं बनें दोहोंब्राजूला दोन 

योजनांत आह्वित.त्यांत मनोहर असे अनेक पश्वी मघुर शब्द करीत आहत, श्रमर गुंजाबब करीत आहत 

नंदनवनाग्रमाणें हजारों देव-देवी उत्कृष्ट वस्नाभरणांनीं अलंकृत होऊन साक्षात्‌ तेजाचा पुंजच कीं 

काय असे बिहार करीत आह्वत. कोकिल मधुर शब्दांनीं जिनपूजन करण्याचें देवेंद्राना जणूं आमं- 

त्रणच करीत अआह्वित. ज्या बनांत शीतल, मंद, सुगंध अशा वायूंनीं वृक्षाच्या शाखा जणां नृत्यच 

करीत आद्वित कीं काय असा भास होतो. त्या वनांतीछ जमीन सोन्‍्याच्या धूढीनें व्यापछेली आह. 

जया वनांत बृक्षाब्या तेजामुल्लें दिवसरात्रीचा भेद नाहीं. तेथें निरंतर प्रकाश विद्यमान असतो, वृक्षां- 
तील शीतल्तेच्या प्रभाबामुक्रें सूर्याचे किरण संताप उत्पन्न करूं: शकत नाहींत. 


त्या बनांत कोढें त्रिकोणी, कोठें चौकोनीं अशा निर्मल व निर्जतुक पाण्यांनीं भरलेल्या 

त्रिद्विरी आद्वेत. तिच्या पायच्या रवत्नाष्या ब तट सोन्‍्याचे आहत. कोर कोठें व्या बनांत रत्नखचित 

अनेक क्रीडापर्वत व रत्तमयी महाल आहेत. कोठें अनेक प्रकारचे क्रीडा- 

वनांतील कूपिका मडप व ग्रेक्षायूहें आहत. कोठें एक मजली, द्विमजली, त्रिमजल्गी असे अनेक 

ऋ्रौडापवत व महाल, मद्बाल आह्वेत. कोठें द्विख्या पांचूची भूमि इंद्रगोपरूपीं रत्नांनीं मढवि- 

लेली आह. कोठें अतिशय निर्मल सरोवर तर कोठें नदी व कोठें अनेक 

जीवांचें दुःख हरण करणाज्या अशोकबुक्षांचें बन, तें जणूं जिनेंद्रसबनानें आपल्या तांबड्या पानांच्या 

रूपाने आपस्यांतीछ क्रोध ओकून टाकीत आह तर कोठें सप्तच्छद बन जणूं आपल्या सात 

पानांनीं भगवंताच्या सात परमस्थानाचें दिग्दशन करीत आहे. कोठें चपकवन आपल्या दीपासारख्या 

प्रकाशमान पुष्पांनीं जणूं दौपांग जातीच्या कब्पवृक्षाब्या वनरूपानें प्रभूची सेवा करीत आह. 

कोढें आम्रवन आह तें आपत्या फांग्रावर बसून मनोहर शब्द करणास्या कोकिल पक्षाच्या मिषानें 
जिनवराचें स्तबन करीत आहे, असा भास होतो. 
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अशोकवनाषध्या मध्यभागीं अशोक नांवचा एक चैत्यवृक्ष आदे, तो तीन सुबर्णपीठाच्या 
बर आहे. त्या पीठाच्या चोद्दोंबाजूछा तीन कोट आहत. एकेक कोटाछा चार चार दरवाजे आहित. 
ते दरवाजे आठ भ्रकारच्या मंगलद्रब्यांनीं ब मकराकार मोत्यांध्या तोरणांनीं 
अशोकबृक्ष.... व माव्यंनीं शोभायमान दिसत आहत, ज्याग्रमार्ण जंबूद्वीपाच्या मध्यभागीं 
जंबूबक्ष शोभतो तसें बनाच्या मध्यमागीं तीन पीठावर अशोक 
वृक्ष शोभतो. ब्याच्या शाखा दशदिशांत पसरढेल्या आहत. त्यांना पाहतांच शोक नाहींसा द्वोतो, 
ता वृक्षाच्या पुष्पांच्या सुगंधानें व वृक्षाच्या विस्तारानें स्व आकाश भरून गेलें आद्वे. त्याचीं पाने 
मरकत मण्याचीं असून छ्िखीगार आह्वित. पद्मरागमण्याचों पुष्पे आहेत. सोन्याच्या शाखा आहत, 
बज्राचे [ हिज्याचे ] बुंध आह्ेत. याप्रमाणें तेथील वृक्षांनीं आपल्या ग्रभेनें सत्न आकाशमंडल व 
दाद्वीदिशा व्यापलेल्या अह्वित. 

शब्दायमान घेटांच्या नादानें भगवंताची विजयघोषणा सब जगाला जाहीर होत आह. 
ध्वजेवरील बच्र वान्याने हलतांना पाहून प्रभूचें दशन करणान्या लोकांचें 
घेटा, ध्वजा व छत्रत्रय. पाप नाहींसे होत आद्वे असे दर्शित होत आह. मोत्याच्या घोसांनीं युक्त 
असे छत्रत्रय भगवंताच्या शिरावर फिरत आह. त्यावरून भगवान्‌ ब्रैले- 

क्याचे ईश्वर आह्वेत हूँ बचनानें न सांगतांच इगोचर होत आह, 
त्या अशोक बृक्षाच्या बुंधाशीं चार दिशांना चार जिनमें विराजमान आद्वित. त्या बिंबांचें 
इंद्रादेक देव येऊन प्रक्षाषन व अभिषेचन करीत आहत व इतर देव गंघ, दीप, धूप, नेवेद्य, 
फल, अक्षत यांहीं करून प्रूजन करीत अद्दित. त्या प्रतिमांचें प्रक्षालन क्षीर- 
अशोकबृक्षाखाी समुद्रांतीछ जलाने केलें जातें. ध्या प्रातिमा सुबर्णाच्या असून त्यांचे नद्वमीं 
चार जिनबरिंत्रें. सुर, अछुर, देवेंद्र, इंद्र, पूजन, अर्चन, स्तवन, बंदन करीत असतात, कित्येक 
देव अरिहंतप्रभूचें गुणस्मरण करून आनंदानें गाणीं गातात. ज्याप्रमाणें 
अशोकबनांत एक अशोक चेत्यवृक्ष आह, त्याचप्रमाें चंपक, सप्तच्छद व आम्र या बनांतद्वी 
एकेक चंपक नांवचा चेत्यव्क्ष आहे. चैत्य म्हणज जिनप्रतिमा, ही ज्याच्या मूलाशी असते तो 
चैत्यवृक्ष होय. म्हणून याला चैव्यवृक्ष असे साथक नांव आह. या बनाच्या शेबटल्या भागांत 
चारी ब्राजूछा वेदी आह्वत. ज्यालछा कंगुरे असतात. ज्याला कोट ब कंगुरे असुनद्दी चोहों- 
बाजूनीं तट असतो त्याला बेदी म्हणतात, अशा प्रकारची वेदी त्या बनाच्या शेबटापर्यत सोन्याची 
भद्दे. त्या वेदौला अतिशय उंच असे चार दिशांना चार रूप्याचीं दो आहत. त्या दरवाजावर 
व वेदीवर अनेक मौल्यवान्‌ रत्नें जडलेलीं आहत. दरबाजावर अनेक घंटा छटकाविलेल्या असून 
मोध्याच्या माला, झालरी व फुलांच्या माछा पण लाबिलेल्या आह्वेत. त्या द्वारांत एकशें आठ मंगलद्रब्ये 
रत्नांचीं आमरणें व तोरणें असल्यानें अप्रतिम शोभा श्राप्त ज्लाली आदे. ते दरवाजे तीन खणांत 
असून त्यांत अनेक देव गायन, बादन व नृत्य करून प्रभूचे यश गाण्यांत तीन झ्लालेले आदत. 
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त्या दरवाजापुदं वेंदीला चिकटूनचे एक रत्नजडित सिंहासन आहे. त्याला सोन्‍्याचे खांब 
असून त्यांवर अनेक रंगाच्या ध्वजा लाविलेल्या आद्वेत. रत्नजडित सिंहासनावरील ते सोन्‍्याचे 
'अप्रतिम कांतिमान्‌ खांबं अव्थाएँशी अंग मोठे व जांड आहत. प्रत्येक खांबांत पंचवीस धनुष्याचें 
अंतर आह, 
समवसरणांत असलेले सिद्ार्थवृक्ष, चैत्पबृक्ष, कोट, वन, बेदी, स्तूप, तोरणयुक्त मानस्तंभ, 
घ्चजा, वर्नांतील वृक्ष, महल, परत बगेरेंची उंची तीथेकराच्या शरीराच्या 
समवसरणांतील बृक्ष उंचीहून बारापट अधिक आहे. कोट बेदी वौरेंची रुंदी त्यांच्या उंचौच्या 
वगैरेची उंची. चतुर्थाशा इतकी आहे. 
घ्वजा दढ्ढा प्रकारच्या आह्वत. माला, वश्र, मयूर, कमल, हंस, गरुड, सिंह, बैठ, हत्ती, चक्र 
दें दहा चिन्दें त्रावर असतात, यपिकीं प्रत्येकी एकरें आठ एक्रेक दिशेरा आहत. दहा ग्रकारच्या 
घ्वजा मिकून एक हजार ऐंशी एका दिशच्या ध्यजा ज्ञाल्या. याप्रमाणें चार 
ध्वजेचें प्रमाण... दिशांच्या चार हजार तीनशें बीस आहत. समुद्रांतीछ छाठेप्रमाणें ध्वजांचीं 
बच्चें चंचल असतात,. याप्रमाणें जें नांव असल स्था आकाराचें ध्वजेवर्रल 
वन्न असतें, मयूर ध्वजेचें वल्र मयूराकार, कमल थ्वजेचें वस्र हजार पाकर्काच्या कमलाकार, हंसाचें 
हंसाकार, गरुडाकार, सिंहाकार, बृषभाकार, गजाकार ब चक्राकार यात्रमाणें दहा- प्रकारच्या ध्वजा 
एका दिशेला एकशें आठ असतात. चारी दिशे८ा ४३२० असतात, मोहकर्माठा शिकून ज्यांनीं 
नभुबनांत कीर्ति संपादन केली आह अशा जिनाचीं या ब्वजा प्रशंसा करतात कीं काय असा 
भास ह्वोतो. या च्वजा जेयें छाविलेल्या अह्वत त्या जागेचा बलयविष्क॑भ ( गोल बिस्तार ) एक 
योजनाचा, दोहों बाजूछा मिकून दोन योजन रुंदीचा आह. 
यानंतर अज्जुन नांवचा दुसरा सोन्‍्याचा कोट अछि. या कोटालाही पढिल्या कोटाप्रमाँ 
रुप्याचे चार दरवाजे चारी बाजूछा आह्वेत. त्या दरवाजांतही पढ़िल्या 
दुसरा अजुन कोट. कोटठांतीछ दरबाजाप्रमाणें मंगलद्वन्यें, र्नांचीं तोरणें, पुष्पांच्या माव्ठा, मौल्य- 
वान्‌ बल्ले वगैरे सब आहे. हे दरत्राजेही तीन खणात असून आंतल्या 
बाजूला दोह्ों बाजूला दोन नाव्यशाला व दोन धूपघट महाव्रीथीच्या मागच्या बाज़ला आहत 
यापुढें दोन्‍्ह्दी बाजूनें एक योजन रुंद जमिनीचा विस्तार महावीथीचा आह. तेथें अनेक 
रत्नमयी कब्पवृक्षांचें वन चोद्दोंबाजूनी आह. त्याछा थंडगार सावली व फलपुष्पें यांनीं अप्र- 
तिम शोभा प्राप्त ज्ञाली आह, दहा प्रकारच्या कब्पवृक्षांच्या बनाचें स्वरूप 
कब्पवृक्ष, धारण करून देवकुरु व उत्तरकुरु भोगभूमीच त्याठिकाणीं भगवंताची सेवा 
करण्याकरितां प्राप्त न्वाली कीं काय असा भास ह्ोतो, कब्पबृक्षा्चीं आभरणें, 
फुछे बगैरे पदार्थाची जगांत फार मद्दती आटे. त्या वृक्षाच्या खाल्ीं बसणारे देव आपल्या स्वर्ग 
स्थानाला विसरून चिरकाल तेथेंच राहूं इष्छितात. ज्योतिरंग, जातीच्या कब्पशृक्षाखालीं ज्योतिषबासी 
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दीपांग-कल्पबृक्षालाली करपवासी, सगज्ज-कल्पवृक्षाखालीं भावनेंद्र द्वे यथायोग्य बसून विश्वान्ति पेत 
आद्वित. या चार बाजूच्या बनांत सर्वाच्या मध्यभागीं एकेक सिद्धार्थ वृक्ष आहे. ह्याच्या मूलाशीं 
सिद्धप्रतिमा विराजमान आह. जसें पूर्वी चैत्यवृक्षाच वणन केले तसेंच या दृक्षाचेंद्री समजाें. यांत 
फरक इतकाच आद्े कीं, या कल्पबृक्षांत संकल्पित पदार्थ पुरविण्याची शक्ति आहे. या कश्प- 
बृक्षाध्या बनांत कोठें बिहीर, कोठें नदी, कोठे रत्नांच्या धूलीचें वाकूसारख मैदान, कोठें सभागृदद, 
कोठें मोठमोठे बाड़े, इत्याथनेक विश्रामश्थाने आहेत, 
या बनवीथीच्या आंतल्या बाजूछा एक रुप्याची बनवेदी आदे. तिछा उंच असे तीन तीन 
खणाचे चार दरबाजे आद्वित व पूर्वबेदिप्रमाणें तोरण, आभरण, मंगलद्गब्ये बगेरे सब्र सामग्री पण 
आह. त्या दरबाजाचब्या आंत गेले असतां चोहोंबाजूला देवशिल्पकारांनीं 
प्रासाद. राचिलेले, सर्बागसुंदर मोठमोठे प्रासाद आह्वत. त्यांत सुवर्णाचे खांब व 
दिन्याची भूमि आह. चंद्रकान्त मण्याब्या त्या प्रासादाच्या मिंती असून 
त्यांवर नाना तस्हेचीं रे जडवून अप्रतिम शोभा आणिली आटे. त्या प्रासादांपैकीं कित्येक दोन 
खणाचे, कित्पेक तीन व कित्येक्षे चा खणाचे आहत. कित्येक प्रासादाबर 
चंद्रशाछठा म्हणजे अतिशय उंच असा शिखराकार मजला आह. याप्रमाणें ते प्रासाद 
आपापल्या निर्मल प्रभेमष्यें जणूं बुद्न गेले आह्वेत. कित्पक आपकल्या उज्ज्वल शिखराच्या 
द्वारें चंद्राष्या चांदणीचीच जणूं शोभा उत्पन्न करीत आहत. त्याठिकाणी पृष्कलू 
शिखेरें असलेले कांढीं महाल आह्ित. कांहीं सभागृह आहत, कांहीं नाव्यशाला आहेत. कांहीं शयन 
गृढ्ें आह्वेत. त्या गृद्याला चंद्रकान्त मण्याच्या पायय्या आह्वेत. अशा ह्या अनेक महालामध्यें विधा- 
धर, सिद्ध, गंधव, पन्नग, किन्नर या जातीचे देव मोठ्या आदरानें जिनेंद्रगुणसंकीर्तन करीत 
आह्वित. कित्येक वाद्ये वाजबीत आह्वित. नाना तच्धेचीं वा्यें तथ विद्यमान आह्वेत. त्या वाद्यानीं तें 
स्थल शब्दमय होऊन गेलें आहे. कोणी तेथें नृत्य करीत आह. कोणी मुखावादें जयजयकार शब्दाचे 
उच्चारण करीत अह्ित, 
त्या अनेक प्रासादांच्या मध्यभागीं नऊ स्तूप (बुरूज) आद्वेत. ते पद्मराग मण्याचे असून आका- 
शाला भेदूं पाहणारे फार उंच आह्वत. त्यावरून सर्व देवमनुष्यांच्या मनांतील अनुराग ह्वाच स्तुपा- 
कार ह्ोऊन जन्मल्ा कीं काय असा भास होत आद्दे. त्या स्तूपावर दोंही- 
स्तूप. बाजूलछा आरिहतांचीं व सिद्धांचीं प्रतिबिंबं आह्वेत. ते स्तूप इतके उंच आद्वित 
कीं त्यांनीं आपल्या उंचीनें आकाशाला देखील प्रतिबंध करण्याचा बेत 
केला असावा. अशा प्रकारच्या त्या स्तूपाला देवविद्याधर छुमेह पर्वतासारख पूज्य मानतात, दुसन्या 
उच्च प्रकारच्या देवांकट्टन व चारण ऋद्धि धारण . करणाज्या मुनीकट्टनद्वि ते वंद्य आह्वेत. अथवा 
है तऊ स्तूप नसून जिनेश्वराच्या नऊ केवछठलब्धीच स्तूपरूप घेऊन निर्माण झाल्या आद्वित. त्या 
स्तृपाच्या परस्पराच्या अंतरालभागीं र्मांची व तोरणांची पंक्ति छाविलेली आहे. ती पाहुन इंद्रपनु- 
ह, ३ 
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ब्याची शोभा त्या ठिकार्णी प्राप्त झ्राल्यासारखा मास होतो. त्या सांष्या तोरणांच्या प्रमेन आकाश- 

रूपी अंगण जणू चित्रविचित्रित झ्ालें आहे असें वाटतें. व्या स्वृूपावर छन्न, पताका, ध्वजा बौरे 

लाविल्या आद्वित. बाजूला सब मंगलद्॒न्य मांडलेलीं आद्वत. त्यावरी८ जिनप्रतिमेचा अभिषक, 

पूजन, स्तवन करून भन्य जीवांना दवर्षाचें भरतें येतें. 

याप्रमाण अ्द्ध योजन प्रमाणाची गोल अश्ञी प्रासादाची व स्तूपाची भूमि उलघून पुढ़ें गेलें 

असतां आकाश स्फटिकमण्याचा तिसरा कोट छागतो. तो आपल्या नांवाप्रमाण निमल आद्े. त्याव- 

रून असा भास होतो कीं, जिनेंद्राच्या जबत्ठ रा्रन सेवा करण्यानें जसे 

तिसरा स्फटिक ” भब्या्चे अंतःकरण निमेल होतें, तद्बत्‌ द्वा कोटही प्रभूष्या सांनिध्यानें 

मण्याचा कोट. स्फटिकासारखा निर्मव्ठ झाला असाबा. त्या स्फटिककोठाब्या चार दिशांना 

पद्मरागमण्याचे चार उंच दरवाजे आहत. ते दरवाजे जणू भन्यजनांच्या 

अंतःकरणांतील रागाचे पुंजच असावेत असे वाटते. या द्वारांत पूर्वी वर्णिल्याप्रमाणें मंगलद्गन्ये बौरे 

आहत. दरवाजाच्या जवव्ठच दैदीप्यमान व गंभीर असे नऊ निधि आद्दित. तीन्ही कोटांच्या दरवा- 

जांत द्वातांत गदा धारण करून देव उमे आद्वित. पहिल्या कोटाचे व्यंतरदेव, दुसज्या कोठाचे 
भवनवासी देव व तिसय्या स्फटिककोटाचे कश्पवासी देव द्वारपाल आहित. 

या कोटापासून गंधकुटीच्या पहिया खालच्या भागाच्या सिंहासनापयैत छांब सोव्य भिंती 

आद्वित. त्या मिंतीद्वी स्फटिकाच्या राचिलेल्या आद्वित व त्यांची कांति फारच दैदीप्यमान आदि. 

पहिलया सिंहासनाच्या खालच्या भागापासून स्फाटिककोटापयंत असलेल्या 

स्फ्रटिकाध्या सोछा सोब्ठा मिंती इतक्‍्या निमेल् आहत कीं, त्या अतिशय स्वच्छ असस्यामु्े 

मिंती. आपसल्या डोब्याला दिसत नाद्वींत. चोहिकडे आकाशच पसरलें आह अर्से 

वाटतें, त्या मिंतीला ह्वाताचा स्पश करावा तेव्हांच त्याचें ज्ञान ब्हयावयाचे. 

त्या ठिकाणची भूमि ही भगवंताच्या ज्ञानविश्रेप्रमा निमेठ व सब वस्तूंचें प्रातोबिंव दाखविणारी 

आह. या सोढा भिंतीच्या मध्यमार्गीं सोव्ठा दोरें असून, त्यांतून चार मोठे रस्ते (मद्गाबीथ) गेले आद्वित. 

त्या महावीथीच्या मब्यभार्गी बारा सभास्थानें आद्वेत. स्फटिकमण्याच्या अतिशय निममल मभिंतीमुद्ें 

सभास्थान व मिंती यांचा भेद दिसून येत नाहीं. त्या मितीवर रत्नाचे सोत्ठा खांब असलेला 

स्फाटिकमण्याचा अतिशय उंच असा श्रीमंडप आद्वे. तो एक योजन छांबरुंद असून गोल 

व झोभायमान आह. त्या मंडपांत सुराछुर-मनुष्यादिकांना वंद्य श्रीपरमेश्वर विराजमान आहत, 

म्हणून त्याला श्रीमंडप नांव यथार्थ आह. तो मंडप स्फटिकमण्याचा 

श्रीमंडप.. असस्यामुक्रें त्यातून आकाशाचा सर्व भाग दिसून येतो. त्या मंडपाने त्रिज- 

गांतील लोकसमूहाला निर्बाध स्थान दिल्यामुर्के मोठें वैभव संपादन केझें 

भदे. त्या मंडपावर गुह्मकदेवांनीं पुष्पांच्या माला लटकाविल्या आह्वित, मंडपाष्या मध्यभागीं 

त्या सोडलेल्या असल्यानें देवमनुष्यांना त्या माला नसून तो तारासमूह असावा अशी शांका उत्पन्न 
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द्ोत आदे. एक योजन प्रमाण व्या श्रीमंडपांत देव, मनुष्य, परस्परांना. अड़यव्या न आणतां आ्षानंदानें 
बसतात. ह 
त्या मंडपाच्या मध्यभागीं एक बैडू्यमण्याचें [ वैद्यमणि द्वा मोराच्या कंठाच्या वर्णासारखा 
निव्य असतो ] आठ धनुष्य उंच असें सिंद्यासन आदे. त्याला सोछा कोन आदत. प्रत्येक कोन्यांत 
चढ़ण्या करितां सोव्ठ सोव्ठा पायज्या आद्वित, या पह़िल्या सिंद्ासनाच्या चोंढों- 
मध्य भागांतील बैडूय बाजूछा चार महाबीथी [ रस्ते | एकेक कोस रुंद व घूलिशाल कोठापासून 
सिंदासन... नीट या सिंहासनापयेत छांब गेलेले आद्वेत. सो पायय्या चढून पढ्विल्या 
सिद्वासनावर जावें लागतें. नंतर देवमनुष्यांना आपापल्या स्थानीं जाऊन 
बसण्याकरितां पुनः सोब्ठा पायय्या उतरून आपकस्या कोव्याकड़े जावें छागतें. पहिल्या पीठामोंब्ती 
आठ मंगलद्॒ब्यें ठेऊन त्याछा शोभा आणली. आह. त्या पीठावर अतिशय उंच असे यक्षांनीं 
आपसल्या डोक्यावर चतुमुंख धर्मचक्र घारण केलें आढ्टे. त्या धर्मचक्राच्या एक हजार रव्नमयी आय्यांच्या 
प्रभेने जणूं काय प्रथम पीठ हवाच एक उदयाचल पर्वत असून ब्यावर सूर्याचें प्रतिबिंब उदयाला 
आले आह्े असा भास द्वोतो. हवा प्रथम पीठाबर दुसरें सोन्‍्याचें पीठ आह. ते सूर्यकांतीप्रमाणें सर 
आकाशाला प्रदीत करीत आह्टि. त्या दुसन्‍्या पीठाबर आठ ध्वजा आह्वित. चक्र, दत्ती, वृषभ, कमल, 
व्न, [सैंह, गरुड व माला यांचीं चिन्हें असलेक्या आठ ध्वजा अआद्वेत. वान्यानें त्या हल्त असून 
पापरूपी रजाला उडबून देत आह्वेत. त्या पीठावर आपल्या रत्नकांतीनें अंधकाराछा दूर करणोरें 
तिसरं रत्नाच पीठ आह. याप्रमाणें संप्रूणे रत्नमयी त्रिमेखलछमय पीठाचें रूप धारण करून भग- 
वंताची उपासना करण्याकरितां जणूं घुमेर॒ पवेतच आला आह्े कीं काय असे बोटतें. 
आता समवसरणाचा विस्तार पहा. घूलिशाल कोटापासून खंदकापर्यंत गोल व्यास एक 
योजनाचा. परूव विद्वीरीच्या बेदीपयेत बल्यव्यास एक योजन, अशोक वगैरे वनांचा वल्यव्यास एक 
योजन, ध्वजेच्या तलभूमीचा व्यास एक योजन, कब्पवृक्षाच्या बनांचा 
समवसरणाचा वलयब्यास एक योजन, अ्रासादपंक्तीचा वलयव्यास अदद्ध योजन, एकृण 
विस्तार. एका दिशेला साडेपांच योजन व्यास ज्ञाला. दोन्हदी दिशांडा अकरा योजन 
व्यास झ्लाछा. याशिवाय स्फटिक कोटांत असलेल्या श्रीमंडपांतील भूमीचा 
विस्तार एक योजनाचा मिक्कून बारा योजन समवसरणाच्या भूमीचा विस्तार आह. श्रीमंडपांतील 
स्फटिकमय कोठापासून गंधकुटीच्या खालच्या सिंहासनापयत सभेची भूमि एक कोस, दोन्ही दिशांची 
मिकून दोन कोस. मध्यभागीं तीन कटनी (थर ) असलेलें सिंद्धासन दोन कोस रुंदीचें, व्यांत बरल्या 
तिसन्‍्या पीठाची रुंदी १००० धनुष्य, दुसज्या पीठाची ७५० धनुष्य एका बाजूछा, दोंहोबाजूची 
मिक्ून रुंदी १५०० धघजुष्य व तिसन्‍्या पीठाची एका बाजूची ७७० धनुष्य व दोहोंबाजूची 
मिद्दून १५०० धनुष्य आह्े व मघला विस्तार एक योजन आइढे. पढ़िलें सिंद्यासन जमिनीपासून 
आठ धनुष्य उंच असून त्यावर चार धनुष्य उंचीचें दुसरें सिंहासन, त्यावर चार धनुष्य उंचीचें 
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लिसरें सिंद्ासन अहे. बाजूला चाहोंबाजून्नी एक योजन रुंदीचा मोठा रस्ता आहे. त्याष्या दोन 
बाजूच्या मिंती पद्चिस्या सिंद्ासनाच्या उंची इतक्या आद्वित, त्या मिंतीची जाडी उंचीच्या शाठब्या 
मागाइतकी रइणजे एक धमुष्याची आड़े. बारा समेच्या बारा मिंतीद्दी आठ धनुष्य उंचीष्या व 
एक धनुष्य रुंदीष्या आद्वेत. तिसय्या सिंहासनावर अनेक प्रकारच्या रप्नांचे ढीग पडलेले असबयाने 
त्यांवून इंद्रधनुष्याची शोभा उत्पन्न होत आह. तेयेंच इंद्रानी अनेक रंगांचीं पुर्ष्षे टाकून अपू्व 
शोभा आणिली आदे. एक हजार धनुष्य प्रमाणाच्या व्या तिसन्‍्या गोल सिंद्यासनावर सद्ाशें धनुष्य 
लांबरुंद चौकोनी र्नखचित गंधकुटी कुबेराने बनबिली आहे. ती रुंदीहून अधिक उंच असून 
तिचें रचनेच प्रमाण फारच उत्तम साधलेलें आह. तिथ्या सर्भोवती उंच कोट असून अनेक प्रका- 
रध्या रलनप्रभेनें आकाशाला शोभविणोरें शिखर आहे. अतिशय उंच अश्ञा त्या शिखरावर ध्वजा 
उभारलेली आह. ती जणूं देवांना आमंत्रणच करीत आह. मोठमोठ्या वाटोब्या पाणीदार मोत्याध्या 
झालरी चोंहॉकडे लाविलेल्या आहत. मधून मधून कोरठे रत्नाच्या झ्लालरी लटकाविलेल्या दिसून 
येतात, चोंहोब्राजूंनीं भरजरीचे उंची बख्राचे रत्नजडित पडदे सोडले आहत. कल्पवृक्षाच्या सुगंधित 
फुलांच्या माव्ठा चोंहोंबाजूनीं लाविल्या आहत. जगांतील सब सुगंधी पदार्थ, फुलें, धूप, बगैरे 
पदार्थाहून अधिक अशा जिनेश्वराच्या आंगच्या सुगंधानें दाह्दी दिशा भरून गेल्या आहेत व 
म्दृणूनच इला गंधकुटी असे नांव आहे. द्वी गंधकुटी म्हणजे शोभेची व झुगंधाची त्रैलोक्यांतील 
शेवठची मर्यादा आह. याहून उत्कृष्ट पदार्थ दुसरा नाहीं. सहाशें धनुष्य प्रमाणाच्या चौकोन गंध- 
कुर्टाच्या मध्यभागी एक योजन डंचीचें एक सिंहासन आह. त्याची कांति व सौंदर्य अवर्णनीय 
आहे. त्या सिंहासनावर चार अंगुरें अधर; [सहासनाला स्पश न करितां जिनेंद्र भगवान्‌ 
विराजमान आहत. व्यांना इंद्रादिक देव परमभक्तीनें साशंग नमस्कार करून पूजन-स्तवन करि- 
तात. थ्या द्वादशयोजन सर्भेत देव हेच कोणी मेघ, हे कल्पवृक्षाच्या पुष्परूपानें वृष्टि करीत अद्वित, 
एक योजन प्रमाणाच्या श्रीमंडपावर रत्नांचा अशोकवृक्ष चोंहोंबाजूंनीं पसरलेला आह्ि. त्या अशोक- 
बृक्षाठा मरकतमण्याचीं हिरवीगार पाने व नानाप्रकारध्या रत्नांचीं फुल्लें आहित. वाय्यानें हढु हु 
हालणास्या व्या वृक्षाष्या शाखा पाहून जणू त्या नृत्य करीत आहेत असा भास होतो. मदो- 
न्मत्त कोकिलांचा व भ्रमरांचा शब्द जणूं जिनेंद्राचें गुणस्तवन करीत आह. कब्पबृक्ष आपल्या 
एक योजन प्रमाणाच्या शाखांनीं संपरर्ण जीवांचें जणूं दुःख नाहींसें करीत आहे. दाही दिशा त्या 
बृक्षाच्या डहाठयांनीं आच्छादिल्या आहत. स्या बृक्षांचें बुध हिय्याचें असून रव्नांचीं फु्लें व्यास 
आलेलीं अह्वेत. देदीप्यमान्‌ छत्रन्रयांनीं आपल्या निर्मेलतेनें सूर्यचंद्राच्या प्रभेचा तिरस्कार करून 
बैल्ेक्यातील अदूभुत पदार्थाच्या प्रभेठा जिंकलें आहे. व्या छत्राला मोत्याच्या ज्ञालरी छाबिलेल्या 
आहत. ते छत्र जणू ब्रैलोक्याच्या लक्ष्मीचें हास्य आहे, अथवा धर्मरूप राजाचा त्रैलोक्याछा आनंद 
देणारा हष आहे, अथवा मोहाचा नाश केल्यामुक्दें उत्पन्न ज्लालेला प्रभूच्या यशाचा समूह आहे 
अशी कल्पना उत्पन्न करीत आह. जिनेंद्राच्या बाजूला उभे राहुन यक्ष ६४ चबच्या बारीत अद्वित, 
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तथा चक्‍य्था जणू क्षीरसमुद्रांतीड छाटांची पंक्ति किंवा अमृताचे खेड किया कंद्राष्या किरणांले 
समह्ृ्त आईत कि काय असा भास उत्पत्र करीत अद्विल. अथवा आमराचें रूप धारण करून 
मगवंतायी सेवा करण्याकरितां गंगानदीच आली आहे अथवा ती जिनेश्वराच्या अंगाची कांतीच 
भादें अथवा क्षीरसमुद्राष्या फेसांची पंक्ति वाय्यानें हालत आहे, अथवा आकाशांवन खाली 
थेणास्या इंसाची पंक्ति आहे, अथवा प्रभूचें मिमेछ यश जणू चोंहों दिशांना पसरलें आद्दे असे 
बाटतें. त्या समवसरणांत वाजत असलेले देबदुंदुभि पाहन आकाझशांत कोणी भेष्च आले असाकेश 
अश्ली शंका उत्पन्न होत आह व ते आपल्या अमृतासारझया मधुर शब्दांनीं कानाला तृप्त करीत 
आहत. देवलोकांतीक अनेक  जातींचीं बारें अनेक प्रकारच्या ध्वनीनें सर्व दिशा दणाणून टाकीत 
असतां मेधाची गर्जनाच जणूं सब छोकांत द्वोत असावी असा भास उत्पन्न द्वोत आह. अथवा 
भगवंतांनीं मोहाछा जिंकिलें त्याचा हा विजयध्यनि असावा असें वाटून सर्व छोकांचीं अंतःकरणें 
आनंदानें भरून येत आहत. जिनेश्वराच्या शरीराध्या अदूभुत शोभेनें सबे समवसरण व्यापूम गेलें 
आहि व ती प्रभा पाहून सुर, अछुर, मनुष्य, इंद्र या सर्वाना अतिशय आश्वरय उत्पन्न होत आहै. ज्या 
प्रभेनें सूर्याच्या तेजाला छोपून टाकलें आह्वे, ती प्रभा कल्पवासी कोव्यवधि देवांच्या प्रभेछा आच्छादून 
टाकीत असतां तिची सर्व जगांत ख्याति व्ह्वावी व तिला अग्रतिम उत्कृष्टता प्राप्त व्हाबी यांत आश्चर्य 
कसलें ! जिनेश्वराच्या देहरूपी अग्रतसमुद्रांमध्यें देव, दानव, मनुष्य आपापले सात जन्म पाद्वत 
आहत. चंद्राची कांति थंडी उत्पन्न करते. सूर्याची कांति संताप देते. पण जिनदेवाध्या देह्ाध्या 
कांतीनें जडता नाह्दीशी द्वोजऊन संताप न द्वोतां ज्ञानाचा प्रकाश द्वोतो व अद्वितीय छुखाची प्राप्ति 
होते. भगवंताच्या मुखकमलापासून मेघगजनेप्रमाणें दिव्यध्बनि प्रगट होत असतो. तो भब्य जीवांच्या 
अंतःकरणांत वसत असलेला मोहांधकार सूर्यासारखा दूर करून अनेकान्तस्वरूपीं पदार्थाचा प्रकाश 
करतो. याशिवाय त्या वाणीतला विशेष म्हणजे, ती एकरूपाने भगवंताच्या मुखाबाटे निधून सर्व 
प्रकारच्या मनुष्यांना व पशूंना त्यांच्या स्वभाषेसारखी बनून अंतःकरणांत प्रवेश करते द्वा होय. तिचा 
अंतःकरणांत प्रवेश होतांच विपरीत ज्ञान नाहींसें दोकन यथार्थ तक्तनज्ञानाचा प्रकाश पडतो. जसें 
पाण्याचा प्रवाह एकस्वरूपाचा असून तो अनेक प्रकारच्या वृक्षाष्या मूलाशीं पोंचछा असतां अनेक 
प्रकारच्या फलांना उत्पन्न करतो, तसें सर्वज्ञाचा ध्वनिद्दी अनेक श्रोत्यांच्या कर्णपुटांत जाऊन जस- 
जशी पात्रता असेल तदनुरूप अनेक फल घेऊन फलीभूत होतो. किल्लेक या ध्वनींत नाना भाषा- 
स्वभाव पाहून द्वा देवकृत गुण असावा असें म्द्ृणतात, परंतु तें योग्य नाहीं. कारण दिव्यध्वनि 
अक्षरयुक्त आहे. अक्षरसमूहाशिवाय अक्षरज्ञान कसें होईल ? असो. याप्रमाणें आठ प्रातिद्वार्याच्या 
विभूतीनें युक्त गंधकुटीवर अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतवीये, अनंतसुखाला धारण करणारे पूर्व- 
दिशोम्मुख वा उत्तर दिशोन्मुख भगवान्‌ अरिह्वंत परमेष्ठी विराजमान आद्वित. 


गंधकुटीष्या (प्रदक्षिणारूप) पहिल्‍्या समेंत गणघर व मुनीखर बसतात. दुसन्‍्या समेत कल्पवासी 
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देंवाच्या जिया; तिसय्या समेंतः (गणिनीयुक्त) अंजिका व मनुष्य लिया; चौथ्या समेत चक्रवर्ती व मनुष्य 
पांचव्या सर्मेत ज्योतिषवासी देवांष्या किया; सह्ब्या समेंत ब्यंतरदेवांच्या 
बास सभेची. स्रिया; सातब्या समेंत मवनवासी देवी; आठव्या सर्मेत भवनवासी देव; 
रचना. नवव्या समेत व्यंतरदेव; दह्वाध्या समेंत ज्योतिषबासी देव; अकराब्या समेत 
कल्पवासी देव आणि बाराब्या समेंत तियँच. याप्रमाणें बारा समेंतीछ सर्ब 
जौब जिनेंद्रान्या भक्तिरसानें नम्न होऊन उपदेशरूप धर्माम्ताचें पान करतात. भगवंतांनीं घाति- 
कर्माचा नाश केल्यामुढ्ें त्यांना क्षुधा, तृषा, जन्म, मरण, जरा, रोग, शोक, भय, विस्मय, अरति/ 
चिता, स्वेद, खेद, मद, मोह, निद्रा, राग आणि द्वेष या अठरा दोषांचा अभाव झालेला आह, ज्या 
अठरा दोषांनीं संसारांत यज्चयावत्‌ प्राण्यांना व्यापून ठाकिकें आढे ह्या दोषांचा नाश क्नाल्यामुद्रें 
अनंतसुखरूप परमात्मा, परमपूज्य जिनेश्वर, अनंतगुणांनीं कोव्यवधि सूर्यासारखे प्रकाशणारे, अनेक 
अतिशयांनीं युक्त, अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतवीर्य व अन॑तघुख घारण करून बिराजमान आद्वित. 
याप्रमाणें अरहंताच्या स्वरूपाचें ध्यान करणें याला रूपस्थध्यान म्द्ृणतात. 


जो पुरुष स्वतः बीतराग बनून बीतरागपरमेष्ठीचें स्मरण करतो तो कर्मबंधनापासून मुक्त द्वोतो, 

पण जो स्वतः रागद्वेषयुक्त बनून सरागी परमेश्वराच्या स्वरूपाला अवलंबून त्यांचें ध्यान करतो 

अथवा मंत्र, मंडल, मुद्रा बगैरे अनेक प्रयोगांनीं ध्यान करूं: इच्छितो, त्याला 

एकाग्रतेचें सामथ्य, आत्म्याची एकाग्रता केल्यामुक्ठें फार मोठें सामर्थ्य प्राप्त ढ्वोतें. तो एका क्षणांत 

सुर, असुर, मनुष्यांच्या समूहाला क्षोमित करून टाकतो. विद्यामुवादामध्ये 

अनेक विद्या, मंत्र, मंडल वगैरेच्या अक्षरांशीं आत्म्याची एकाग्रता क्षाल्यानें व्ञा अक्षरांत तशी शक्ति 

उत्पन्न द्वोतें. व्यापासून अनेक अदूभुत चमत्कार करून दाखवितां येतात. पदार्थाचा आस्म्याशीं 

संयोग द्वोकन एकाग्रता झाली असर्ता, त्या संयोगांत असें अलौकिक सामर्थ्य उत्पन्न होत असतें. दवा 
बस्तुस्वभाव असस्यामुत्ठें तो कोणी दूर करूं शक्तत नाहीं. 


कांहीं पुद्ठछ परमाणूंचा संयोग झाला असतां कित्येक पदार्थात विषशक्ति उत्पन्न द्वोते व 
किस्येक पदार्थात अमृतशक्ति उत्पन्न होते, कित्येक पदार्थात शरीराचा स्पर्श होतांच विकार दूर 
करण्याची शक्ति उत्पन्न होते, कित्येक पदार्थ भक्षण केलें असतां प्राण हरण 

बचनशक्तिचे केले जातात, कित्येक पदार्थाच्या मक्षणानें अमृतासारखी जीवनशक्ति प्राप्त 
सामर्थ्य, द्वोत. याचप्रमाणें बचनामध्येंही असिंत्य सामर्थ्य आहे. व्यायोगानें आत्म्यांत 
क्रोधादिक विकार उत्पन्न होतात अथवा त्या भाषणाचें श्रवण करण्यापासून 

भाजन्म कषाय नाद्ींसे द्वोतात. मंत्रोच्वारणापासून बिषबाधा नाह्ठींशी होते, अथबा उत्पन्न करता येते. 


याचप्रमाणें मनाच्या एकाप्रतेनें ध्यान उत्पन्न ढ्वोतें. त्यांतही अकब्पित सामर्थ्य आदे. खर्ग- 
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मोक्षाछा कारण ध्यानच आहे. असंख्यात ध्यानें अर्शी आद्वेत कीं तीं मौजेकरतां केलीं जातात, पण 

त्यापासून इष्ट फलप्राप्ति न होतां कुमा्ग-प्रश्त्तीची शृद्धि होते. अतएव तीँ 

कुष्यान करूं नका. सर्वे दुर्गतीचीं कारण बनून कुष्यानें म्दणविलीं जातात. आत्मा हवा स्वभा- 

बतः अनंतशक्ति धारण करणारा आहे. त्याला जसजसें बाह्य निमित्त प्राप्त 

होईल तसतसें त्यांत परिणमन द्वोत जातें. र्द्वणून जिनधर्मानुयायांनीं खोटें ध्यान, कुमंत्र, मंडल, 

साधनादि क्रिया करण्याचें स्वप्नांत देखिल मनांत आणू नये. कुध्यानाच्या प्रभावानें यथार्थ मार्गा- 

पासून श्रष्ट र्वावें छागतें. एकदा कुबुद्धि प्राप्त ज्वाली की सदूबुद्धिचा नाश द्ोतो, मगर अनेक जन्म 

गेले तरी निर्मलबुद्धि प्राप्त द्वोत नाहीं व मिथ्यामार्ग जो गब्यांत अडकला तो सुटत नाहीं. सन्मार्गा- 

पासून च्युत झाले असतां असंख्यात जन्मांत सम्यकूबुद्धि प्राप्त होत नाहीं. जिनसिद्धान्ताचा निर्मल 

उपदेश, अंतःकरणांत विपरीत बुद्धि जागृत असल्यामुव्ठें छागू पडत नाहीं. खोटे मंत्र, तंत्र वनैरे 

सब आत्म्याचा नाश करणोरे असून रागद्वेषांची बृद्धि करणोरे आद्वित. गृद्दीतमिथ्यात्वी जीव, 

कुष्यान, खोटे मंत्र, मंडल, मुद्रा, यंत्र, तंत्रप्रयोग यांह्वीकरून रागी, द्वेषी, कामी, क्रोषी अशा 

व्येतरवासी, भवनवासी, ज्योतिषवासी देव-देवी, यक्षिणी वगैरेची आराधना करीत अस्नतात, संसा- 

रांत विषयोपभोग प्राप्त व्हावें, धन मिकावें व अभिमान वाढावा बे कषायांच्या खोट्या आशा 
पूर्ण द्वोण्याकरितां आर्तध्यान करून पूर्वी संपादन केलेलें सर्व पुण्य नाहींसें करतात. 

विषयकषायाची इच्छा हीच दुर्गतीछा पोहोंचविणारी आह. पुन; त्यांत खोट्या विधा, खोटे 

मंत्र बगरेचें ध्यान करण्याची भर पडलीं म्द्वणजे आत्म्यामध्यें मिथ्यात्व कषायांचें ढढ आरोपण ह्ोतें. 

यापासून निगोदामध्यें अनंतकाछ श्रमण करावें लागतें. बुद्धिमान्‌ पुरुषांनीं 

खोय्या मंत्रतंत्राच्या असें ध्यान, चिंतन व आचरण करावें कीं, व्यापासून जीव कर्मबंधनापासून 

नादीं छागूं नका. मुक्त होईल, जे शांताचित्त, मंदकषायी, निर्वाछक, संतोषी व मोक्षमार्गा- 

वलंबी आह्वित त्यांना विद्यामंत्रतंत्रमंडलादिकांच्या साधनाशिवाय स्वयमेब 

अनेक ऋद्धि व सिद्धि प्राप्त द्वोतात. या उलट ज्यांना तीत्र इच्छा आह त्यांना पुण्यसंचय नसस्यानें 

इच्छित वस्तुफल प्राप्ति होत नाहींच, पण मंत्रतंत्राचें साधन करीत असूनद्वी अनेक संकटें प्राप्त 

होतात. याकरितां बीतरागधर्मावर भरंबसा असणान्या लोकांनीं कधीही खोग्या मेत्रतंत्रादिकांचा 

विचार मनांत आणूं नये व त्यांची प्रशंसा करूं: नये. 

शरीरादि नोकर्म व ज्ञानावरणादि अष्टकर्म-रद्वित, चैतन्य स्वरूपात्मक, निजानंदमय, शुद्ध, 

अमूर्त, अविनाशी, अजन्मा, स्परीरसगंधवर्णादि पुद्छल-विकार-रह्तित, अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, 

अनंतसुख व अनंतशक्ति-चतुष्टय युक्त, स्वस्वभावाधीन, निराकुल, अतीन्द्रिय, 

रूपातीत ध्यान. सिद्ध व कृतकृत्य अशा आत्म्याच्या स्वभाबाचे मनांत चिंतन करणें हें रूपा- 

तीत ध्यान आह. यद्यपि चित्ताची एकाग्रता करणें याला ध्यान स्ट॒टलें 

आदे तथापि सिद्गपरमेष्टीचे गुण व स्वरूप ध्यानामध्यें अवलोकून अनन्यशरण द्वोऊन तत्स्व- 
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रूपांत छीन हलोऊन जाणें हें देखिल धर्मष्यान आदे. सिद्धपरमेष्ठीच युण आपत्या स्वभाबांत उत्- 
रविणें अयवा तत्स्वरूपी आपण आइ्रोंत अशी भावना करणें देच परमात्मचितनांत लीन द्वोणें 
आदे. परमात्म्यांत व आपस्यांत गुणदष्ठीने समानता आद्वे. आमचे गुण कर्मानीं आष्छादिलेले आद्वित. 
कर्माचा अभाव क्ञाल्यानें सिद्धपरमेष्ठीचे सर्व ग्रण प्रगठ झाले आह्वित, यात्रमार्णे ध्यान करण्याचा 
निरंतर अभ्यास ढेवसल्यानें आत्म्यांत पूर्ण निश्चलता प्राप्त द्वोते व सिद्धांचा स्वभात्र त्याला प्रत्यक्ष 
भासूं छागतो. अशी एकतानता करणाय्याव्यच रूपातीत ध्यान द्ोतें. 


शुकहुध्यान 


यापुर्दे झुकृष्यानाचा विचार करूं. जरी शुह्नष्यानांत होणान्या निर्मल परिणामांचा अंश 

देखिल आपणांस प्रत्यक्ष द्वोत नाहीं तरी शात्ानुसार त्यांचें थोडक्यांत स्वरूप बणन करण्याचें 

योजिलें आहे. झुक्नध्यानाचे चार प्रकार आह्ेत. त्यांतून पढ्िलीं दोन ध्यानें 

शुकृष्यानाचे चार चौदापूर्व व द्वादशांग वाणीका धारण करणास्या मुनीछा होतात ब दुसरीं 

प्रकार. दोन ध्यानें केवी भगवंताला होतात. प्रथक्तव वितकबीचार,एकत्ववितर्कावीचार, 

सूक्ष्मक्रियाप्रतिपाति आणि व्युपरतक्रियानिवर्ति अशीं तीं चार होत. यांतून 

पढ़िलें शुक्ृष्यान हें मनवचनकायेचे तीन्ही योग असतांना होणोरें आह. दुसर फक्त एकच योग 

असतांना होतें. तिसरें ध्यान एक काययोग असतांना होतें व चौथें ध्यान अयोगी केबलीना होतें. 

पहिलें झुकृष्यान सवितक म्दणजे श्रतज्ञानाचे शब्द व अथ यांना अवर्ंबून होत असतें. व्यांत सवी- 

चार म्हणजे अर्थाची पल्ठणी, शब्दाची पछटठणी, योगाची पछटणी होत असते. म्हणून ह्याला 

सवितर्कसवीचार म्हटलें आह. याप्रमाणें अनेक शब्द व अर्थ व योगांची पलटणी ज्यांत द्वोते त्याला 
पद्िलें परथक्तत्रवितकवीचार शुकृष्यान म्हणतात. 


दुसरे शुक्रध्यान श्रुताचा एक शब्द, एक अर्थ व एक योग याछा अबवलंबून होतें. एक 
वेठ्ठ जो अरथ अथवा शब्द अवलंबिला व्यांत पछटणी ह्ोत नाहीं. म्हणून याठा एकत्ववितर्काबीचार 
म्ृणतात. यांत वितक दें श्रुतज्ञानाला व वीचार हें अर्थाच्या, व्यंजनाच्या व योगांच्या संक्रान्तीला म्हणजे 
पलटणीला म्हटलें आद्वे. अर्थ म्हणजे ध्यान करण्यायोग्य पदार्थ अर्थात्‌ ध्येय, म्हृणजे द्वब्य बा 
पर्याय द्वे होत. ब्यंजन म्हणजे वचन. योग म्हणज मनवचनकायेची हलनचलन क्रिया. संक्रान्ति 
म्हणज परिवर्तन. द्रव्याठा सोइ्टन पर्यायाचा विचार करणें, पर्याय सोड्टून द्वब्याचा बिचार करणें 
याला अयैसंक्रान्ति म्दृणतात, श्रुताच्या एका शब्दाला ग्रहण करून पुनः श्रुताच्या दुसन्या शन्दाला 
प्रहण करणें, दुसरा शब्द सोइ्टन तिसन्या शब्दाचें अवलंबन करणें ही न्यंजनसंक्रान्ति होय. याच 
प्रमाणे काय-योगाशिबाय इतर योग ग्रहण करणें ही योगसंक्रान्ति आह. अशा प्रकारचें परिवर्तन 
द्वोणें याला बीचार म्दृणाबयाचे. याप्रमाणें सामान्य विशेष प्रकारानें सांगितलेलें चार प्रकारचें श॒ुकर- 
ध्यान, संसाराचा पूर्णपरणं अभाव ड्लोण्यासा्ीं मुनीश्वरांना होत असर्तें. 
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ध्यान करष्पाध्या प्रारंभी पुदीक साधन सामग्रीची आबश्यकता आह. ज्यावेद्नी उत्तम तीन 
बररीरांचें: संदलज् असेल ब् प्रीषह्ांची पीडा सदन करण्याचें आत्म्यांत सामर्थ्य उत्पन्न द्ोईल त्याच- - 
वेत्ठीं ध्यान करण्यास. प्रारंभ करावा, पर्वत, नदी, गुड़ा, दरी, वृक्षात्री 
ध्यानाची प्रारंभिक पोकव्छी, नदीचा तट, इमशान, जुना बगीचा, रिकामें घर यांतून -कोणतेंदी 
सामग्री. स्थान असावें. त्यांत साप, पश्ुुपक्षी व मनुष्य याचे वास्तब्य नसावें. तसेंच 
आगन्तुक उत्पन्न द्वोणोरे जीव, किडे, मुंगल्ठे, बिंचू, माशा, मधमाशा बगै- 
रेंचा उपद्रव नसावा. ध्या जागीं फार उष्मा, अति थंडी, सोसाट्याचा वारा, जोराचा पाऊस बगैरे 
होण्याची भीति नसावी. कोणत्याही प्रकारें बाह्यतः शरीराला व अम्यंतर मनालछा विक्षेप उत्पन्न 
द्वोणारी कारणें तेथें उपलब्ध नसाबींत. अशी शुद्ध, पवित्र व अनुकूल जागा पाहून तेथें जमिनीवर 
पल्यंकासन धादन सम, सरठ अशा शरीररूपी काठीला निश्चक कराबें. आपल्या मांडीवर डाब्या 
हवातावर उजवा द्वात सरब्ठ ठेबून डोछे फार उधडे किंवा मिठलेले न ठेवतां, खालच्या दांताला 
वरच्या दांतांचा स्पश न करतां, किंचित्‌ वर तोंड करून पोट व छाती सरब्ठ ठेवावी; शरीरांतीछ बांकडे- 
पणा टाकून मस्तक सरह्ठ ठेबावें, परिणामांत शांति व गांभीय आणून मुखाबर प्रसन्नता ठेवाबी. 
पापणी न लवबवितां सौम्यदृष्टि ठेऊन निद्वा, आलस्य, काम, राग, रति, अरति, शोक, द्वास्य, भय, 
द्वेष, ग्लानि नाहींशी कराबीं. श्वासेच्छास हलुहकु करावा. हाच परिकर म्हणजे साधनसामग्री ध्यान 
करूं इच्छिणाय्या साधूजबत्ठ असाबी. नंतर त्यानें नाभीच्या बरस्याभागीं, हृदयांत, मस्तकांत अथवा 
दुसन्‍्या कोणत्याही जागीं आपल्या मनाची प्रवृत्ति पूर्वी अभ्यास असेल तदनुरूप छाबाबी व मोक्ष म्दृणजे 
कर्मबंधनरहिंत अवस्था प्राप्त होप्याच्या इच्छेनें प्रशस्त ध्यान कराये. ध्यान करतांना मन एकामग्र कराबें 
राग, द्वेष, मोहांचा उद्रेक होऊं देऊं नये. शरीराची हलनचलन क्रिया मुल्दीं च होऊं देऊं नये. मंद श्वासो 
च्छास करून मनाला निश्चलठ कराते. क्षमा धारण कराबी. बाह्य अभ्यंतर द्रव्यपर्यायांचें ध्यान करीत 
श्रुतज्ञानाचें सामथ्य अचित्य आह्े अर्से मनांत आणावें, अर्थ, व्यंजन, काय, बचन यांची वेगवेगव्दी 
परिणति जाणून मनांत प्ृथत्तबवितर्कब्रीचार जुल्नध्यानाचें चिंतन करावें. जसे एखाद्या मनुष्याला 
पूर्ण शक्ति असूनही उत्साह नसल्यानें तो हातीं धार असलेलें शत्र न घेतां बोथट शब्नांनींच पुष्कव् 
दिवसांनीं सचिक्रण लांकडाछा फोइ्टन टाकतो ह्याप्रमाणें आठब्या, नवव्या व दहाव्या गुणस्थान- 
वर्ति साधूला संज्वलन कषायांचा उदय असल्यानें परिणामांत परिपूर्ण शक्ति व उत्साह रह्यात नाहीं. 
पण सूक्ष्म कषायांच्या उदयानें त्याच्या परिणामांत जो धक्का बसतो व्यामुत्ठें ्याठा आपस्या परि- 
णामांत निश्चलतेनें राहतां येत नाहीं. तो मोहनीय कर्माच्या संध्रर्ण उदयाचा नाश न क्ञाह्यामुरे 
इढुद्छु करणरूप परिणामांच्या स्रमर्थ्यानें मोहनाय कर्माच्या प्रकृतीचा उपशम अथवा क्षय करीत 
असतो. अशा स्थितींत त्याबा हैं प्रषक्तववीतर्कबीचार झुछ्नध्यान धडतें. त्यापुरें बरचेबर कषायांतील 
शक्ति नाद्दींशी द्वोत जाऊन तो योगापासून योगांतर, शब्दापासून शब्दांतर व अर्थाहन अर्थातर 
२, ५४ 
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करीत करीत ध्यानाष्या प्रभावानें संपूर्ण मोहकर्माचा नाश करून ध्यानयोग आकुंचित करून बेतो. 
याचमागरनें संधरर्ण मोइकर्माचा नाश करूं इष्छिणान्यानें अनंतपटीनें झुद्ध 
एकत्ववितकवीचार. अशा योगांच्या आश्रयानें ज्ञानावरणालछा सद्दाय द्वोणाय्या प्रकृतीचा प्रतिबंध 
5 करावा. त्यांची स्थिति कमी करावी अथवा त्यांचा क्षय करावा. श्रुतज्ञाना- 
कडेच आपल लक्ष छावावें. अर्धसंक्रांति, व्यंजनसंक्राति व योगसंक्रांति द्वोऊं न देतां मन निश्चल 
करून कषाय क्षीण करावे व वैड्ूूयेमण्याप्रमाणें निर्देप होऊन ध्यान करावें म्द्णजे पुनः त्यापासून 
च्युत द्वोण्याची भीति नाहीं. यात्रमाण ध्यान करणाय्यास एकत्ववितर्क ध्यान घडतें. 
या रीतीनें म्द्वणजे एकत्ववितर्क शुह्नष्यानरूप अम्नीन ज्यांनीं घातिकर्मरूपी इंधन नाइीसे 
करून केवलज्ञानरूप सूये ग्रज्वलित केला आह, ते मेघसमूहांतून बाद्वेर पडलेल्या सूर्याप्रमाणें दैदी- 
प्यमान असे भगवान्‌ तीथकर, केवली अथवा त्रैलेक्याचे प्रभू द्वोत, ज्यांना 
सूक्ष्मक्रियाप्रतिपात. इंद्रधरणेंद्र नमस्कार करतात ते अधिकांत अधिक देशोनकोटी पूर्व वर्षपयैत 
विद्वार करतात. अंतर्मृहूर्त आयुष्य शेष राह्िलें असतां व वेदनीय, नाम, 
गोन्र यांची मर्यादा आयुकर्माइतकीच असतां, संप्रणं मनोवचनयोगाला व बादरकाययोगाला सोद्ून 
सूक्ष्म्काययोगाचें अवलंबन करतात. अशा प्रकारचे मुनि हेच सूक्ष्मक्रियाप्रतिपाति ध्यानाछा योग्य 
आद्वित. अंतमूहर्त आयुष्याची स्थिति असून, बाकी वेदनीयनामगोत्राची अधिक स्थिति असेल तर 
ते सयोगी मुनीश्वर कर्माचा नाश करण्याकरितां दंड, कपाठ, प्रतर या क्रमानें छोकप्ररण-समुद्दात 
करून, आपल्या आतक्रप्रदेशाला चार समयांत सब छोकाकाशांत फैलवितात. दुसज्या चार समयांत ते 
प्रदेश आकुंचित करून सव कर्माची स्थिति सारखी करून ठेवतात व पूर्वशरीर-प्रमाणाकार 
बनून सूक्ष्मकाययोगांनीं सुक्ष्मक्रियाप्रतिपात५ष्यान करूं छागतात. 
यानंतर समुब्छिन्नक्रियानिवर्ती ध्यानाचा आरंभ करतात. समुच्छिन्न म्हणजे नाह्दीशी केली 
आह्दे. श्वासोच्छासाची क्रिया व मनवचनकायेची क्रिया. मद्ृणजे संपूर्ण प्रदेशांचा हलनचलनरूप 
व्यापार, अशा क्रियेला समुब्छिन्न क्रियानिवर्तीष्यान म्द्ृणतात. या ध्याना- 
समुष्छिन्नक्रिया- . मुद्ठें संपूण बंधांचीं कारणें, संपू्ण आज्नवांचा निरोध व सर्व कर्माँचा 
निवृत्ति, नाश करण्याचें सामथ्ये उत्पन्न होतें. त्यामुल्ें अयोगि-केवलीना संसारांतील 
दुःखाचा संयोग नाहींसें करणारें साक्षात्‌ मोक्षाचें कारण यथारूयात चारित्र 
व ज्ञानदशन उत्पन्न होते. ध्यानरूप अम्नीने सब कममलऋलंक नाहींसा होतो. निर्मल छुबर्णाप्रमाणें 
आपस्या आत्म्याची शुद्वि करून अयोगकेवली मोक्ष प्राप्त करून घेतात. याग्रमाणें संक्षेपांत झुन्न- 
घ्याना्चे स्वरूप सांगून ध्यानतपाची भावना वर्णिली. 
यापुर्दे अनेकांत भावना व समयसारादिक भावनां्चें स्वरूप सांगावयास पादिजे परंतु नाश- 
वंत शरीराचा भरंबसा वाटत नाद्दी म्दणून मूलसूत्रकारांनीं वर्णिलेला ग्रंथ लौकर पूरा करणें योग्य 
आदे, अशा विचारानें अधिक वितरण न करितां मूल प्रेथाबच्या विषयाकडे वल्ठतों. 
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सछेखना, 
येथपयत श्रावकांचीं बारा बरतें सांगितलीं, पण शेवर्टी सछेखना केल्याशिवाय अताची सफ- 


लता नादीं. बारा ब्रतांस एका देवव्ठाची कल्पना केली तर त्यावर सछेखनेचें वर्णन द्वाच कोणी 
एक रत्नमयी कलश चढविल्याशिवाय त्या देवव्वाची शोभा नाद्दी. अतएव सछेखनेचें स्वरूप व ती 
केब्द्दां करावी हैँ सांगतात-- 

सछेखना. 

उपसर्ग दुभिक्षे जरसि रुजायां च निःप्रतीकारे । 
धर्माय तनुविमीचनमाहुः सछेखनामार्या: || १२२ ॥ 

अथे- अनिवार्य उपसग, दुष्काव्ठ, बृद्धापकाछ आणि रोम प्राप्त झाछा असतां धर्मरक्षणार्ष 
शरीराचा त्याग करणें याठा सछेखना रद्वणतात. 

शरीर धारण व व्याचें रक्षण हीं दोन्हीढी कार्ये धर्माकरितां करणें अवश्य आद्वि. धर्म पालन 
केले तरच नरजन्म, इंद्वियें ब मन बगैरेची प्राप्ति होणें सफल समजलें जातें. जेर्थे धर्माचा नाश 
द्ोणार असें चिन्ह दिसतें व ज्ञान, श्रद्धान, चारित्र बगैरे निभणार नाद्"ी अशी खात्नी द्वोते तेथें 
धर्मार्चे रक्षण द्वार म्हृणून देहाचा त्याग करणें याला आचार्यानीं सछेखना म्दटकें आई. 
कोणी पूर्वजन्मीचा वैरी, असुर, पिशाचादिक देव येऊन पीडा देऊं छागला; दुष्ट बैरी, भिह्न, म्लेंच्छ, 
सिंह, वाघ, दृत्ती, साप बगैर उपसर्ग देऊं छागले अथबा प्राण नाश करण्यासारखा इझावात 
छुटला अथवा दुधार पाऊस पह्ूं छागला; शीत, उष्ण, अग्नि, पाषाण, पूर वगैरे गोष्टीपासून 
दुःख प्राप्त ब्लालें, कुदुंतांतील माणसांच्या दुष्ट कृत्यामुठें अथबा आए्तस्नेद्वादिकांच्या छृत्यामुद़ें 
अथवा प्रबल मिथ्यात्वाच्या उदयामुद्ठें अथवा उदरपोषणाच्या लोभामुक्ें चारित्रधर्माचा नाश 
होण्याचा संभव दिसूं छागला; दुश्राजा, मंत्री वगैरे पीडा करूं छागले तर या सर्ब प्रसंगीं 
सछेखना घारण कराबी. याचग्रमाणें एखाद्या भयंकर निर्जन अरण्यांत दिशाभूल झ्ञाल्यानें मार्ग 
सांपडेना, दुष्काव्ठामुके अन्नपाणी मि्णें दुलभ झालें, सर्व शरीराला ग्रासून टाकणारें व कर्णनासिकादि 
इंद्रियांची शक्ति क्षीण करणारें म्ह्मतारपण प्राप्त ज्ञाकें असतां सछेखना कराबी. असाध्य रोग उत्पन्न 
झाला, सन्निपातासारखा भयंकर ज्वर अथवा अतिसार, श्वास, खोकला ज्ञाछा, वातपित्ता्चे प्राबल्य 
होऊन अम्नि मंद झाला, शक्ति कमी होऊन दिवसेंदिवस शरीरांतील रक्त कमी होऊे छागलें, उदर- 
व्ययेसारखे जबरदस्त विकार उत्पन्न झाले तर व्याप्रसंगीं सछेखना करणें योग्य आह. हीं सर्व कारणें 
अवश्यमेव मरण उत्पन्न करणारीं अहित. म्हणून त्याप्रसंगीं चार आराधनांचें चिंतन करून हारौर, 
. घरदार, कुठुंव वगैरे सर्वावरील प्रेम सोडाबें. ऋमाऋ्रमानें आह्ारपाणी सोडीत शरीराचाद्दी त्याग 
करावा. शरीर नादींसे झ्लालें तरी आत्म्याचा ज्ञानदशेनस्वभाव नाहींसा होणार नाहीं असा प्रयत्न 
करावा. शरीर नाशबंत असस्यानें कोव्यवधि उपाय केले ब मंत्र, तंत्रादिकांनीं देव उपस्थित झ्लाले तरी 
कोणीढी याचें रक्षण करूं शकणार नाहीं. आजपावेतों अनंतानंत देद धारण केले पण एका रतन- 
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श्रय्माचें प्रद्दण केलें नाहीं, त्यामुल्ठेंच एवं श्रमंण करावें छागलें आदे. द्वाच धर्म संसारपरि- 
अंमणापासून रक्षण करणारा अद्दि मद्वेणून परलोकक प्राप्त होईपयत तो मलिन न दोतां राहो 
असा पक्का निश्चय करूंन, शरीरावरचें प्रेम सोडावें, याप्रमाणें सुज्ञ लोक समाधिमरण प्राप्त करून 
चैण्यासाठी संदैथ प्रयशन करीत असतात. 
समाघिमरणाची मद्दिमा 
अंतक्रियाधिकरणं तपःफल सकलदर्शिनः स्तुवते। 
तस्माधावद्धिसभब समाधिमरणे प्रयतितव्यम््‌ ॥ १२३ ॥ 
अर्थ- अंतक्रिया म्हणजे संनन्‍्यासमरण ढेंच ज्याचा आधार आहे अजश्ा प्रकारध्या तपाध्या 
फलाची सववज्ञदेव प्रशंसा करतात. तपश्चरण करणाराला जर तपाचें फल म्दृणून शेवर्टी संन्यास- 
मरण प्राप्त, ज्ञालें नाहीं तर त्या्चें तप करणें ब्यथ आद्वि, म्हणून होईल तितका प्रयत्न करून 
समाधिमरण प्राप्त होईल असा यत्न करणें योग्य आद्दे. 
भावाथै- व्रत, संयम, तप करण्यापासून अनेक प्रकारचें फल जगांत प्राप्त द्ोतें. तप 
करण्यापासून देवलोक प्राप्त होतो. मिथ्याद्शी जीव देखिल तपश्चरणाच्या प्रभावानें नऊ ग्रेवयकापयैत 
अहमिंद्र होऊन जन्म घेतात. त्यांना मोठमोठ्या ऋद्धि व संपदा प्राप्त होतात. तपश्चरणापासून 
चक्रवर्तिव, नारायणपद, बलभद्रपद, राजेंद्रपद, वैभव, संपत्ति, निरोगता, बल वगैरे प्राप्त होतात. 
अखंड आज्ञा, सर्वाना दिपवून सोडणारें ऐश्रय, अतुल ऋद्धि व पुष्क& परिवार हेही तपश्चरणाचेंच 
फल आहे. पण शेवटी समाधिमरण प्राप्त ज्लाल्याशिवाय या सर्वाचा कांहीही उपयोग नाहीं. ही 
विभूति पूर्वी अनेकबेत्यां भोगलेली आह. या विभूतीच्या नादीं छागस्यानें संसार-परिम्रमण करण्याचें 
संपर्ले नाहीं. तपश्चरण करून ज्यानें शेवटीं समाधिमरण-विधीनें चार आराघनांना शरण जाऊन 
निर्भयतनें मरण साधलें, त्याछाच तपाचें खरें फल प्राप्त ज्लोलें व त्याचीच सर्वदर्शी भगवंतांनीं 
प्रशंसा केली आह. कोटयवधिवर्षपयत तपश्चरण करूनही अंतकालीं ज्याचें मरण बिघडलें, ह्यावें 
तप प्रशंसा करण्यासारखें नाह्ी, तप करण्यापासून देवलोक किंवा मनुष्यलोकांतील संपदा प्राप्त 
होईलू, पण मरणसमययी आराधनेचें चिंतन ज्याला होत नाहीं त्याला संसारपरिश्रमणच करावें 
छागेल, एखाद्या पुरुषानें दूरदेशीं जाऊन पुष्कर द्रव्य कमाबून आणलें व आपल्या गांवाजवत 
येतांच चोरांनीं तें सब छुट्टन नेलें, त्यामुझें पुनः दरिद्री तो दरिद्रीच राहिला; त्याप्रमाणें सर्च 
आयुष्यभर तपश्चण करून अंतसमयीं आरावना धारण न केली अथवा धारण करून ती सोडली 
तर त्याचा जन्ममरणाचा फेरा चुकला नांदीं तो नांढींच. 
संन्यास धारण करण्यापूर्वी काय कराने ? 
स्नेह बैरं संग परिग्रह चापद्ाय श॒ुद्धमनाः 
स्वजन परिजनमपि च क्षान्त्वा क्षमयेत्मियैबंचने! ॥ १२४ ॥ 
अर्थ- शुद्ध अंतःकरण धारण केरंणास्यॉरनी स्नेह, बैर, संबंध आणि परिंप्रद्द सोहन थांवा, 





सैंते १२४ ९९९ 
आपल्या आप्त-इष्टमित्रंबर आणि नौकरचाकरांवर आपण क्षमा कशवी आणि मधुर भाषणांनों 
स्थांनो आपणोबंदल क्षमा प्रह्वण करण्यास सॉँगार्वे. .. 

विशेषार्थ- सम्यरक्षानी पुरुषाचे स्नेद् आणि पैर दे दोन्द्दी नादींसे ज्वालेल असतात. तो असा 
पिंचार करती कीं, “ या पर्यायांत मी कमवशानें उत्पंत्र झाछों, उपकारंक आंणि अपकारक 
पेदार्थातून पुण्यपाप कर्मोदयानुसार बाह्य स्ली-पुत्र-मित्रांदिकांबर उपकार करेंण्यांकरितां दानं-सन्माने 
बे स्नेह-ग्रेमादि ज्या क्रिया केल्या व या पर्यायांत उंपकारेंक पदार्थाचा नाद करणारे होते, त्योंशी 
चारित्रमोहनीय कर्माब्या उदयानें बैर करून त्यापासन पराड्मुख झालों, आतां हवा पर्याय नेंष्ट 
द्ोण्याचा समय ग्राप्त झाला, याबेत्हीं कोणाबर प्रीति व कोणाशी वैर करूं! माझ्ना त्यांच्या आत्म्याशी 
मुर्ींच संबंध नाहीं. मी त्यांच्या आत्म्याछा जाणीत नाहीं व ते माइ्या आत्म्याछा जाणीत 
नाहींत. केवत्ठ आम्द्दी परस्परांचें शरीरावरील चरम पाहुन रागद्वेष करूं लागतों. पण हें चमे भस्म 
होऊन जाणारें असून त्याचे परमाणु ह॒वेंत उद्दून नाहींसें होणारे आद्वेत. अशा स्थितीत कोणाशीं 
स्‍्नेद्द व वैर कराबें! उलट जे अभिमानामुक्ें आपणाशी बिनाकारण बैर करणारे असतील श्यांशीं 
नम्रपणानें वागून “ मजकड्ून जी कांहीं चूकभूल ज्ञाली असेल ब मी जें कांहीं आपणाशों उद्धंट- 
पणार्चे बर्तन केलें असेल त्याबइल मी आपणापाशीं नम्रपणानें क्षमा मागत आअद्दे. आपण माझ्लि 
अपराध पोटांत घेऊन माफ करावे. आपणासारख्या सजनाशिवाय अपराधाची क्षमा करण्यास 
दुसरा कोण समर्थ आह्े !” असें म्हणून त्यांची क्षमा मागावी. दुसरें, आपण कोणाच्या जमीनीचा 
अथवा कोणाच्या द्रव्याचा अभिलाष घरून ती बत्ठकाबिली असेल तर ती त्यास परत देऊन व्यास सत्तुष्ट 
कराबें व आपण केलेल्या दुष्टपणाबदइल त्याजपाशी क्षमा मागाबी. त्यावेत्ठीं व्यांना नम्नपण्े ग्हणाबें, 
४ महाराज, म्यां पाप्यानें दुष्टबुद्धिनें आपके घन अथवा जमीन बत्ठकाविली व ती तुम्हांस परत 
दिली नाहीं, ही मोठी चूक केली. आतां आपण आपली बस्तू ग्रहण करा. म्यां दृष्नें कपट करून, 
लोभानें अंध द्वोऊन दुराचरण केले, त्याबइल मा अंतरंगांत पश्चात्ताप झाला आह. मी आपली 
वस्तु घेऊन आपणांस फार दुःख दिलें ब आपले जे अपराध केले ते काँढीं केल्या भरून येणारे 
नादवींत. आपण स्याबदइल क्षमा करा.” याप्रमाणें सरव्ठपणानें त्याछा क्षमा करण्याविषयीं प्रार्थना 
करावी. आपल्या कुदुंब्रंतील माणसांना, मित्रांना व आप्तेष्ठाना म्हणाबें, “ महाराज आपण सर्व आमचे 
आप्तवर्गस्नेद्ी सोवती आह्वां. तुपचा आमचा या जन्माचाच संत्रंध आंहे. आई-बाप जन्म देणारे 
अद्वित. स्नी शरीराला सुख देणारी आहे. पुतन्न-पुत्रीचा जन्म मजपासून ल्लालेछा आह. या शरीराच्या 
संबंधामुर्छे इतक्या सबे मंडव्टींचा संबंध मजशीं जडलेला आह. तुमचा आमचा संबंध या नाशबंत 
शरीरार्च अस्तित्व असेपयैत राहिला. आतां हें शरीर नष्ट द्वोणार आंढे. याची सत्ता आयुकर्माच्या 
आधघीन श्ञालेली आह. म्दृणून यावर प्रेम करणें ब्यथ आह, या देद्ावर तुम्दी प्रेम केलें म्दृणून तो 
थोडाच रादणार आहे? अग्निप्तस्कार द्वोतांच भस्म द्वोडन जाईल व याथे परमाणु चोंह्वोंकडे बिखरून 
जातील, पण. माझ्ना आत्मा द्वा ज्ञानस्वरूप, अविनाशी, अखंड आदे. तोच मारे खरें स्वरूप आदे 
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निजस्वभावाचा नाश ह्वोत नाढीं. ज्याचा संयोग असेल त्याचा अवश्य वियोग अद्वेच. म्दृणून या 
विनाशिक, अज्ञान, जडस्वरूप शरीरावरील स्नेह टाकून आपल्या अविनाशी व ज्ञायक आत्म्यावर 
उपकार करण्यास उद्युक्त होगें द्ेंच योग्य आहे. माश्या ज्ञानद्शनस्वभाबी आत्म्याचा रागद्वेषमोद्दादि 
विकारांनीं घात होणार नाहीं. त्याला वीतरागमय निजस्वभावाची प्राप्ति जेणे करून द्वोई्ड असा 
यत्न करावा. शरीराविषयीं त्रिचार करंतां अशीं शरीरें तर अनंतानंत धारण करून सोडिलीं आद्वित. 
त्याचें मछा महत्त्व बाठत नाहीं. फक्त दर्शनज्ञानचारित्र योंचें विपरीत श्रद्धान केल्यानें चारीगतीमध्यें 
अ्रमण कराबें छागलें, याचाच मल संताप होत आह. माझें सब पदार्थाल्गा जाणण्याचें सर्वज्ञ-खरूप 
कोणीकडे व अक्षराच्या अनंताब्या भागाइतके सूक्ष्म ज्ञान असणारा एकेंद्रिय पर्याय कोणीकडे ! 
अनंतशक्तिधारक माझ्ा आत्मा असतांना ती सब शक्ति अंतराय कर्माच्या उदयानें नाह्ींशी झ्लाली. 
त्यामुव्दें पृथ्वी, पाषाण, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति वगैरे पंचस्थावर जीवांमध्यें अथवा द्वींद्रियापासून 
पंचेंद्रिय जीव होऊन जन्म ध्याबा छागछा. हें सबब मिथ्याज्ञानश्रद्धान आचरणा्चे फल आह. 
अनंतानंतकाल गेल्यावर सांप्रत कर्माचा क्षग्नोपशम ज्ञाल्यामुछें, वीतराग परमेश्ररांनीं उपदेशिलेल्या 
स्याद्यादरूप वाणीचें श्रवण करून मा खस्वरूप--परस्वरूपांतीछ भेदाचें यरत्किचित ज्ञान ब्लालें 
आहे, त्याअर्थी मी आतां असा स्नेह धारण करावा कीं त्यापासून आत्मा रागद्वेषरह्वित निर्भय होऊन 
या शरीराचा ह्याग करण्यास उद्यक्त होईल व आराधनेचें शरण ग्रहण करीछ. अनादिकालापासून 
मला बालमरण घडत आलें. त्यांतून एकदां जरी पंडित-मरण घडलें असतें तर मी पुनः मरणाला 
पात्र ज्ञालों नसतो. असो, आतां तरी शरीराबरील ममत्व सोइ्टन ज्यायोगें माझ्ना आत्मा रागद्ेषांच्या 
बश होऊन संसारसमुद्रांत बुडणार नाहीं असा प्रयत्न केला पाहिज!” याप्रमाणें सर्व विकार सोद्ून, 
परिग्रह्मवरील ममता सोट्टन मन पवित्र करावें. 

समाधिमरण करूं इच्छिणारानें काय करावे- 

आलोच्य सबंमेनः कृतकारितमलुमतं च निर्व्याजम्‌ । 
आरोपयेन्मद्राव्ृतमामरणस्थायि निःशेषम्‌ ॥१२५ ॥ 

अर्थ-आजपयैत आपण स्वतः जें पाप केलें असेल, दुसन्याकड्टन करविें असेल व कर- 
णाज्यास अनुमोदना दिली असेल त्या सर्व पापांची, कपठ न ठेवतां गुरूपाशी आलोचना कराबी 
आणि मरणापयैत प्रूण मद्दात्रतें घारण कराबी. 

विश्वेपार्थ-वीतरागी निर्दोष गुरूंचा संयोग प्राप्त ढोनेलड, आपल्या अंतःकरणांतून रागद्वेषादि 
बिकार कमी द्वोतील, पर्राषद्द ग्राप्त ज्ञाके असतां ते सदन करण्यास आपलें मन व झरीर तयार 
असेल, वैये बारे अनेक गुण आपल्या अंगीं बाणल असतील,निम्नैथ बीतराग गुरु वरचेबर उपदेश देऊन 
यांतून पार पाडण्यास तयार असतीछ व देशकाल परिस्थिति अनुकूल असेल तर मक्दा्रंताचा अंगी- 
कार करावा. था प्रकारची बाह्य सामग्री उपलब्ध नसेल तर आपल्या अंतःकरणांतच् भगवान्‌ पंच- 
परमेष्टीें ध्यान करून अरिदंताब्या प्रतिमेजबढ् बसून आलोचना कराबी व आपस्या योग्यते- 
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थमा संपरूण पेचपापांचा त्याग करून घरांत रहांवें. मद्बाब्रती साधूप्रमाण रोगादिकांची वेदना प्रात 
झाली असतां न घाबरतां ती चैर्यानें सदन करावी. त्यावेत्ठीं त्या बेदना आपल्याला भासत आद्वित अर्से 
बादेर दाखबूं नये. कर्माचा उदय सद्दन करून तो स्वस्थभावाहून वेगढठा आदे असा पक्का मनांस 
निश्चय करावा, सभे शत्रुमित्रांप्या संयोगवियोगामध्ये समता धारण कराबी. परिप्रह्ाची उपाधि 
टाकावी. संकल्प-विकल्प मनांत आप नये. संन्यास ग्रद्णाचे वे्हीं परिप्रद्दाचा त्याग करावा. म्दृणजे 
प्रथमतः आपल्याला कोणा्चे ऋण असल्यास तें देऊन टाकार्बे. दुस्या कोणाची ठेव, जमीनशुमला 
आपणाज् बिश्वासानें ठेबलेली असेल तर ती ज्याची व्यास परत देऊन व्यास संतुष्ट कराबे. आत्म- 
निंदा करून वाईट कर्म केल्याबदल पश्चात्ताप करावा, यानंतर आपणाजवढ जें धन व परिप्रद्द 
रादिला असेल त्याचा विभाग करून तें सख्रीला, पुत्राला, मुलीना, दीन, अनाथ, विधवा, अबला, 
दुःखी, आश्रयरद्वित आपली बद्धिण, भाऊबंद बगैरे कोणी असल्यास त्यांना देऊन टाकाव्ें. याप्रमार्णे 
सर परिग्रद्द सोइन त्यावरील ममता कमी करावी व मनांत विचार करावा कीं, “ आतां या परि- 
प्रद्दांचा व आपला कितीसा संत्रेध टिकणारा आह्दे ? ज्या देह्वाच्या संबंधानें या स्व परिम्रद्वांवर 
ममता करीत द्वोर्तों तो देहच जर आता सोडावयाचा विचार केला, तर तत्संबंधी परिप्रद्वावर ममता 
करून काय करावयाचें ? आतां आपण आत्म्याशीं संबंध असणाय्या सम्यग्दशन--ज्ञान-चारिश्रावर 
ममता केली पाद्विजे. कारण तेच निजस्वभाव आहत. देह द्वा ह्वाड, मांस, पू, रक्तांनीं भरलेला कृतप्न व जड 
आदे. तो आमचा नब्हे व आपण त्याचे नव्हत, देह आत्मस्वरूप अविनाशी आह. नाशबंत व अज्ञानामुब्दे 
आम्ही दरीराबर प्रेम करीत आहों. त्यामु्ें अशुम कर्माचा बंध द्वोत आह. याप्रमाणें देद्दाचा जो संबंध 
या आत्म्याशी झालेला आढ्े तो पुरे. यापुढें तो न जडावा अशी मनापासून इच्छा आह. या देद्दावर ममत्व 
केल्यामुलेंच आजपयेत अनंत जन्ममरणाचे फेरे करावे छागछे. संसारांत जेबढे म्हृणून दुःखांचे प्रकार 
आह्वित तेवढे सब या शरीराच्या संत्रेधामुव्डेच उत्पन्न झाले आहेत. रागद्रेषमोहकामक्रोध वंगेरे विका- 
रांच्या उत्पत्तीछा तरीद्वा देहच कारण आह. म्हणून आतां व्यावरीक एकवेछ ममत्व सोडून 
चैराग्यवृत्ति धारण कराबी. 
शोक॑ भयमवसादं छेद कालुष्यमरतिमपि हित्वा । 
सचोत्साहमुदीये च मनःप्रसाध्यं श्रतेरमतेः ॥। १२६ ॥ 

अथ-संन्यासकालीं शोक, भीति, विषाद, स्नेह, कछुषपणा, अरति बौरेचा त्याग कराबा 
आणि बल ब उत्साह प्रकट करून अमृतासारख्या गोड ज्ञानांनीं आपलें मन प्रसन्न करावें. 

विशेषार्थ-अनादिकालापासून जीवाछा शरीर हेंच आपके स्वरूप वाटत आह. या शरी- 
राचा नाश द्वोणें द्वाव आपला नाश आहे अशी त्याची समजूत आह. ज्यावेद्यी या पर्यायाचा नाश 
आणि घन, ब्री, पुत्र, मित्र, बांधवादिक सर्वाचा वियोग द्वोण्याचा प्रसंग यतो, त्यावेब्ठीं मिथ्याइट्टी 
जीवाला अतिशय दुःख द्वोतें, तसें सम्यग्दष्टी जीवाला द्वोत नाहीं. तो त्यावेरीं असा विचार 
मनांत आणतो, “ द्वे आत्मन्‌, तुला अ्शी शरीरें आजपार्वेतो अनंतानंत प्राप्त द्ोकन नाहींशीं झ्ञालीं 
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क्षादेत, शरीर अनेक रोगांच्स जत्पत्तीचें स्थान आह ना? यात्य नेढ्मीं क्षुपा, तृषा, सील, उष्ण 
बौरे बेदना उत्पन्त दोतात. दें अतिशय कृतप्न आढे व याचा अवश्य नाश दोणार. भ्वे, 
यापासून आत्म्याला सब प्रकारचें दुःख भोगावें क्गत आहे. म्दृणुन दुष्ट लोकांच्य संगतीप्रमाणें 
ग्राचा त्याग करणें अवृश्य आदे. ढें सब्र दुःखांचें बीज असून अतिशय संताप उत्पन्न करणोरें आह. 
यापासून सदैव भय उस्पन्न द्वोतें. हें तुरुंगाप्रमाणे नेहमी आत्म्याला पराधीन ठेवणोरें आद्व. दूःखांच्या 
जेबक्या म्हणन जाति आद्वित ल्या सर्व याच्या संयोगामुल्ठें भोगाब्या छागतात. यामुद्ठेंच आत्मस्वरू- 
पान्नी भुरठ पड़ते. वरचेबर इच्छा उत्पन्न होऊन फार केश सोसावें छागतात. हैं अतिशय दुर्गंधी 
असून अनेक किड्धांनीं भरलेलें आदे. हें एखाद्या दुष्ट भावाप्रमाणें अथवा बलाढ्य शबत्रुसारखें 
दुःख देणारें आह. अशा शरीराचा नाश झाला असतां शोक करण्याचें काय प्रयोजन £ म्हणनच 
हनी पुरुष याचा वियोग ज्लाला असतां दुःख करीत नाहींत व मरणाचें भय बाल्गीत नाहींत. ते . 
विषाद, स्वेह, कद्ुषपणा, अरतिभाव सोड्न उत्साह व साहस प्रकट करून श्रुतज्ञान हँंच कोणी 
एक अमृत त्याचें पान करतात व मन तृप्त करून घेतात. 

याच शोकांच्या पुष्टयर्थ मृत्युमहोत्सवाचा अठरा 'छोकाचा पाठ आहे, तो येयें सांगितला 
असतां बरील सल्लेखनेच्या उपचिंतनाला दुजोरा मित्ठेल. या इश्टीनें त्याचें वर्णन येथें करण अग्रस्तुत 
होणार नाह्दीं. 

सृत्यु-महोत्सव 
सृत्युमा्ें प्रवृत्तस्य वीतरागो ददातु में | 
समाधिवोधिपाथेयं यावन्युक्तिपुरी पुरः ॥ १ ॥ 

अर्थ-झृत्यूच्या पंथाठा छागछेल्या मछा भगवान्‌ वीतराग समाधि म्हणजें आपर्या खरू- 
पात्रिषयीं सावधानी व बोध म्हणजे रत्नत्रयाचा लाम हीच कोणी एक शिदोरी देबोत. कारण मला 
मोक्षनगरीला पोंहचेपरयत या दोढोंचा शिदोरीसारखा उपयोग होणार अछि. 

भावाथे-मी अनादिकालापासून अनंत जन्ममरणाचे फेरे केछे ते एक सर्वज्ञचव जाणूं शक- 
तील. आजपयंत एक वेव्ठही समाधिमरण साधलें नाहीं. तें जर साधलें असतें तर मी पुनः या 
संसारांत जन्ममरणाल्ग पात्र ब्लालों नसतों. सम्यकुमरण अथवा समाधिमरण म्दणजे ज्या ठिकाणीं 
फक्त शरीराचा नाश उ्ह्वयाचा. शरीराबरोबर असलेल्या आत्म्याच्या सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्रस्वभा- 
वाचा कषायामुद्ठें घात नव्हे. कुमरण स्द्ृवणजे मिथ्याश्रद्धानानें देहाच्या नाशाछाच आत्म्याचा नाश 
समजणें व अतिशय दुःख करून मरणें. मी आजपयैत मिथ्यादर्शनाच्या प्रभावानें शरीराचा नाश 
झाला असतां आत्म्याचाद्दी नाश झाल्ा असे मानिलें व आपल्या ज्ञानद्शनस्वरूपाचा घात करून 
भनंत परिवतन केले. आतां मगवंताला अश्ञी प्रार्थना करतों कीं, “ हे ग्रभो, मठा मरणसमयीं 
वेदनायुक्त मरण व आत्ममज्ञानरहित मरण ब्राप्त द्ोऊं नये. कारण आपण जन्ममरणरद्वित आद्वांत व 
मी आपल्यात्य शरण येऊन संक्लेद्रद्वित धर्मध्यानांत लीन होऊन मरण याबें अशी इच्छा कर- 


................]!फ>>>>> >> मी नली शी यश शभशभशभशशि शशि यश शक किककये$। 
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णारा आद्वे, ” याप्रमाणें चिंतन करून बीतरागपरमेष्ठीछा शरण जावें. 
यानंतर आपण भापल्या आत्म्याठा समजाविण्याचा प्रयत्न कराबा तो असा- 
कुमिजालशताकीर्णे जजरे देहपझ्रे | 
भज्यमाने न भेतव्यं यतस्त्वे ल्ञानविग्रह! | २ || 
अर्थ- दे आत्मन्‌ ! ज्याअर्थी तूं ज्ञानशरीरी आद्विस त्याअर्थी तुला शेंकडों किश्धाच्या 
जाव्ययानें भरकेल्या व जीर्ण होणास्या या देहरूपी पिंजय्याचा नाश ज्ञा्या याची भीति बाल्ग- 
ण्याचे कारण नाहीं. ह 
भावा्थ-आत्मन! जें तुझें स्वरूपज्ञान आह त्या ज्ञानांत सर्व पदार्थाचें प्रतित्रिंब पड़लेलें आहे. 
तूं अमूर्तिक, ज्योतिःस्वरूपी, अखंड, अविनाशी, ज्ञाता व द्रश आहेस. हा देह द्वाड, मांस, पृ, रक्त, 
चामड्यांनीं मढछेला असून नाशत्रंत आहे. अर्थात्‌ हवा तुझ्या स्वरूपाहून अत्यंत भिन्न आह. कर्म- 
वश झाल्यानें दोहोंचा एकक्षेत्रावगाढ संबंध झालेला आंह व दोन्ही जणू एकरूपानें आद्वित 
असा भास ढ्वोत आह. तरी पण तुझ्यांत व यांत पुष्कव्ठ भेद आह हें लक्षांत ठेब, देद्व हा पृथ्वी, 
जल, अप्नि आए बायु, या चतुथ्ट्याच्या परमाणूंचा पिंड आहे. हा प्रसंगविशेषी विखरून जाईछ, 
परंतु तूं मानत्न अविनाशी अखंड ज्ञायकस्वरूप असल्पानें शरीराचा नाश झाला असतां आपराद्दी 
नाड्ा होईछ अशी भीति कां बराव्गतोस हें समजत नाहीं. 
ज्ञानिन्‌ भय भवेत्कस्मास्म्ाप्ते सृत्युमहोत्सवे । 
स्वरूपस्थः पुरं याति देद्दी देहांतरास्थितिः ॥ ३ ॥ 
अर्थ - हे ज्ञानिपुरुषा ! मृत्यु दवाच कोणी एक महान्‌ उत्सब प्राप्त झाठा असतां तू 
भयभीत कां होतोस / औरे ! हवा आत्मा स्वस्वरूपामध्यें राहणारा असून हैं शरीर सोइन दुसन्‍्या 
शरीररूप शदरांत वास करण्याकरितां जात आदि. । 
भावार्थ- एखादा पुरुष जीर्ण पर्णकुटिका सोइन दुसन्या सुंदर महालांत राइण्पास जात 
असतां तो दिवस मोठ्या आनंदाचा मानतो. त्याप्रमाणें ह आत्मा खखरूपांत विराजमान होण्यासा्ीं 
दी जीण झालेली देहरूपी झोंपडी सोह्नन नत्रीन दुसन्‍्या देहरूपी महालांत राहण्यास जात आह. 
अर्थात्‌ हा दिवस त्यानें अत्यंत आनंदाचा समजला पाहिजे. यांत नुकसान कसलें ? म्हणून मृत्यु 
प्राप्त ज्वाला म्दृणून भिण्याचें कारण नाहीं. आपल्या ज्ञायक स्वभावामध्यें स्थिर राहून परवस्तूविषयाँ 
आपलेपणा सोडाछ व अशा स्थितींत जर तुम्हाला मृत्यु येडल तर व्यापासून परलोकी सप्तथातु- 
उपधातुरहिित दिव्य अशा बैक्रियिक देहाची प्राप्ति होऊन देवलोकी जन्म होईल व अनेक ऋद्धि 
प्रात्त दरों ऊन तेथील देव तुमचा आदर सनन्‍्मान करतील, येयें मरणाचें मय बाल्यून ज्ञानस्वभाव 
सोडाल ब अंतीं मोहांत प्राणोत्तमण होईल तर एकेंद्रियादिक पर्यायांत उत्पन्न ब्हावें लागून 
व्याढिकाणी तुमच्या ज्ञानाचा नाश होकन जड़ द्वोजन रहावें छागेल. सारांश-- मलिन व दुःख- 


दायक क्रीराता त्याग करून दुसरें निर्मल बतेज:पुंज शरीर घारण करण्याकरितां व्या दिगशी जाव- 
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याचें तो दिवस मोठ्या उत्सवाचा मानला पाद्िजे, 
सुदत्त प्राप्यते यस्मात्‌ दृश्यते पूवेस्मे! । 
: अ्लुज्यते स्वमवं सौख्य सृत्योर्मीतिः कुतः सताम्‌ ॥ ४ ॥ 
अर्थ- पूर्वकालीन ऋषि व गणधरादिक सत्पुरुष असे दाखबितात कीं, ज्या मृध्युमुद्ठें उत्तम 
प्रकारचें फल प्राप्त द्ोतें व स्वगैलोकांतील छुख उपभोगण्यास मित्स्तें त्या मृत्यु सत्पुरुषांना भय 
कसलें ! 
भावार्थ-आपण जें कांदीं या जन्मांत बरें केलें असेल त्याचें फल मृत्यु प्राप्त ज्ञाछा तरच प्राह 
द्वोणार आहे. आपण षट्काय जीवांना अभयदान दिलें असेल; रागद्वेष कामक्रोधादिकांचा नाश करून 
असत्य, अन्याय, व्यमभिचार, परधनद्वरणादि क्रियांचा त्याग केला असेल; कर्मोदयानें प्राप्त द्दोईल 
तेव्यांत संतोष मानून इतर आत्म्याला अभयदान दिलें असेल तर त्याचें फल स्वर्गलोकाशिवाय 
इतरत्र कोठें भोगावयास मिव्ठणारें आह ? म्हृणून स्वर्गलोकांतील सुख दे. मृत्यु नामक मित्राध्या 
प्रसादानेंच प्राप्त द्वोणारें आहे. सारांश- मृत्युसारखा या जीवाबर उपकार करणारा दुसरा कोणी 
नाहीं. दवा लौकर न येतां तर मनुष्यपर्यायांतील जीण देहांत कोणकोणतीं दुःखें किती कालपयैत 
भोगावीं छागलीं असती याची कल्पना करवत नाहीं व त्यापासून आरतध्यान, रौद्रध्यान उत्पन्न 
दोऊन अखेर नरकाला जावे लागंलें असतें. आतां मरणाचें भय व देह-कुदुंबपरिप्रह्यवरील ममता 
ढेऊन, चिंतामणिकल्पवृक्षासाररू्या समाधिमरणाचा त्याग करून कुमरणानें दुर्गतीछा जाएणें योग्य 
नादीं. 
आगर्भाइःखसंतप्तः प्रक्षिप्तो देहपक्रे । 
नात्मा विम्ुच्यतेज्न्येन सत्युभूमिपतिं बिना ॥। ५॥ 
अथे- कर्मरूपी शन्रनीं आत्म्याला शरीररूपी पिंजन्यांत टाकलें आद्वे. स्यामुर्े गर्भापासून 
आजमपावेतों एकसारखें क्षुधा-तृषा, रोग-वियोगादि अनेक दुःखांनीं तो संतप्त झाला आदे. अश्या 
दुःखांतून म्ृत्युरूपी राजाशिवाय आत्याला दुसरा कोणीद्वी सोडविणारा नाद्दीं. 


भावाथै- देद् रूपी पिंजन्यांत कमशन्रनीं अडकाविल्यामुद्ठें इंद्रियांच्या स्वाधीन द्वोजन अनेक 
प्रकारचा त्रास मी सदन करीत आह्व. रात्नंदिवस क्षुधातृषेची वेदना पीडा देत आह. आासो- 
साध्या क्रियेनें व रोगाच्या बेदनेनें जीत्र नेद्द्मी व्याकुछ होत आद्वे. उदरपोषणाकरितां नेद्वर्मी 
परतंत्र द्वोेकन सेवा-चाकरी, शेतकी किंवा वाणिज्य इत्यादि क्रिया कराव्या लागून त्यांत अनेक प्रकोरें दुःख 
सद्दन करावें छांगत आद्वे. शीतउष्णाची पीडा व ताडन, मारण, अपमान, क्ुबचनश्रवण बगैरे 
सोसाबें छागत असून, कुठुंबांतील माणसांची प्रवृत्ति पाहुन तदनुरूप राह्यरवें छागत आइ्वे. द्रष्याध्या, . 
राजाच्या, ख्री-पुत्रां्या आधीन द्वोऊुन राह््णे भाग आइ्वे. यात्रमाणें ई शरीर म्दणजे केवल तुुंग 
आदे. यांतून मृत्युनामक बलिष्ठ राजाशिवाय कोण सुटका करणारा आद्े ? या दारीराला सांभाव्यावें 


.___._....___________ >> । ली 
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तरी कोठवर ? रात्न॑दिबस यांतून मलमूत्रादिकांचा प्रवाह वाह्वत आद्विच. याठा डठवा, बसवा, जेबूं 
बाला, पाणी पाजा, स्नान घाला, श्लोंप बेऊ दा, कामादिक विषयाकड़े बत्ववा, अनेक प्रकारध्या 
बस्राभरणांनीं भूषवून, रात्रंदिवल याची सेवा करतां करतां आत्म्याला फार कष्ट सहन करावे 
लागत आद्वित. या शरीरामुल्ेंच आत्म्पाला भय बाछगावें छागत आई. दें शरीरच आत्म्याला 
खखरूपाविषयीं भुरव्ठ पाडित आद्े. तरी अशा कृतन्न देद्वापासून छुटका द्वोण्यास भृत्युराजाचें 
साद्ाय्य धैणें हेंच अवश्यक आदे. 


स्वंदुःखप्रदं पिण्डं द्रीकृत्यात्मदर्शिभिः । 
मृत्युमित्रप्रसादेन प्राप्यन्ते सुखसंपदः | ६ ॥। 
अथै- आत्मदर्शी म्दृणजे आत्मज्ञनी पुरुष मृत्युनामक मित्राच्या प्रसादानें सर्व प्रकारध्या 
दुःखाला देणान्या शरीरपिंडाला नाद्वींसें करून खुखसंपत्ति प्राप्त करून बेतात. 


भावार्थ- जे या सप्तवातृपधादूंनीं भरल्ल्या, अतिशय अशुद्ध व दुःखदायी शरीराला सोहदन 
बैक्रियिक ( देवाचें ) शरीर प्राप्त करून घेतात व अनेक प्रकारच्या सुखांचा उपभोग घेतात त्यांना 
तें सर्व समाधिमरणामुल्ठे प्राप्त द्वोतें. समाविमरणासारखा या जीवाबर उपकार करणारा दुसरा पदार्ष 
नाही. शरीरांत राहुन अनंत अकारचें दुःख सहन करणें, अनेक रोगांच्या वेदना सदन करून 
मरणें, पुनः पश्चयोनींत अथवा नरकयोनीत असंख्यात काछपरयत असंख्य दुःख भोगणें व जन्ममरण- 
रूप अनंत परिवर्तन करीत राहणें, या परिस्थितीत कोणीही रक्षण करण्यास समर्थ नाहीं. कदाचित्‌ 
अशुभकर्माच्या मंद उदयानें मनुष्ययोनि, उच्चकुल, इंद्रियपरिपूर्णता, सत्पुरुषसमागम, भगवान्‌ वीतराग 
सर्वज्ञांनीं प्ररूपण केलेल्या शास््राचा उपदेश प्राप्त झाला असतां ज्ञान, त्याग व संयम यायोगें 
कुटूंबपरिप्रद्वावरीक ममत्व सोडून शरीराहून भिन्न आत्म्याला जाणणें व ज्ञानस्वरूप आत्म्याचा अनु- 
भव निर्भयतेनें घेत राद्णे, चार आराधनांचें चिंतन करीत प्राणत्याग करणें अशी अवस्था प्राप्त 
ज्ञाली तर ब्रैलोक्यांत व तीन्द्दी कालांत या जीबाचें सार्थक्य जालें. सारांश- संसारपरिश्रमणापासृन 
छुटणें द्वा समाधिमरणनामक मित्राचा प्रसाद आद्े. 


मृत्युकल्पद्रुमे प्राप्ते येनात्माथों न साधितः । 
निमग्ो जन्मजम्बाले स पश्चात्‌ कि करिष्यति ॥ ७ ॥ 


अर्थ- ज्याला मृत्यु द्वाच कोणी कल्पबृक्ष छाधला असतां आपलें कल्याण करून पता 
आलें नाई, तो जन्ममृत्युरूप संसाररूपी चिखलांत फसला गेला, आतां तो काय करूं: शकणार ! 
भावार्थ - मनुष्यजन्मांत मरणाचा संयोग हा साक्षात्‌ कल्पवृक्षच आदे अर्से समजा, जे 
कांदी आपस्या इच्छेप्रमाणें मागणें आद्े तें यापासून मागून ध्या. जर ज्ञान प्राप्त करून घेऊन 
स्वस्वरूपाछा ओब्ठखाल आणि आराधना धारण करून मरण प्राप्त करून घ्याल तर स्वर्गात 
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मद्दान्‌ ऋद्धिधारक देव, इंद्र, अद्द्मिंद्र ह्वोकन ऋरमानें चक्रवर्तिपद व तीथेकरपदबी धारण करून 
मोक्षास जाल. मरणासारखा दुसरा दाता जैल्लेक्यांत नाह्दीं. असा दाता प्राप्त झाला असूनद्दी जर 
विषयकषायाची इच्छा कराल तर त्यापासून नरकनिगोद प्राप्त होईल. मरणरूपी ऋष्पवृक्षाचा बिघाड़ 
कराल तर तुमर्च ज्ञानरूपी अक्षय्य भांडार नाहींसे होऊन, चिरकाल संसारांत श्रमण कराल. इच्छेला 
बद दोऊन तुम्द्ी जर लबाड माणसांची सोचत घराल, अतिशय छोभानें विषयोपभोग प्राप्त ब्द्ावे 
म्दणून व द्र॒व्यप्राप्तिकरितां द्विंसा, लबाडी, चोरी, व्यमिचार व अपरिमित परिप्रद्द यामध्ये आसक्त 
होऊन, अतिरनिय कम करण्यास उद्युक्त व्हाल तर त्यापासून तुमच्या इच्छेप्रमाणें फलप्राष्ति न द्वोतां 
उलट तीज्र क्ैेशांत मरण येईल, इतकेंद्दी करून तुमच्या इच्छेप्रमाणें फल-प्राप्ति तरी द्वोते काय ? 
नाद्दी, उलट सर्व वेछ आर्तध्यानांत जाऊन दुःख सद्दन करीत रद्दाबें लागतें, कुद्दुंबांतील सर्व माण- 
सांना सोदून द्रव्याब्या आशेनें देश-परदेशांत श्रमण कराये लागतें. अनेक प्रकारचें लोकर्निय 
आचरण कराबें लागतें. यापेक्षां जर एकबेठ समता धारण करून ब्रत, तप, संयमासद्वित मरण 
प्राप्त करून घ्याल तर पुनः संसारपरिश्रमणाचा फेरा प्राप्त न द्वोतां, अबिनाशी मोक्ष-प्ुखालछा 
मित्वाल, म्द्वणून ज्ञानयुक्त समाधिमरण साधणें द्वेंच योग्य आद्वि, 

जीणे देद्दादिकं सबे नूतन जायते यतः । 

स मृत्यु! कि न मोदाय सतां सातोत्थितियंथा ॥ ८ ॥ 

: अथे-ज्या मृत्युमुर्े जीर्ण झालेला देद्द वगरे सब नाहींसे द्वोजन नवीन प्राप्त छोतात., तो 
मृत्यु सत्पुरुषांना साताकर्माच्या उदयाप्रमाणें आनंददायक होणार नाद्वीं काय ! ज्ञानीपुरुषांना मरण 
आले असतां आनंदच द्ोईल. 

भावार्थ- मनुष्यशरीर प्रत्यक क्षणी जीण होत आदि. देवांच्या शरीराप्रमाणे याला म्द्यातार- 
पण सुटलेलें नाहीं. प्रतिदिवशी याची शक्ति कमी होत असून कांति व स्वरूप मलिन होत अद्दे, 
दिवसेंदिवस या शरीरांतून नाजूकपणा कमी होत आहे. सब स्नायूंची बंधनें शिथिल होत अद्दित. 
कातड्यावर घुरकुत्या पडत आद्वित. शरीरांतून वरचेवर मांस कमी होत आह्वे. कानाची श्रवण कर- 
ण्याची शक्ति कमी होत आहे. हातापायांतीठ बल कमी होत आह. चाल्ण्याची शक्ति कमी द्वोत 
आहे. उठतां, बसतां, चालतांना बरचेबर थकवा वाटत आह. कफाची वरचेवर बृद्धि होत आदे. अनेक 
नवे रोग उत्पन्न होत आहत. याप्रमार्णे नेहमीं जीण होत असलेल्या देहाचा नाश झ्लाला असतां दुःख 
काय म्द्ृगून करावयाचें व असा जीण देह राहूनही व्यापासून दुःख तरी किती काछ् भोगीत 
रद्वावयाचें ? हें शरीर अशा स्थित्रींत किती काछ प्लिजत राह्वील हैं तरी कोणास ठाऊक ? तेब्द्दां या 
सब दुःखांतून सोडविण्यास एका मरणासारख्या उदार दात्याशिबाय दुसरा कोण समथ असणार : सर्बखी 
निंच अशा शरीरांत वास्तव्य करावें छागल्यानें असाताकर्माचे उदय प्राप्त होऊन दुःख देऊं छाग- 
तात. तीं सब दु:खें मरण प्राप्त झार्ले तरच नाह्वींशी दोणारी आह्वेत. या इृष्टीनें सम्यग्ज्ञानी पुरुषांना 
मृत्यु आला असतां अतिशय हर्ष होत असतो. कारण, ल्यांना बाठतें की, आतां आपण ब्रत, शील, 
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संयम वगैरे तपशथ्चरणांत सावधानी रादील असा यत्न केढा असतां पुनः आपणाला या प्रकारध्या 
दुशखानें भरलेला देह धारण करावा छागणार नाहीं. सारांश, सम्पाज्ञानी पुरुष मरणाराच साता- 
कर्माचा उदय मानीत असतो. 
सुख दुःखं सदा वेज्ति देहस्थअ स्वयं ब्जेत्‌ । 
मृत्युभीतिस्तदा कस्य जायते परमार्थतः ॥ ९ ॥ 

अथ-द्वा आत्मा शरीशंत राहुनही सुखदुःखाछा सदैव जाणीत असतो ब परलोकींद्वी स्थवतःच 
गमन करतो. मग परमार्थद््टीनें विचार केछा असतां मरणा्े भय कोणाडा होते हें सांगा पाहूँ 

भावार्थ-अज्ञानी जीवाची समजूत आत्मा आणि देह दे मिन्न नाह्दीत अशी असते. अशा 
जीवांना परमागमांत बहिरात्मा अशी संज्ञा आद्टि. हू बढ्रात्मा जीव स्वतःछाच मी सुखी, मी दुःखी, 
मी क्षुधित, मी तृषित, मी मृत बगैरे मानीत असतात. या उलट अंतरात्मा सम्यग्झानी असें मानतात 
कीं, जो उत्पन्न झाला तो अवश्य मरणार. प्ृथ्बी, जल, अग्नि, वायु या चतुष्टयापासून उत्पन्न झालेला 
पुद्चछापैंड अवश्य क्धी तरी नाह्वींसा होणार. मी ज्ञानस्वरूप, अमूर्तिक असल्यानें माप्ना मात्र 
क्धीदी नाश होणार नाहीं. क्षुघातृषा, वात, पित्त, कफादिकांची वेदना पुद्ठछाछा होत असत्ते, 
मी ( आत्मा ) फक्त या छुखदुःखांना जाणणारा आहे. असे असून सुखदु:खाबिषयीं दवा विनाकारण 
अद्वकार बाव्लगीत आह. शरीर आणि आत्मा जरी एकाच ठिकाणों रद्वात आहत तरी आहस्म्याचे 
स्वरूप “ज्ञान ! हैं असून पुद्दलाचें स्वरूप * जड ” आहे. आत्मा अमूर्तिक, देह मूर्तिक; आत्मा 
अखंड व एक, शरीर अनेक परमाणूंचा पिंड मिकून बनलेलें; आत्मा अबिनाशी, देह नाशबंत; 
शरीरांत जे रोग क्षुधातृषादि विकार उत्पन्न होतात ह्याचें ज्ञान आस्याला द्वोतें एबर्ढें खरें. 
कारण, भात्म्याचा ज्ञायकस्वभाव आहे, याविरुद्ध परपदार्थावर ममत्व ठेबणें हें अज्ञान अथवा 
मिथ्यात्व हाय. आपण एक घर सोड्डून दुसन्या घरांत राहण्यास जातो तसे झुभाशुभ कर्मानें बन- 
विलेल्या दुसय्या शरीरांत आत्म्याछ्ा जावयाचें आहे. यांत त्याच्या स्वरूपाचा नाश द्वोत नाहीं, 
म्दृणून मरणाची भीति धरण्याचें कारण नाहीं. ह 


संसारासक्तचित्तानां मृत्युभीत्ये भवेन्नृणाम्‌ । 
मोदायते पुनः सो5पि ज्ञानवैराग्यवासिनाम्‌ ॥ १० ॥ 
अथे-य्यांचें मन संसारांत गढून गेलें आह व जे आपल्या स्वरूपाला जाणीत नाहींत. स्यांनाच 
मृत्यु आछा असतां भीति वाटते. परंतु ज्यांना निजम्बरूपाचें ज्ञान झालें आहे व ज्यांना संसारां- 
तीछ अवस्था पाहून त्यापासून वैराग्य झालले आह त्यांना मृत्यु दवा आनंददायक वाटता. 
भावार्थ-मिथ्यादरीनाच्या उदयानें ज्यांना आत्मज्ञान होत नाहीं ते शरीराछा ब आपलें मानून 
खाणे, पिणें, कामभोग सेबन करणें, इंद्वियांच्या विषयांत रममाण होगें यांतच खुख मानतात. त्यांना 
बदिरात्मा जीव म्दृणावें. अशा जीवांना मरणाचें अतिशय भय वाठतें. त्यांना बाठते, “ आतां माक्षा 
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नाझ द्वोणार. यापुर्दे आपणाला खाबयाला, प्यावयाला कोठून मिव्ठेल ! मरणानंतर आपलें काय 
होणार न कक्े ! मरतांना काय काय दुःख येतें कोणास ठाऊक !! यापुर्दे या सर कुटुंबांतीछ प्रिय 
मनुष्यांचा समागम मा अंतरणार | आतां कोणाछा शरण जाबें ? यांतुन कोण तारणार आद्वे? ” 
याप्रमाणें अतिशय दुःख करून ते मरण पावतात. पण आसमज्ञानी यावेक्वी असा बिचार करतात, 
“/ आमचा आत्मा शरीररूपी बंदीखान्यांत पराधीन होऊन अडकून राहिला आह्ि व इंद्रियांच्या 
विषयरूप अप्रीने प्राप्त द्ोणास्या विषयभोगांनी त्याची तृप्ति होत नाहीं. निश्षय क्षपा-तृषा-शीत-ठष्ण 
रोग वगैरेपासून उत्पन्न द्ोणाय्या बेदनेमुत्ें एक क्षणमात्र देखील याल्ता स्थिरता मिव्ठत नाढीं. 
पराधीनतेमुक्ें आजपर्यत यारनें अपमानासारखीं दुःखें सोशिलीं. अनिश्योगापासन होणोरें दुःख 
भोगिलें व स्या दुःखांतच आपला सर्व काल पूरा केला. अशा दुःखांतून किंबा या पराधीनतेपासून 
मुक्त करून आपलें अनंत चुखखरूप, जन्ममरणरह्वित, अविनाशी जें मोक्षस्थान त्याप्रत पोंचबिणारा 
मरणकाल संनिध आला असतां दुःख काय म्दहृणून करावें ! हें मरण अतिशय सुख देणोरें, 
अतएव अत्यंत उपकारी आह. या संसारांत राह्र्ण के्रछ दुःखरूप आहे. अशा संसारांत फक्त समा- 
घिमरण ढ्वेंच शरण जाण्यास योग्य आह. याशिवाय दुःखित जीवार्चे रक्षण करणोरें दुसेर स्थान 
नादीं, हें आजपयैत प्राप्त झालें नाहीं म्दृणून तर चतुर्गतीत फिराबें छागलें. आतां संसारापासून 
वैराग्य उत्पन्न झालें आह त्याअर्थी मी समाधिमरणालाच शरण जाणार, ” 


पुराधीशो यदा याति सुकृतस्य बुश्नुत्सया । 
तदासो वायेते केन प्रपश्चेः पाश्वमोतिकेः ॥ ११ ॥- 
अर्थ-ज्यावेद्दीं दवा आत्मा आपण क्रेलेल्या सुक्ृताचें फछ भोगण्याच्या इच्छेनें परछोकी जातो 
त्यावे्यी पंचमद्दाभूतात्मक शरीरादि समूहापैकी कोण याछा प्रतिबंध करूं: शकणार ! 
भावार्थ-जीवाचे आयुष्य संपल्यानंतर परलोकीं जाण्याची वेढ प्राप्त ज्लाली असतां त्याला 
शरीरादिक पंचमद्दाभूतात्मक पदार्थ रोकूं शकत नाद्दीत. म्हृणून मोत्या आनंदोत्सवानें चार आरा- 
घनांना शरण जाऊन मराबें हैं उत्तम द्ोय. 
मृत्युकाले सतां दुःखं यद्भवेद्वथाधिसंभवम्‌ । 
देहमोहविनाशाय मन्‍्ये शिवसुखाय च ॥ १२॥ 
अर्थ-प्रृत्यु प्राप्त झाला असतां पूर्वकर्मोंदयानें रोगादिक उत्पन्न द्ोतातते सत्पुरुषांना शरीरा- 
वर्राल प्रेम नाहींसे करून मोक्षस्चुख प्राप्त ब्हावें यामुकेंच होतात असें मला बाठतें, 
भावार्थ-या जीवानें जन्म बेतल्या क्षणापासून या शरीराशीं तन्मय बृत्ति धारण करून यांत 
बास्तब्य केलें आहे, शरीराशिवाय दुसरें कोणतेंह्ी स्थान राहण्यास योग्य नाहीं असें त्यांस बाटत 
आद्े. आतां अशा शरीरांत रोग उत्पन्न होऊन दुःख येऊं लागलें म्द्णजे सत्पुरुषांना हें. आपलें खरें 
निवासस्थान नब्द्दें असें वाठतें व ते त्यावरील मोद्ष नाह्टीसा करतात. देद्धाचा साक्षात्‌ दुःखदायी- 


रथ "3 > > ) जलन दीददीनीनीभिी नी शी भी शशि ध फ फीअ्॒ी अफ; ्  अि स्‍ल+ 


चत्र १२६ भावनाधिकार ३३९ 


पणा, नाश-स्वभाव व कृतपन्नपणा त्यांना दिसून येतो ब ते अविनाशी पदपग्राप्तिसाठी उद्योग करूं 
लागतात. त्यांना तत्काल सर्व ऐहिक पदार्थॉविषयीं वैराग्य उत्पन्न होतें थ ते असा बिचार करूं 
लागतात, « आजपयैत या शरीरावर ममता करून अनंत जन्ममरण, संयोगवियोग, रोगसंतापादिक 
व नरकाचों दुःखें भोगलीं. पुनः याच दुःखदायक शरीरावर प्रीति करून स्वस्वरूपाल। 
विसरून एकेंद्रियादिक अनेक कुयोनीत भ्रमण करविष्यास कारणीभूत अर्से कम॑ उपाजन करण 
योग्य नाद्दी. आतां या शरीरांत ज्वर, श्वास, खोकला, झूत्ठ, वात, पित्त, अतिसार, मंदाप्मि वौरे रोग 
उत्पन्न झ्लाले आद्वित त्यांचा यावरील प्रीति कमी होण्याकडे फार उपयोग होईलछ. यापासून धर्मा- 
विषयीं सावधानता उत्पन्न होईल. शरीरांत द्वे रोग उत्पन्न झाले नसते तर माञ्नी त्यावरील प्रीति कमी 
झालौ नसती व गवही कमी झाला नसता. माइया डोब्ब्यावर मोहार्चे पटल चढल्यानें मी या 
देद्दालाच अजर व अमर मानून राह्लों होतों. पण या रोगाची उत्पत्ति होण्यानें मी आतां सावध 
झालों. दें शरीर अजर अमर नब्हे. तर्सेच हें दुःखांतून मुक्त करणारें नब्द्दे हैँ आतां समजकें. संसा- 
रांत सब दुःखांतून सोडविण्यास फक्त ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप ढ्ेंच सम आहे. त्याला शरण गेलें पाद्ि जे 

व चार आराधनांना धारण करणाय्या भगवान्‌ परमेष्ठीला हृदयांत धारण केके पाहिजे. याबेद्दीं मला 
प्ज फक्त जिनेश्वराचें वचन हेंच कोणी एक अमृत स्याचेंच पान करणें अवश्य आहे. जिनबचनामृता- 
शिवाय कषायरूप रोगजनित दाह नाहींसा होणार नाहीं. बाह्य औषधादिक उपचार असाताकर्माचा 
उदय मंद असतां थोडा बेछ रोगाचा उपशम करूं शकतात. शरीर हैं अनेक रोगांनीं भरलेलें आहे. 
कदाचितू एक रोग क्षणभर शमला तरी दुसय्या रोगाची वेदना दुसन्या क्षणीं चादूं होऊन ती 
भोगून मरार्बे छागणार. रहणून जन्मजरामरणरूप रोगाला नाहींसें करणान्या भगवंताध्या उपदेश- 
रूप अमृता पान अशा समरयी करणें हेंच युक्त आहे. औषधादिक हजारों बाह्य उपचार करीत 
असूनही या विनाशिक देह्वांतील रोग मिठतोच असे दिसून येत नाहों. रोगापासून उत्पन्न होणाय्या बेद- 
नांनीं व्याकुछ होऊन कुगतीला नेणारें दुर्ध्यान करूं. नये. रोग आल असतां मोठा हर्ष मानावा, कारण 
त्याच्या प्रभावानंच अशा जी झालेल्या देहापासून आत्ययाची सुटका द्वोणार आहे. तो न येतां 
तर पूर्व कर्माची निजरा जाली नसती. देहरूपी मद्दान्‌ दुर्गधी व दुःखदायी कारागृहांतून या आत्म्याची 
लौकर मुक्तता झ्ञाली नसती. या रोगरूपी मित्राचें साहाय्य जसजसे शरीराला अधिकाधिक द्वोत 
आहदे तसतसें रागद्वेषादिक करमबंधनापासून शरीराची छोकर सुटका होत आहे. रोग दे शरीरांत 
भ्राद्देत व ते स्याछा नष्ट करतील, मी अमूर्तिक, चैतन्यस्वभाबी, अबिनाशी, ज्ञाता आहे. मछा या 
रोगादिकांपासून होणारें दुःख समजतें, म्हणून मी फक्त त्याचा जाणणारा आहे. शर्तराबरोबर 
मान्नाद्दी थोडाच नाश होणार आहे? लोखंडाच्या संगतीमुक्ठें अम्नीछा देखीछ घणाचे आधात सोसावों 
लागतात, तसें शरीराच्या संगतीनें मल बेदनेचें ज्ञान होते. अप्नीनें ब्लॉपडी जकून जाते पण वत्या 
प्लोंपडीतीड आकाश जकून जात नाहीं. तसेंच अविनाशी, अमुर्तिक, चैतन्यमयी आत्मा रोगरूपी 
अम्नीन नष्ट होत नाहीं. मी आजप्यत जीं करमें केलेलीं आद्वेत त्यांचें फल तर भोगावें छागणारच, 
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या समयीं धावरून गेल्मे म्दृणून कर्म थोडेंच सोडणार आहे! अशा स्थितीत बैये धारण करून 
आलडेल्या कर्माचें फल भोगीन तर इहपरलोकाचा बिघाड होणार नाढ्ीं, म्द्ृणून भिश्रेषणा सोहून 
जैये धारण करणें ढेंच योग्य आदे 

दे आत्मन ! रोग वगैरे प्राप्त ज्ञाले असतां तुं इतका भीत आहेस पण तूं नरकांत कोणकोणतीं 
दुःखें भोगली नाहींत. असंख्यात नब्द्दे अनंत वेव्गां तुझे मारून, चिरून, फाइन तुकडे केले 
आद्वेत. स्याअपेक्षेनें येयें किती दुख आद्वे ! भरे ! तियैचयोनीत लां जें दुःख सोशिलें आहे तें एक 
सरबज्ञव जाणीत असतील. तीं दुःखें सर्वज्ञाना देखिल बचनद्ूारें सांगतां येणार नाद्वीत. ह्या योनीत 
पूर्वी अनंत वेव्य॑ं विस्तवांत जद्धून मरातरें लागलें, अनंत बेत्यां पाप्यांत बुडून, विषभक्षण करून, 
सिंहब्याप्रादिकांच्या मु्खीं पड़न, सपे दंश द्वोऊन, शत्राचे आधात सहन करून, थडी, उन्हें, हवा 
गांचा अतिरक सहन करून आएि क्षुघेच्या वेदनेनें, तृषेध्या बंदनेन तुला मरण आलें आह 
ह्यापुददें सध्यां द्वोणाज्या रोगबेदना किती असणार? खरोखर रोग तुजबर उपकार करणारा आह. रोग 
नसता तर या देह्वावरून तुझी प्रीति कमी झ्ञाली नसती व सर्व पदार्थवरून ममत्व नाहींसें होऊन 
तूं आत्म्याछा शरण गेला नसतास. सारांश सध्याच्या प्रसंगी या रोगानेंच तुला आराधनायुक्त 
मरण करण्याविषयीं प्रेरणा केली म्द्ृणून हाच तुझा खरा मित्र समजछा पाहिजे. याप्रमाण्ें विचार 
करणारा ज्ञानी पुरुष रोग उत्पन्न ज्ञाछा असतां दुःख न करता मोह नाश करण्याचा समय प्राप्त 
झाला म्दृणून आनंद मानतो 


| ज्ञानिनो5्मृतसंगाय प॒त्युस्तापकरो5पि सन्‌ । 
आमकुम्भस्य लोके5स्मिन्भवेत्पाकविधियेथा ।॥ १३ ॥ 

अथै-झत्यु प्रात झाछा असतां सर्व लोकांना अतिशय दुःख वाठतें तथापि सम्यग्ज्ञानी पुरु 
षांना तो अमृत मरद्णजे मोक्षाची संगति प्राप्त करून देणारा आह. कच्च्या मातीची धागर अभ्नीत 
तापविष्याचा द्वेतु, व्यांत पाणी भरतां यात्रें ह्वाच आह. जर ती तापबिली नाह्लीं तर तींत पाणी 
भरहें जात नाद्दीं, तिछा एक वेव्यंं अग्निसंस्कार दिला कीं, पुष्कव्)ठ वेढ्आां पाणी भरण्याध्या उपयोगी 
दवोते. यात्रमाणें मृत्युच्या प्रसंगीं होणारें दुःख शांतभावानें एकदां सहन केले तर तो पुरुष मोक्षाला 
पात्र बनतो. 

भावाथे-जज्ञानी पुरुषाजवत्ठ मृत्युचें नांव काढलें कीं त्याला भयंकर दुःख होते. व्याला वाटतें 
आता आपण खरोखर मरणार. मग मारे पुर्दें आपलें कस होईल ? याप्रकारें अनेक संकल्पविक- 
स्पांनीं त्याचें अंतःकरण करपून जाते. कारण त्याच्या मनांत बाह्य पदार्थाविषयीं आत्मबुद्धि 
जागृत असंत तशी सम्यग्द्ी पुरुषाला नसते. तो, शरीर हें आयुष्य व कर्माच्या निमित्तानें उत्पन्न 
द्वोतें व त्यांची स्थिति संपतांच तें नाद्वींस द्वोतें असं समजत असतो. आत्म्याचा स्वभाव ज्ञान अस- 
स्पानें एक देद सोइन दुसरा देद घारण करण्यांत आत्म्याचा नाश. होत नाहीं, असा त्याचा पक्का 
बिश्वस असतो. 


छत्र २६ मावनाधिकार शहर 


यत्फर्ल प्राप्यते सद्निवेतायासविडम्बनात्‌ | 
तत्कल सुखसाध्य॑ स्पान्मृत्युकाले समाधिना ॥ १४॥ 
अथे-सत्पुरुष त्रतोपबासादिक भयंकर केश सहन करून जें फल मिव्ठवितात, तें फल मृत्यु 
क्रालौं थोडा वेत्ठ झुभध्यानरूप समाधिमरण साधून घेतल्यानें सुखसाध्य होतें. 
भावाथे-स्वर्गात इंद्रपद व परंपरेनें निर्वाणपद हैं पांच मद्दाबतें व घोर तपश्चरणादि केल्सानें 
प्राप्त दोतें. हें पद मृत्युकालीं देदकुटुंबावरील प्रेम सोहन, निर्मय होऊन, बीतरागभावानें चार आरा- 
धनांचें शरण ग्रहण करून, आपल्या ज्ञायक स्वभावाला जागृत ठेऊन मरण केलें तर सद्दज साध्य 
होण्याजोगें आद्वे. स्वर्गातील महद्विक देवपदाचा उपभोग बेऊन तेथून नरलोकीं उच्चकुलांत जन्म 
होतो. तेयें उत्तम संंद्दनन व इतर सब योग्य सामप्री प्राप्त होते. नंतर दीक्षा धारण करून ब्याला 
रत्नन्नयाची पूर्णता होऊन मोक्षश्राप्ति होते. 
अनात॑ः शान्तिमान्मर्त्यों न तिर्यग्‌ नापि नारकः । 
ध्मध्यानी पुरो मरत्योंज्नशनी त्वमरेश्वरः ॥ १५ ॥ 
अथे-ज्याचे परिणाम मरणसमयीं दुःखरूप होत नाद्वीत, पण रागद्वेषरद्ित होऊन शांत 
द्वोतात, तो पुरुष मरणानंतर तियँच अथवा नारकी ह्वोत नाहीं. त्याच पुरुषानें जर अंतसमयीं धर्म- 
ध्यान केलें व अनशन ब्रत धारण केलें तर ब्याला स्वर्गात इंद्रपद अथवा त्यांतद्दी मद्वान्‌ ऋद्धिधारक 
देवपद प्राप्त होते. दुसरा पर्याय प्राप्त होत नाढीं असा नियम आहे. ः 
भावाथ-मरणाची संधि भ्राप्त झ्ाली असतां आराधनायुक्त मरण प्राप्त होईंडठ असा यत्न 
करावा. मृत्यु आला म्दृणून भयभीत होऊन परिप्रह्व॒रील ममत्व सोडलें नाहीं व उलट व्याबेत्दीं 
परिणामांत व्याकुछता उत्पन्न झाली तर मरणोत्तर कुगतीला जाबें छागेल, हें लक्षांत ठऊन कुमरण 
टाब्ठवें. असा प्रसंग अनंतजन्मांत पुनः प्राप्त द्वोणार नाहीं. इतकेंद्री करून मरण टल्लेल अशांतला 
प्रकार नाह्दीं. म्हृणून वेलेवर सावध द्दावें व धर्मध्यानांत मन स्थिर करून पैयनें देदविसर्जन 
करावें. 
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तप्तस्य तपसशथ्रापि पालितस्य व्रतस्य च । 
पठितस्य श्रतस्यापि फल मृत्यु; समाधिना ॥ १६ ॥ 
अर्थ-तपाचें, दुःख भोगण्याचें, त्त पालन करण्याचें, अनेक प्रकारच्या शाज्ा्चे अध्ययन 
करण्याचें फल समाधियुक्त म्द्वणजे आत्म्याची सावधानता ठेऊन-मरण करणें आह. 
भावार्थ -दे आत्मन, इतके दिवस ल्ां इंद्रियांना जिंकून, इच्छेला रोकून, अनशनादि तप- 
शरण केलें व अनंतकाछापासून चाहत आलेल्या आह्याराचा ह्याग केला, संयम पाछिला, देहा- 
बरील प्रेम नाइीसें केलें, तें सब्र समाधिमरण प्राप्त व्डावें म्हणून. अहिंसा, सत्य, अचौ्, अक्षचर्य, 
परिमितपरिप्रदरूप त्रत धारण केलें तें तरी देहपरिप्रहावरील ममता कमी व्ह्ावी, मनवचनकाये- 


पासून घड़णान्या आरंभादिक क्रिया न घडाव्या, संपूर्ण शन्नुमित्रांवर प्रेम द्वेष नसाबा. उपसर्ग (संकट) 
ः र, ५६ 
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प्राप्त झाके असतां वैध नादींसे होऊं नये व ज्ञायक स्वभावाचें अवलंबन करून समाधिमरण 
साधांब. आजपनैत ज्या ज्या शाह्ञांचें पठण केलें तें देखील मरणसमयीं दुःख न येतां शांत परि- 
णामानें मरण यांवें म्दृणून व शरीरादि परपदार्थापासून हवा आत्मा निरात्ठा आह अंसे ब्लान ब्दावें 
म्दृणून. समाधिमरण प्राप्त ब्यावे म्दणून तर इतके श्रम करून विद्याध्ययन केलें. इतक्या सबे 
गोष्टीची अनुकूलता करून घेऊनद्दी जर मरणसमयीं ममता, भय, राग, द्वेष, भिन्रेपणा व दैन्य सोडलें 
नादीं, तर केलेलें तपश्चरण, ब्रत, श्रताष्ययन बगैरे सर्व निरथेक होईल. म्दृणून मरणप्रसंगीं साब- 
धानता बिघइ्ू देऊं नये. 


अतिपरिचितेष्ववज्ञा नवे भवेत्प्रीतिरिति हि जनवादः । 
चिरतरशरीरनाश नवतरलाभे च कि भीरु ॥ १७॥ 
अथ-लोकांत म्द्ण आदे कीं, ज्याचा अधिक परिचय होतो रह्ृणजे जी वस्तु अतिशय 
उपभोगप्पांत येते त्याविषयीं पुें अबज्ञा म्दणजे अनादर उत्पन्न होतो, ह्यावरील प्रेम कमी द्वोतें व 
नवीन पदार्थाविषयीं प्रेम वाह छागते. असे असतां, दे जीवा, दे. या शरीराला पुष्कछठ दिवसापासून 
भोगीत आला आद्वस. आतां याचा नाश होऊन नवीन शरीर प्राप्त होत असतां भीण्याचें कारण 
नाहीं. 

... भावार्थ-ज्या शरीराचा फार दिवस उपभोग बेतला, ते शरीर जीणे न्ालें असतां, त्यांतील 
शक्ति व तेज नाहींसे झालें असतां तें टाकून दुसरें धारण करण्याची वेढ प्राप्त झाली आदि. आतां 
भीति कां? हा जीर्ण झालेला देह तर नाद्वींसा होणारच. यावर ममता करून मेरण-प्रसंग बिघडवून 
ब बिनाकारण दुर्गतीचा बंध करून घेऊं नये. 


स्वर्गादेत्य पवित्रनिर्म लकुले संस्मयेमाणा जने- 

देत्वा भक्तिविधायिनां बहुविध॑ वास्छानुरूपं घन । 

भ्वुक्वा भोगमहर्निशं परकृत॑ स्थित्वा क्षणं मण्डले 

पात्रावेशविसजेनामिव मृ्ति सन्‍्तो लभन्ते स्वतः ॥ 

अथे-याप्रमाणें निर्भय होऊन, समाधिमरणाविषयीं उत्साह धारण करून, चार आराधनांचें 

स्मरण करीत जो जीव मरण पावतो त्याला स्वर्गलोकाशिबाय दुसरी गति प्राप्त होत ना. तो त्या 
ढिकाणीं मद्दर्द्टेक देवच होऊन जन्म घेणार असा नियम आदर. स्वर्गांत आयुष्याब्या हेवटब्या 
श्षणापयत सुख भोगून मनुष्यलोकीं मद्दान्‌ पुण्यवान्‌ व निर्मल कुलांत जन्म घेतो. आपक्या कुदुंब- 
प्रिवारांना मनोबांछित धनभोगादिक देऊन स्वपुण्यानें प्राप्त झ्लालेल्या भोगोपभोगांचें सबन करून 
रादलेत्या थोड्या आयुधष्यांत संयमब्रतोपवासादिक आचरणांनीं आपले परिणाम वीतरागरूप करतो 
आणि रंगभूमिवर नाचणाज्या नटाप्रमार्णे थोडाबे८ठ छोकांना आनंद उत्पन्न करून स्वतःचा देह- 
ल्‍्याग करून तो मोक्षपदास जातो. 


....................."!"!" >> >> लीला अमननीमिमधभशी शशि भी भी शशि नि शिशिभशिशशिशिशभशि यश शिभिखशके 
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याप्रमाणें सछेखनेचें स्वरूप वर्णन करीत असतां मृत्युमद्दोत्सवा्चें स्वरूप थोडक्यांत बर्णिलें. 
जरी याची बचनिका संबत्‌ १९१८ मध्यें बेगल्ही लिहिलेली दोती, तरी तिचा सछेखनेत समावेश 
होण्यानें बराच फायदा द्ोईल असे वाटल्यावरून त्याचा थोडक्यांत शब्दशा: अर्थ लिइछा जद्दे. 
यापुरें सक्केखनेच्या स्वरूपाकडे वढूं. 
सलेखनेचे प्रकार 


सछेखनेचे दोन प्रकार आद्वेत. एक कायसछेखना, दुसरी कषायसछेखना. सछखना याचा 
. भर्थ उत्तम तद्ेनें कृश करणें असा आहे. यांतून्न ज्यावेद्हीं शरीर कृश केलें जातें. त्यावेत्हीं त्यास 
कायसछेखना म्हणतात. शरीराछा जसजसें पुष्ट करीत जावें तसतसें इंद्रियांची छालसा तीज होत 
जाऊन आतक्रध॒द्विष्या मार्गाकडे साह॒जिक अप्रीति उत्पन्न होते. कामक्रोपलोभ बौरे विकार शारीराच्या 
पुष्तेबरोेबर वाढत जातात. याचग्रमाणें निद्रा, आत्ठस, प्रमाद वगैरे बाहून संकटकार्लीं प्राप्त होणारा 
उपसर्ग सद्दन करण्याची ताकद राहत नाहीं. कोणत्याद्दी पदार्थाचा त्याग करून आत्मसंयमन होत 
नाहीं. अर्थात्‌ या सब क्रियांनीं आत्म्याला दुर्गति प्राप्त होते. एवढ्यानेंच पूर्णता होती तरी बरें ब्ला्ले 
असतें. परंतु शरौराच्या बृद्धीबरोबर अनेक प्रकारध्या वातपित्तकफात्मक व्याधि उत्पन्न होऊन 
लापासून येणाज्या दुःखांत दुर््यान घडतें. म्हणून अनशनादिक बाह्य तपश्चरणानीं शरीराछा कुश- 
करावें, र्दृणजे रोगापासून उत्पन्न होणास्या बेदना भोगाब्या छागणार नाह्दीत व परिणाम बिधडण्याची 
भीति राद्णार नादीं. याकरितां पह्निल्यांदा कायसछेखनेचें स्वरूप सांगतात, 
कायसछेखना. 
आहार परिहाप्य ऋ्मशः स्िग्ध॑ विवर्धयेत्पानम । 
खिग्धं च द्वापयित्वा खरपानं पूरयेत्‌ क्रमशः ॥ १२७ ॥ 
खरपानद्ापनामपि कृत्वा क्ृत्वोपवासमपि शक्त्या । 
पश्चनमस्कारमनास्तनु त्यजेत्सवंयत्नेन | १२८ ॥ 
अर्थ- ऋ्रमानें आद्वार कमी करीत जाऊन दूध, दह्ही, ताक दे स्निग्ध पदार्थ अधिक 
ब्यावेत. पुदे स्निग्ध पेय पदार्थ सोडून कांजी, गरमपाणी ऋमश: घेत जावें. पुदें गरमपाणीढी सोहून 
शक्तयनुसार उपोषण करून पंचनमस्कारांचा मनांत जप करीत प्रयत्न पूर्वक शरीर-त्याग कराबा. 
विशेषार्थ- कायसछेखना करणें क्षाल्यास ती या अनुक्रमानें कराबी. प्रथमतः आपल्या आयु- 
ध्याचें मान पद्दावें. नंतर आयुध्याच्या प्रमाणानें शरीर आणि ईंद्रियें यांवरील प्रेम कमी करावयास 
ढागावें. पुढें आद्वारावरील ममत्व कमी करून विचार करण्यास प्रारंभ कराबा 
भाद्दारानी इच्छा कीं, दे आत्मन्‌ ! संसारांत परिन्रमण करीत असतां तू इतका आइ्वार प्रद्ण 
कमी करावी.. केला आद्वेस कीं, एकेक जन्मांतीछ एकेक कण बेतला व तो एकत्र केला 
तर त्याचा मेरूपर्वताएबढा ढीग द्वोईड. अनंत जन्मांत इतकें पाणी प्याला 
आदिस कीं प्रत्येक जन्मांतील एकेक बिंदु एकत्र केला तर अनंत समुद्र भरून जातील. इतक्या 
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सर्व आद्वारपाण्यानें तरी तृत्ति कोंठें श्लाढ्ी आदे १ मग आतां तर रोग व म्द्वातारपण बंगैरे स्व गोष्टी 
जमून येकन मरण जब येऊन ठेपलें. यावेरीं थोडासा आद्वार बेतला म्दृणून तृत्ति धोडीच दोणार 
भादे ! या पर्यायांत जन्म घेतत््यापासून व. आजपावेतों नित्य आहार प्रहण करीत आदिस. जाहा- 
राच्या लोभामुद्लेंच मोठमो्ीं पापें घडतील अशीं कृत्यें, दिंसा, असत्य, परधनलालसा, ब्यभिचार 
थाणि अप्रमाण-परिंग्रद्न दी पंचमद्दापापें, दुर्ष्यान व अनेक प्रकारचीं कुकर्म तू उपार्जन केलीं, 
आदाराध्या तीतर बेदनेमुकेंच दीनक्ृत्ति पत्करून पराधीन करून घेतलेंस. आहाराच्यान लोमानें 
भक्ष्याभक्ष्य बिचार मनांत आणिला नाइीस. रात्रिदिवसाचा किंवा योग्यायोग्यवेचा विचार आधाशी- 
पणामुक्ेंच दू केला नादींस, क्रोष, मान, कपठ, लोभ, याचना पण यामुरेच पत्करावी छागठी. 
घोटाभ्या मार्गे छागल्यानेंच स्वाभिमान गमाबरिलास. आहाराच्या लोभामुकेंच मोठमोव्या रोगाध्या 
बेदना सोशिल्यास. आद्वाराष्या लोभानेंच जातिद्दीन व नीच कुल्ेत्पज्षाची सेवा केली. स्त्री-पुत्राध्या 
स्वाधीन होऊन राद्दिलास. निरजपणा पत्करूम आचारविचारांना तिलांजली दिली. आद्वाराच्या तीव्र 
इच्छेमुकेंच तुइ्या देदाचे कापून तुकड़े तुकड़े केले गेले. अनेक प्रकारचीं दुर्बचनें सदन केलीं. 
तियैचयोनीत या आद्वाराब्याच लोभामुद्ं परस्पर परस्परांना मारून भक्षण करतात. फार काय 
सांगावें. आता तुला फारच थोडाबेत्ठ या पर्यायांत राद्यावयार्चे आदे. त्याअर्थी दूं या आद्वारावरील 
आसक्ति सोड. इंद्रियाची इच्छा प्रूण करण्याध्या भरी पड़ं नको. यावेव्ठीं जर आद्वाराचा ह्याग कर- 
ण्याचा दे. प्रयत्न करणार नाइस तर ब्रत, संयम, धम, तप, कीर्ति या सर्वांचा विधाड़ द्वोऊन 
कुमरण प्राप्त दोईल व त्यामुल्ठें अनंतकाल संसारपरिश्रमण करावें लागेल, दे पक्के मनांत बात्थयून 
भ्रतृप्ति उत्पन्न करणांरा आद्वार ऋ्रमानें सोडतां यावा म्द्ृणून की एक उपोषण, क्धों दोन उपो- 
बघर्णे, कर्धी तीन उपोषणें, कर्घी एकवेछ आद्वार, कर्षी नीरस आद्वार, क्थी अस्पाद्वार या कमाने 
आपली शक्ति पाहून आयुरमयदिप्रमाणें ब्रते करीत जा. 
इृद्ूंहद्ूं आद्वार सोड्न दूध पिऊन राद्वण्याचा प्रयत्न करावा. दूध पिण्याची संवय झाल्या- 
नंतर तिचाही क्रमानें त्याग करण्याकरतां कर्घी ताक, कीं ऊन पाणी प्यावें. 
पेयपदार्थ दूध... पुर्दे ऋ्रमानें संप्रृण आद्वार, जलाचाही ह्याग करून उपोषण धारण करावें व 
बौरे घ्यावें... अंतःकरणांत पंचनमस्कारमंत्रा्चे ध्यान करीत पर्मष्यानांत लीन द्वोऊन 
मोठ्या सावधानतेनें देहवत्याग करावा, याला कायसछेखना म्द्वणतात. 
शुंकाई- वर सांगितलेल्या क्रमानें आह्वाराचा त्याग व शेबर्टी पूणे त्याग केल्यानें आत्मघात 
केल्यासारखें होते. आत्मघात करणें दे पाप आदि म्दृणतात. हें कर्से ! 
समाधानः- ज्याठा सुखोपभोग सोड्न पुभ्कछ दिवसपयत मुनिपणा, श्रावकपणा, मद्दावरतें, 
अणुवतें बौरें पालन करण्याचें सामथ्य असेल, ज्याला स्वाध्याय, ध्यान, शील, तप, बत, उपोषणें 
बौरे दोत असतीछ, ज्याला जिनपूजन, स्वाध्याय, धर्मोपदेश, धर्मश्रवण, 
कायसछेखना. चार आराधनांवें चिंतन बगैरे उत्तम रीतीनें निर्विन्नप्णं साधतां येत अस- 
हा आत्मघात नब्दे, .तील, ज्याला दुष्काव्ठादिकांचें भय प्राप्त झालें नसेल, ज्याष्या शरीरांत 
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असाध्य रोग उत्पन्न झ्ाला नसेल, स्मरणशक्ति, ज्ञान बनेरेंगा नष्ट करणोरें म्हासारपण 
ज्याल्य प्राप्त झाले नसेल, दशलाक्षणिक धर्म पाल्ण्याची शारीरांत ताकत असेल, त्यानें 
भाद्वाराचा त्याग करून सछेखना धारण करूं नये. शरीरानें धर्मसाधम होत असूनढी जो अन्नपाणी 
सोडून मरण ओढून घेतों तो धर्मपराड्मुख दोतो. मलुष्यपर्यायांत ब्रत, शील, संयम वगैरे साधनें 
मोक्ष प्राप्त करून घेण्यासाठीं उपरूब्ध ब्ला्लीं असूनइी शरीराबर वैतागून, 
घुद्द स्थितींत आयुष्य असतांना जो धर्मसेवनापासून पराड्मुख होऊन आह्ाराचा त्याग 
शरौराचा त्याग करितो त्याला आत्मघात घडतो. कारण, शरीर हैं धर्माचें परमसाधन अछि. 
करूं नये. य्याचें संरक्षण काब्ण्जीपूबंक केलें पाढिजे, अशी भगवंलाची आज्ञा आड़े. 
धर्माचें साधनरूप शरीराला जर अन्नपाणी न देतां मारून टठाकलें, तर पुढ़ें 
देवनरकतियेच यांतून कोणत्याह्दी योनींत याची प्राप्ति होणारी नाहीं. देवनरकतियँच योनीत शरीर 
प्राप्त झालें तरी तें संयम, ब्रत, शील, धर्म साध्य करून धेण्यास उपयोगी पडेल अशी त्याची रचना 
नाही. ती अनुकूलता फक्त मनुष्य शरीरामध्येंच आह. अशा स्थितीत शरीराचें योग्यरीतीमें पोषण 
न करता विनाकारण आह्वाराशिवाय नाहींसें करून ठाकलें तर त्यांत कोणतीढी कार्यसिद्धि होणार 
नाही. दें झरीर गेलें तर पुनः ज्यांत ब्रतघर्म साथतां येणार नाहीं अर्से दुसरें प्राप्त द्लोईल, म्दणून 
धरंसाधन न करतां शरीराचा नाश करूं नये. 
अनंतानंत शरीरें धारण करविण्यास कारणीभूत अर्से जें कर्ममय शरीर ( कार्मण देह ) 
त्याला व मिथ्यात्व, असंयम, कषाय वगैरे विकारांना आधों नाहीसें केले 
कर्ममय शरीराचा. पादिजे. आद्वारादिकांचा त्याग केल्यानें द्वाडामांसानें भरलेला हवा औदारिक 
स्थाग आ्धो करावा. देद्व नाहींसा द्दोईठ, पण पुनः दुसरा प्राप्त द्वोईछच. त्याऐवजी अष्टकर्मरूप 
देहाचा नाश केला तर जन्ममरणापासून सुटेका होईछ. म्द्ृणून तो कर्ममय 
देद अगोदर नाद्वींसा करावा व ब्रत, तप, संयमादिकांत इृढता धारण करून आत्म्यानें कल्याण 
करावें. ज्यावेद्ठीं दें शरीर धर्मपाछन करण्यास असमर्थ आह्दे असें दिसून येईल त्यावेत्ठीं त्यावरील 
प्रेम सोडाबें. कारण नाशबंत पदार्थावरील प्रेम करन्यांत मतलब नाहीं, 
याप्रमाणें कायसछेखना कशी व कोणत्या तद्देनें करावी हैं सांगित्े. याचप्रमाणें रागद्वेष- 
मोदादिक कषायांनाद्दी शरीराबरोबर कृश करणें यात्य कषायसछेखना म्हणतात. कषायसल्लेखना 
करतां आल्याशिवाय अथवा केल्याशिवाय कायसछेखना करणें व्यर्थ आदे. 
कषाय सछेखना. शरीर कृश करणें हैं रोगी, दरिद्री व पराधीन पुरुषांना देखिल साध्य आदे. 
यांत मोठासा पुरुषार्थ नाहीं. शरीर कृश करीत असतां त्याबरोबरच रागद्वेष- 
मोद्दादिकांना कृश करीत जाणें म्दणजे द्वे विकार अंतःकरणांत उत्पन्न होऊं न देणें यांतच खरा 
पुरुषार्थ दे, द्वा पुरुषार्थ जे साघतात ते व इहपरलोकसंबंधी सर्व इच्छांचा अभाव व मरणकाली 
झूरीर, कुटुंब, परिप्रद्दादिक संपूर्ण पदार्थावरीलू ममत्व नाहींसें करितात व वीतरागमाबानें 
र 
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संयम धारण करून भरण प्राप्त करून धेतात. द्वीच खरी कषायसछेखना म्हृणावी. 
विषयकषायांना जिंकणारा असेल त्यालाच समाधिमरण साधण्याची योग्यता आदि. जो विषया- 
सतक्त व कषायाधीन आदे त्याला कधींदी ती प्राप्त द्वोणार नाहीं. संसारी जीवांमध्यें विषय आणि कषाय 
हेच मुख्यत्वेंकरून वास करीत असतात. अचाट सामर्थ्य धारण करणान्या 
विषयकषाय जिंकात्रें. पराक्रमी पुरुषांना देखिल यांना जिंकता येत नाहीं. या विषयकषायांनों 
आजपयैत या पृथ्बीवर अतुलबल धारण करणाय्या बलभद्र, नारायण, चकऋर- 
बर्ती पुरुषांना दुबछ करून ठेवलें आद्वे व सर्बाना आपल्या अंकित करून ठेवलें आदे. द्वे दोन 
मद्दान्‌ बलिप्ठ आद्वित. संसारांतील यच्चयावत्‌ दुःखें व्रिषयलंपटी, छोमी व अभिमानीं पुरुषांना प्राप्त 
होतात. कित्येक जीव जिनदीक्षा धारण करून विषयांच्या संतापानें त्यापासून भ्रष्ट होतात. त्यांचा 
अभिमान व छोभ सुटत नाह्टीं. अनादिकालापासून या विषयांची वासना चालत आली अससस्‍्यानें 
त्यापासून क्षणमात्रद्दी व्यांना पराड्मुक होणें अतिशय दुःखदायक बाटतें. वरचेवर कषायांची प्रज्व- 
छता वाढत जाते त्यामुव्दें स्वस्वरूपाचा विसर पडतो. 
आत्मस्थरूपाचें व विषयांच्या स्वरूपाचें सबिस्तर वर्णन भगवती आराधना! नामक प्रंथांत 
सांगितलें आद्वि तेथून विशेष जिज्ञासूंनीं पाह्यवें.तो प्रंथ 'शिवायन नामक'आचा- 
भगवती आराधना याँनीं रचलेछा आहे. वीतरागी होऊं इच्छिणाय्या पुरुषाला हा ग्रंथाब्या अब- 
प्रेथ अवश्य वाचात्रा.. लोकनानें फार फायदा द्वोणार आहे. समाधिमरणाच्या प्रसंगीं जीवार्चे कल्याण 
करणाज्या उपदेशरूप अमृताचा सहस्न धारांनीं वर्षाव करणारा तो म्ंथ आदे. 
प्याचा अवश्य स्व्राध्याय करावा. येथें त्याच प्रंथाच्या आधारानें थोडक्यांत समाधिमरणार्चे स्वरूप 
सांगितलें आह्े. 
साधूंना रनत्रयधर्माचे रक्षण करण्यास सहायभूत असा आचार्याचा संघ आणि वैयावृत्य 
करून धर्मोपदेश देणाय्या निर्यापक मु्नीचा फार मोठा उपयोग आहे. कारण त्यांचें साहास्य मिल्ठाले 
तरच कर्मालाय जिंकून आराधनेंत सावधानचित्त राद्तां येतें. याचग्रमार्णे 
घर्ममानू व्रती. गृहस्थांनाददी धर्मबान्‌, श्रद्धाव्दू व ज्ञानवान्‌ अशा श्राबकाचें साह्वा्य अवश्य 
गृहस्थांचा श्रावकानें असलें पाद्विजे व त्यानें मोठा प्रयत्न करून तें मिव्ठविर्ले पाहिजे. पंचमकालांत 
सहृवास ध्यावा.. विषयानुरागी ब कषायी जाौवांची संगतीच विपुल असस्‍्यानें नेहर्मी राग, 
देष, शोक, भय उत्पन्न करणान्या आतंरौद्रष्यानाची उत्पत्ति होणें फार 
घुलभ झाले आदे. कारण द्तली, पुत्र, मित्र, बांधवादिक सब आपापल्या मतलबांत राजी असस्यानें ते 


दुसज्यांना आपणाकरितां पाप करावयास लावून आत्मस्वरूपाची भुरक पाडतात. सर्व आपापले 


विषयकषाय पुष्ट करण्यांत मप्न झालेले आह्वेत म्हृणून धर्मप्रेमी, परोपकारी, व्रात्सल्य धारण कर- 
णारे आणि करुणरसानें ओयंबलेल्या गृहस्थांचा संयोग प्राप्त होणें ही मोत्या पुण्यसंचयाची गोष्ट 
भ्रादे. तथापि दरप्रयत्न करून अशा पुरुषांची संगति प्राप्त करून ध्यावी. 
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मोदपाशांत गला अडकाबून आपण मोकदे राहणाज्या घमश्रष्ट कुटुंबीजनांचा संगम 
होईल तितक्या त्वरेंने सोडावा, पराधीनपणामुद्ठें जर कुसंगत येऊन मिव्ठाली 
धमश्रष्टांची संगति व तिचा प्रतिकार--करणें आपणांस अशक्य दिसलें, तर व्या पुरुषाशीं 
सोडावी. भाषण करण्याचें टाकून मौन धारण करून बसावें. आपल्या कर्मानुसार व 
देशकालानुरूप आपणांस जें स्थान राहण्यास प्राप्त झ्लालें असेल त्याठिकाणीं 
आसन, शयनादिक करावें. नेद्मीं अंतःकरणांत जिनसूत्रा्ें चिंतन करून परम वीतराग गुरूला 
शरण जावें. 
सिद्धान्ताचा उपदेश धर्मवान्‌ यृहस्थाच्या मुखानें श्रवण करावा. ब्रत, उपोषण्णे, संयम, ध्यान 
व भावना याचें चिंतन करण्याचें सोह्ूं नये. धर्मात्मा जीव स्थतःची व इतरांची धर्मपुष्टि करण्याची 
इच्छा बाव्गगतात व धर्माची प्रभावना ब्द्यावी म्हणून धर्मोपदेश, वैयाबृत्य 
धर्मवान्‌ गृदस्थाचा वौरे क्रिया करण्यांत तत्पर असतात. याविषयीं ते कर्धीदी आब्स करीत 
उपदेश श्रवण करावा. नाद्वीत. त्याग, ब्रत, संयम, झुभध्यान व झुभभावना यांतच इतरांचें ब 
आपकलें लक्ष्य लावतात. कदाचित्‌ एखाद्याला असे चिंतन करीत असतां 
कर्माष्या तीव्र उदयाने रोग, क्षुधा, तृषा, वगैरे परीषह प्राप्त झाले व ते त्यांस सदन होत नसल्यानें 
स्यापासून दब्यण्याच्या बेतांत असला तर त्यावेद्धीं व्यास ते धर्मभावनेत स्थिर करतात. 
कदाचित्‌ कोणी रोगवेदनेनें व्याकुछ होऊन रहूं छागला तरी त्यावेव्हीं त्याचा तिरस्कार 
करून त्याला मर्मीं लागेल असे भाषण न करतां मिष्टभाषणांनीं संतुष्ट कराबें, अगोदरच बेदनेने 
त्याचे परिणाम चंचल झालेले व त्यांत तिरस्काराचे शब्द जर त्याब्या कानीं 
रोगपीडितांचा तिर- पडलछे तर त्याला तीजत्र मानसिक दुःख होऊन दुर्धमन घडतें, तो आपसल्या 
स्कार करूं नये. अतापासून ढकून उलट बाईट आचरणाकड़े प्रवृत्त होतो. अथवा कर्षी 
कर्धी तर आत्मधात देखीछ करण्यास तयार द्वोतो. म्दृणून आराधक पुरु- 
षाचा धिक्कार किंवा तिरस्कार करूं नये. उपदेश देणाच्यानें बैर्य धरून त्यालछा मोठ्या प्रेमानें वाग- 
बावे. गोड बोद्न त्याचें अंतः:करण आपल्याकडे आकर्षण करून ध्यार्वे. सहज रीतीनें असा उप- 
देश कराबा कीं, तो ऐकतांच त्याछा सर्व दुःखार्ची क्षणभर तरी बिस्मृति ब्हावी. नेहमीं करुणरसानें 
भरलेलें व उपकारबुद्धि दिसून येईल असेंच भाषण मुखाबाटे उच्चारावें तें असें- 
/ दे आराधक पुरुषा ! धर्मेच्छु ! सावध ऐस. पूर्व कर्माच्या उदयानें तुला रोगवेदना होत 
भादेत, तुला परीषद्य प्राप्त झ्लाल्यामु्“ तीव्र दुःख होत आह. तुझें शरीर अतिशय निर्बल ज्नाहें आदे. 
आयुष्य पूर्ण द्वोण्याची वेठठ जवदू आली आह. त्याअर्थी तूं आतां घाबरूं 
रोग्याछा असा उप- नकोश्र. भय सोहून चैर्य धारण कर. भयभीत झालठास अथबा दैन्‍न्य धारण 
देश थावा.. केलेंस ग्दृणून असाता कर्माला थोडीच दया येणार आदे ? तुला प्रा 
झालेलें दुःख कोणासद्दी नाहींसें करतां येणार नाहीं. असाता कर्माचा उदय 
नाहीसा करून साता कर्माचा उदय आपून देण्यास कोणी इंद्र, धरणेंद्र, अहमिंद्र किया साक्षात्‌ 
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जिनेंद्र देखिक समर्थ नाहीं. असे असतां विनाक्ारण ही भीति तूं आपल्या मनांत ग्रव्हमल्ठी भादेस 
ती ब्यर्थ आढ़े. या भिन्नेषणामुद्ठें तुझे दोन्द्दी लोक बिधद्नन जातीर व धर्मापासून पराइ्मुख ब॒टार्वे 
रागेल. त्याऐवजीं बैय ठेवशील व ब्याकुलता न करता आहेलें कर्म भोगशील तर पूर्वकर्माचौ 
निजरा होऊन नबीन कर्म बॉधलें जाणार नाहीं. 
दूं जैनधर्म धारण केला असे मद णबितोस. त्यागी, बरती पुरुषांमध्ये श्रष्ठ म्दृणून तुझी मान्यता आह, 
सर्वे लोक तुला मोठा ज्ञानी समजतात. सभ्यां अस्तित्वांत असलेल्या धर्मधारक पुरुषांत तुझ्ी प्रस्याति 
आह. ताां ब्रत ग्रहण केले आह्वेस. यथाशक्ति ब्रतसंयमाची प्रतिज्ञा त्वां घारण 
प्रतिज्ञाभंग करूं. केली आहेस. आतां ती प्रतिज्ञा रोगवेदननें व्याकुछ होऊन मोड पाहतोस. 
नये. यामुद्रें तुझ़्ी जगांत अपकीर्ति होईल व परलोकही बिघडेंल, याशिवाय इतर 
जे तुझे धर्मबंधु व धर्म यांवरही अपकीर्तिचा ठपका येईल, तुझे आचरण 
पाइ्न दुसरे भोक्ठे छोकह्ली याचप्रमाणें संकटसमयीं प्रतिज्ञाभंग करूं पाह्तील, ज्याप्रमाणें क्षत्रिय 
कुलांत उत्पन्न झालेला महान्‌ सेनापति रणसंप्रामाच्या मोठमोव्या गोष्टी सांगून, शत्रु समोर येतांच 
पाबरून पढकूँ छागला तर इतर सैन्याची काय अवस्था दो ? स्यांनीं सेनापति गेल्यावर कोठवर 
धैर्य धरावें ? कदाचित्‌ या संकटांतून प्रतिज्ञाभंग करून जगलास तरी ज्यांत लोकनिंदा व धिक्कार 
सद्दन करावा छागेल, तरी असें जिणें काय उपयोगाचें ? याचप्रमाणें प्रथमत: त्वां त्यागसंयमत्रताची 
प्रतिज्ञा प्रदण केली ब ती आतां सोडण्यास तयार ज्ञाल्याने तुझी जगांत मोठी अपकीर्ति द्वोईल. 
याशिवाय अद्युभकर्म नाहींसें होईल असही नाहीं. पुरें याहूनढ्ली अधिक दुःख दे णाज्या अशुभ 
कर्माचा बंध बांधला जाईल. त्याची असंख्यात कालाची मर्यादा असेल व तोपयैत याहूमही अधिक 
दुःख भोगारें लागेल. यापूर्वी तू मी जैनधर्माचा परमभक्त आह, जिनेंद्राची आज्ञा 
बेदनेचें भय बाकयूं पालन करणें दें माप्नें कतेन्य आद्दि व म्दणून हा ब्ताचरणादिक क्रिया मी 
नये, प्रहण करणार. जें ज्ञान, आचरण अनंत जन्मांत दुलेभ तें मछा बीतराग 
गुरूष्या प्रसादानें यात्रेद्ठीं प्राप्त ज्षा्लें आद्दे ते मी के टाकूं ! ” असा 
निश्चय केला द्ोता. असे असून आतां रोगापासून वेदना द्वोऊं छागल्यामुद्ें मन चंचल द्दोऊं देणें 
लाजिरबाणे आह. ज्या बेदनेचें इतकें भय बाटतें आदे त्यापासून अखेर काय द्वोणार ? मरण प्राप्त 
होईल ! एबढ्ेंच ना ! तें कर्षीतरीं एकवेल्ठीं येणारच आह. ज्यान देह धारण केला आद्व त्याला 
मरण हूँ अवश्य यावयाचेंच, परंतु या प्रसंगीं बीतराग गुरूनीं उपदेशिलेल्या ब्रतसंयमाचा भयानें- 
त्याग न करतां चार आराधनांना शरण जाऊन मरण प्राप्त करून बेतलें तर यासारखा दुसरा 
फायदा नाहीं, त्रेलोक्याची विभूति जरी एकबेछ प्राप्त ज्ञाली तरी तीढ्ली नाशबंत असून पराधीन 
आदे. पण द्वी आराधनेची बिभूति अथवा संपत्ति अविनाशी असून अनंतसुख प्राप्त करून देणारी 
आहे. जें समाधिमरण श्राप्त ब्हावें हइणून भुनि, आचार्य, उप/ध्याय इच्छा करीत अस्ततात व सम्प- 
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दोईल, परद्रब्यावरील ममत्व घटेल, मरणाचें भय राहणार “नाहीं, पुत्रमिन्रवांधवादिकांवरील ममता 
कमी द्वोईल. याप्रमाणें अनेक उपकाराच्या गोष्टी बेदनेपासून उत्पन्न होतील. बेदनेमु्के भयभीत 
ज्ञालांत तरी त्यापासून उलट दुख वाढणार, कर्माचा उदय टब्ठणार नाहीं, मगर विनाकारण पैर्य 
सोड्टन काय उपयोग ? य्रप्रसंगीं पैर घारण केलें तर कर्म जिकतां येईल. 
ज्याला कर्मावा जिंकतां येईल तोच धर म्हणविला जाईछ. या अ्रसंगीं तुम्ही रडाल, तडफड 
कराल, कासाबिस कराछ तर कर्म तुम्हाछा मारून टाकून तिचादिक कुगतीछा नेऊन पोंचबील. 
तेथें अनंत दुःख भोगावें छागेल, ज्यायोगे तुमचें कुल, जाति आणि घर्म 
थूर कोण ! यांची कीर्ति वाढ़ेल व तुम्हाला दुःख होणार नाहीं अर्सेंच बर्तन याबेत्धीं 
तुम्द्दी ठेवलें पाहिजे. जे शौर्यशाली क्षत्रिय कुलांत उत्पन्न झ्ााके आह्वत ते 
रणभूमीवर शनकट्टन कसाही जोराचा आघात झाला तरी तो सहन करतात. शत्नला पाठ दाखबून 
रणांतून पकून जात नाहींत. प्रसंगीं आपकला प्राण देखिल देतात पण पाठ दाखबीत नाहींत, याच- 
प्रमाणें परमबीतराग गुरूला शरण गेलेल्या श्र पुरुषानें अशुभ कर्माचा प्रहार झ्लांछा म्हृणून देद्द 
सोडाबा, पण दैन्य दाखबून अशुभ कर्माला हार जाऊं नये. कित्येक जैन साधूंना दुष्ट वैन्यांनीं 
अरण्यामध्यें समाधिस्थ असतांना चोंह्रोंबाजूनी अग्नि लावून दिल्ला. त्याप्रसंगीं ते साधु हवा अग्मीत 
अनेक प्रकारच्या वेदना भोगिते झाले, त्यावेदीं त्यांनीं मनांत असा बिचार आणला कीं, “ आपस्या- 
मारे हें कर्माचें ऋण छागलें आहे, त्याचा यावे्ी फडशा होत आहे, हणून आपण धाबरून चै्य सोडूं 
नये. ” याप्रमाणें बचनाछा अगोचर अशा बेदना त्यांनींसोशिल्या. पंचपरमगुरूला शरण जाऊन 
मोठ्या चैय्यानें त्या बेदना सहन करीत अमग्नींत जद्ून भस्म झाले, पण भयभीत होऊन ब्रताचा त्याग 
करून पढ्ून गेले नाहींत. असा आक्मज्ञानाचा प्रभाव आह. 
ज्यानें या शरीराहुन भिन्न, अबिनाशी, अखंड, ज्ञानस्वभावी आत्म्याचा अनुभव घेतला आह 
ध्यालाच अशी निष्कंप निभय वृत्ति प्राप्त द्वोत असते, अज्ञानी लोकद्दी परलोक प्राप्त ब्द्वावा एतदथे 
मोठमोठ्या संकटाच्या प्रसंगीं बै्य ठेक्तात. कितीद्दी भयंकर बेदना शरीसंत 
निर्भय बना. . द्वोत असल्या तरी त्या जुमानीत नाह्वींत, मग तुम्ही तर संसारांतीछ सब 
दुःखांचा नाश व्द्वावा म्वणून जैनधर्म धारण केला आहे. तुम्दांठा भय 
आव्ययून आपत्या आत्म्याचे अकल्याण करून, जगांत भपकी्तिला पात्र होऊन, दुर्गतीछा प्रात्र 
करें होती ग्रह / बचा क्चिर करून आता सावध उदय. पर्मात्ा शरण जाऊन कर्मजनित बेद- 
नेत्म जिंका. असा प्रसंग पुनः अनंतः जन्मांत क्षी प्राप्त दोणार नाहीं. सध्यां तुमची नाव तीक्छ 
२, ५७ 
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रागलेली आदे असे समजा. यावेत्हीं यांतून उतरण्याचा आत्ठस कराल तर ती संसाससमुद्रांत बुडून 
जाईछ, सर्व आयुष्यभर मोठमोठे प्रंथ वाचून जें ज्ञान आजवर संपादन केले, आपके विचार निर्मेल 
केले, तप, ह्याग, नियम धारण केले ते सब हैं| प्रसंग प्राप्त ब्द्यावा म्दृणूनच. आतां तो प्रसंग प्राप्त 
झाला असतां वेदनेनें घाबरें होऊन भ्रष्ट व्ड्ाल तर रोग किंवा वेदना नाह्ींशा द्योणार नाहदीत. मरण 
दें तर टल्वणार नाह्वींच. मगर आपसल्या. आत्म्याला दुर्गतिरूप अंधकृपांत विनाकारण कां बुडवितां ! 
ज्यावेद्ठी देशांत एखाद्या रोगाची साथ उत्पन्न द्वोते, भयंकर दुष्काठ पडतो, क्षचित्‌ प्रसंगीं 
एखादा निजन अरण्यांत आपला चुकून प्रवेश होतो, की अनिवार्य संकट प्राप्त होते, भयंकर रोग शरी- 
रांत उप्पन्न द्वोतो स्यावेढीं उत्तम कुलांत उत्पन्न झालेले छोक संन्यास-मरण 
दुर्धर रोगांत संन्यास करण्यास उद्यक्त द्वोतात, इवेचा उपद्रव शहदरांत सुरूं झ्लाला असतां 
भ्यावा, त्याचें आपणाला भय वादूं नये रद्ृणन दारु पिणें, दुर्मिक्ष प्राप्त झार्ले 
असतां अन्नाच्या अभावीं मांस भक्षणास तयार द्वोणें, कंदमूल बगैरे अभक्ष्य 
पदार्थ भक्षण करणें, कोणी जबरदस्ती केली असतां भिऊन धर्मांतर करणें, द्विंसादिक पंचमहद्दा- 
पापासारखी कुकर्म करणें बगैरे प्रकार्चे आचरण करूं नये. असे आचरण नीच पुरुषानींच करणें 
योग्य आह. जैनधर्मानुयायी श्रावकानें रोगादिकांपासून तीव्र वेदना द्ोत असतांनादेखिल आपसल्या 
विचारांत फेर पड़ं देऊं नये. अनंतकालपय॑त प्रहण केलेला धमम, ब्रत, त्याग, नियम द्वे निःसंशय 
यथाविधि पाठ्लले जातीक्च असा मनाचा पक्का निश्चय ठेवावा. मरणकालीं देखिल आपले विचार 
पवित्र राहिले, आचरणांत, ज्ञानां। फरक पडला नाद्ीं असे सब्र छोकांस आपल्या कृतीबरून 
दिसून' आल, तरच तुमची जगांत खरी कीर्ति होईल. अशा निर्मल क्रियेपासून उच्च अशा देवकुलांत 
जन्म दोईल. ज्यानें अनक प्राणविधातक संकटमप्रसंगीं आपले विचार बदलले नाह्वीत, आचरणांत 
दोष येऊं दिला नाहीं, उलट मेरुपबंताप्रमाण्ें निश्चक वृत्ति धारण केली किंवा समुद्राप्रमाणें गेभी- 
रता घरिली त्यांचीच जगांतील उत्तम पुरुषांत गणना होते. म्हृणून समाधिमरण साधू इच्छिणारांना 
आचार्यानीं निक्षून सांगितलें आद्वे कीं, 'तुम्ही रोगवदनेन व्याकुछ द्वोऊं नका. या शरीराष्ट्रन आत्मा 
अत्यंत भिन्न आदे, लाच्या ज्ञानस्वभावाचें स्मरण करा. तीज वेदनेच्या व्यथा होऊं छागल्या असतां 
पूर्वी द्वाऊन गेलेल्या धर्मवान्‌ पुरुषांनी चैये धारण करून कस आचरण उठेविलें द्वोतें त्याचा विचार 
मनांत आणा. 
पूर्वी अनेक साधूंना, मु्नींना सिंह, वाघ वर दुष्ट व क्र पशूनी आपल्या नखांनीं विदीण 
केले तरी ज्यांनीं आपल्या आत्म्याचें चिंतन सोडिले नाहीं, त्याहून कोणत्या अधिक वेदना तुम्हाला 
सोसाव्या लागत आद्वित दें तरी ताड़न पढ्चा. अतिशय कोमल ज्याचें 
पू्वकालीन मढा- शरीर व तत्काल दीक्षा ग्रहण केलेल्या सुकुमार स्वामीछा एका कोस्द्णीनें 
स्यांची उदाहरण. आपल्या दोन पिलांसद तीन दिवसरात्रिपयत पायापासून भक्षण करण्यास 
प्रारंभ केछा व जेव्द्ां कोल्दवणीन लांडगीनें पोट फाडिलि तेब्द्यां सुकुमार 
स्वार्मीनीं प्राणोत्सग केला. तोंपयंत आपकलें ध्यान सोडिलें नाह्ी. अशा प्रकारते भयंकर उपसर्ग 
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छत्र १२८ भावनाधिकार श्ष्र्‌ 

सदन केले व अचाट चैर्य धारण करून आपकलें कल्याण करून बेतलें, अशा पुरुषापुदे तुम्हांला ज्या 
यत्किचित्‌ बेदना द्वोतात त्याचा काय पाड ? 

चुकोशल स्वामीला, त्यांच्या आईचा जीब जो वाधीण द्वोजन जन्मला होता, त्यानें भक्षण 
केले असतां ते आपस्या ब्रतापासून ढछले नाहींत, त्यापुदें तुमच्या वेदना किती दुःसद्द अस्ताल ? 

गजकुमार स्वामीला त्यांच्या झन्नूनीं सर्वागांत खिके ठोकिले तरी ते आपल्या ब्रतापासून 
ढल्लले नाह्वींत, त्याहून तुम्द्ांस वेदना जास्त होत आद्वेत काय ? 

सनत्कुमार नामक मुनाष्या शरीरांत खोकला, ज्वर, शोप, क्षुघेची तीज्र बेदना, ओकारी, 
नेत्रशूल, उदर बगैरे अनेक रोग उत्पन्न झाले. त्यांची वेदना त्यांनी शंभर बर्षेपर्यत साम्यभावानें 
सोशिली पण पैर्य सोडून घेतलेल्या ब्रतापासून डगले नाहींत. त्याहूनद्वी तुम्दांला अधिक वेदना द्वोत 
भाद्दत काय ! 

एणिकपुत्रांना कोणी दुशनें गंगानदींत नाग्ेंत बसवून बुडविले तरी त्यानीं आराधना 
सोडिली नाहीं त्याहून तुम्द्वाला अधिक दुःख आद्दे काय ! 

भद्गरबाह मुर्नीना तीज क्षुधेची व्याधि जडली, त्यांनीं अवमोदर्य तपाची प्रतिज्ञा केली द्वोती- 
क्षुघचे दुःव द्वोत असून तें आपल्या आराधनेपासून रतिमात्र ढकले नाह्दीत. त्यापुढ़ें तुमभ्या वेदना 
कितीशा असतील ? 

ललितिघटा नावान प्रसिद्ध असणारे बत्तीस मुनि कौसांबी नदौच्या प्रवाह्मंत वाहून गेले तरी 
ध्यानच्युत झाले नाद्वीत, 

चंपानगरीच्या बाहरच्या बाजूछा असणान्या गंगानदीच्या तीरावर धर्मधोष मुर्नीनीं एक 
मद्विन्याच्या उपोषणाची प्रतिज्ञा केली द्वोती. त्यांचें क्षुधच्या तीत्र वेदनेनें प्राणोत्कमण पझ्ालें, पण 
त्यांनों ब्रतभंग केला नाढीं. त्यापुढ़ें तुमच्या वेदना कितीशा होतील ? 

श्रीदत्त मु्नींना पूर्वजन्मीच्या वैरामुल्ठें एका देवानें विक्रियाऋद्धीनें भयकर शीत बेदना 
दिली, तरीं ते मुनि न डगतां आपकलें ध्यान न सोडतां निश्वल राद्िले त्यामुल्ें मोक्षाला गेले, 

वृषभसेन मुनींना उन्दानें तापलेल्या दगडावर बसून ऊष्णवायूच्या लद्दरीनीं व प्रखर सूर्य- 
किरणांनीं अतिशय त्रास झाछा, तरी त्यामुत्ठें त्यांनीं आपछठी आराधना सोडिली नाहीं. 

रोद्देड नामक शद्दरांत अग्निराजाच्या कार्तिकेय पुत्राला क्रॉंच नामक त्याच्या शरूनी शच्ञांनी 
मारिलें, ध्योवेरव्यी त्यान कायोत्सग ध्यान धरून त्या वेदना अत्यंत शांतभाबानें सोशिल्या. 

काकंदी शहरांतीठ अभयधोष नामक मुनीच्या शरीराचे चंडवेग नामक वैच्यानें तुकडे केले, 
तरी तथा बेदनेमुल्ठें ते भयभीत द्वोकन आराधना सोडण्यास उद्चक्त झाले नाद्दीत मद णून मुक्तलिा गेले. 

विद्युश्श नामक चोराला तपश्चणाचे वेढ्लीं डांस आणि मच्छरांनीं सर्वागाढा भयंकर दंश 
केला तरी दुःखानें कातर द्वोऊन स्यांनीं ध्यान सोडिलें नाहीं मद णून त्यांची सद्गति झाली. 

चिल्ातिपुत्र नामक मुनीला प्ूूवजन्मीच्या वै्यांनीं शस्तरांनीं शरौरावर आधात केले. त्या आधा- 
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ताध्या घार्बेत मोठमोठे किडे उत्पन्न झाले व ह्वांनी संवागालां चॉव्ठणीसारखौ भांकें पोडिली तर 
स्या सर्व बेदना त्यांनीं अत्यंत शांत परिणामांनीं सोसून उत्तम गति प्राप्त करूँन घेतली. 

दंड नामक मुनीला यमुनावक्र नामक त्यांच्या शग्रनें बाणानीं वेंधिलें. त्यो बोणाची शरीरांत 
तीज बेदना द्ोत असतांही त्यांनीं शांतभावानें ती सोसून॑ आरोधना साघिली. 

कुंभकारकट नामक शह्दरांत अभिनंदनादि पांचरें मुर्नीना धाण्यांत घाद्न पिछिलें, तरी 
स्या्नीं आपल्या समाधीचा भंग केला नादी. वत्यापुर्ढें तुम्हांलां होणाय्या वेंदना किती ? 

चाणक्य नामक मुनीला सुबंधु नामक व्याच्या वैच्यानें गाईब्या गोव्यांत कोंडून बाढ्ेरून 
आग लावून जाकून टाकिलें पण व्योवेत्टींद्दी त्या मुनींनीं प्रायोपगमन संन्यास घारण केढा द्वोता. 
त्यापासून ते ढल्लले नाहींत. 

कुलाल नामक एका गांवच्या बाह्य बनामरध्ये वृषभसेनादि मुनि आपल्या संघासद्द उतरले 
द्वोते. त्या वनाछा रिश्वाम नामक कोणी दुष्ट शन्रने आग लाबिली ब स्यामुत्ठें ते सत्र मुनि दग्घ झाले. 
पण आपल्या ब्रतापासून ढछले नाहींत. 

सारांश, याप्रमाणें अनक भयंकर वेदना आजपयैत मोठमोठ्या वीरपुरुषांनीं सोसल्या अद्वित. 
त्यांची उदाहरणें तुम्हांस प्रंथांवून दाखवितां येतील. त्या सर्वाहुन तुम्हांस ज्या वेदना द्वोत अद्वित त्या 
कितीशा अधिक असतील ? यावरून समाधिमरण साधू इच्छिणारांना बोध घेण्यासारखा आह्दे. 

वर वर्णिलेले सर्व मुनि ज्यांना कोणीही साहाय्य नव्हतें, ते एकटे असून त्यांनीं आलेल्या 
संकटापासून परावृत्त होण्याचा विचारही मनांत आणिला नाहीं. व्यांचें दुःख दूर ब्हावें म्दृणून 
कोणी प्रयत्न करण्यासद्ी जवछ नब्हतें. तशा प्रसंगीं न घाबरतां पैर्यानें व. परमशांतमावानें 
व्यांनीं आराधनेचें चितन केलें. आतां यावेद्वीं तुम्द्दांठा अस॒ह्य असा कोणता उपसर्भ येजन प्राप्त 
झालेला आह्े ? तुमच्या सेबेकरितां तुमचे सहृर्मी बांधव कमर कसून तयार आहत, मग तुम्ही का 
धाबरे द्वोतां  मा्गें जे मोठमोठे पुरुष होऊन गेले त्यांची सेवा करण्यास अथवा संकटकालीं साद्वाय्य 
करण्यास तरी कोण द्वोतें काय ? व्या साधुपुरुषांबर दुष्ंनी भयंकर उपसर्ग केले, त्यांना अग्नींत 
जाढलें, पत्रतावरून ढकललें, शत्रांनीं घाव केले, पशूंनीं भक्षिलें, पाण्यांत बुडबिलें, अनेक प्रका- 
रचे अपशब्द बोछून मन दुखविण्याचे प्रयत्न केले, तरी ज्यांनीं आपला शांत स्वभाव सोडिल्ा नाहीं. 
त्यॉंच्या एका अंशाइतकाही उपसर्ग अद्यापि तुम्दांस प्राप्त न्लाला नाहीं. तुम्हाजवत्ट म्नात करुणा 
बाव्गणारी, परमधर्मोपदेश देणारी सर्व मंडी दजर आद्वेत. परिणामांत आकुछता उत्पन्न हेईल अशी 
आजुबाजूची परिस्थिति नाहीं. थंडी, ऊन, पाऊस, वारा यांचा उपद्रव नाहीं, तरी तुम्दी इतके घाबरे 
झालां आहां, याला काय म्हणावें ? तुम्हांला फक्त कांही रोग व अशक्तता यापासून क्षुधातृषेची 
वेदना होत आह त्याकडे तुम्दी लक्ष लावूं नका. सहधर्माजनांच्या मुखाबाटें निधणाय्या जिनंबाणी- 
रूपी अम्ृताचें पान करण्याकडे मन वत्यवा म्दणजे त्यापाधून वेदनारूपीं विषाचें शमंन होऊंन 
मनास शांति प्राप्त होईू, परिणाम निर्मल होती, धर्मोबिषयीं उत्साह उत्पन्न दोईल, पापाची 
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से ऐरट मनी श्र 
निजरी होईछ॑ व॑ भय बोटणार नाहीं. ॥ 
....__यो उलट, बेदना होत अंसतों तत्ठमंछ करूंन जो पांपबंध होगार त्योपासून चतुर्ग्ीत 
कोंगकोणंती दुःखें प्राप्त द्वोतील याचा विचार करा ग्इणजैं तुमच्यां लक्षार्त येईल कीं, संसारात 
े परिश्रमण करीत असतां जीवाछा कौणत्या वेंदनों प्रांप्त झाल्यावांचून 
नरंकतियच गर्तीतील राह्ल्या आहत ? अनेकतवेव्यां क्षुपा, तृषा, वेदनेनें व्याकुछ दोंकन मरादें 
बेदेनेचें स्मरण करा. छागलें, अनेकत्रेत्श॑ं अग्नीत दग्ध होऊन, पाण्यांत बुड़न, विषभक्षेण करून, 
सिंह, व्याप्र, सर्पादिक दुष्ट पशृच्या मक्ष्यस्थानीं पड़ून, पर्वताच्या अत्युश 
शिखरावरून पड़न व शब्रधातांनीं मरावें छागलें आदे. आतां कितीसें दुःख ! याद्यापेक्षां नरक- 
तियेचगतीमध्यें जें दुःख भोगिलें आहे त्याची अवस्था फक्त सर्वज्ञच जाणण्यास समर्थ आद्वित. त्याहूने 
येयें ज्या वेदना तुम्द्ांस भोगाब्या लागत आद्वित त्या फार कमी व थोडावेठठ टिकणाय्या भाददेत 
ऋइणून यापासून भयभीत होऊन धैर्य सोडं नका. कर्माच्या वश होण्यानें भयंकर वेदना चारी गरतीत 
भोगल्या आद्वित. स्याचें कोटिजिड्ांनी वर्णन करणें अशक्य आहे. नरकांत जें दुःख प्राप्त होतें व्या 
नमुन्याचें दुःखच मुद्ठीं येथें नाहीं. शात्रांत त्याें वर्णन आहे त्यावरून त्याची कल्पना होते. 
पांचव्या नरकापयैतच्या ब्रिव्यंत ऊष्णतेची इतकी तीत्र वेदना आहे कीं, मेरूपर्वताएवढा लोखंडाचा 
गोव्श येथून सोडिठा तर तो तथा जमिनीबर पोर्होचण्याचे अगोदरच विरधकून जाईछ. त्याहुन 
तुम्द्दाला तेथें रोगाची वेदना किती अधिक द्वोत असेल तें पहा. पांचब्या नरकाचा तिसरा भाग व 
साद॒व्या, सातव्या पृथ्वीच्या बिव्ठामध्यें शीत वेदना इतकी भयंकर आह की त्याच छोखंडाच्या 
गोल्याचे आहून बफाचि घ्रष्ट दगड होतीछ. इतकी तीज बेदना जीवानें अनंतकाल तेये 
भोगिली आह. मनुष्ययोनीत ज्वर, श्वास, कास इत्यादि रोगाची व क्षुधातृषेची बेदना, ऊष्णकाव्यांत 
दहोगारी व शीतकालांत शीतज्वरापासून होणारी वेदना कितीशी असणार ? ती थोडाबेछ राष्ट्रन 
नाडींशी द्वोणारी आह. महदृणून धर्मबारक व ममत्व ह्याग केलेल्या पुरुषांनीं ती अल्पवेदना शांत- 
भावानें सोशिली पाहिजे. हा प्रसंग प्राप्त झालेल्या वेदना समभावारनें सहन करण्याचा आह. 
याव्रेद्ठीं जर परिणामांत छेश उत्पन्न होऊं दिल्य तर कर्माचा उदय तुम्हाला सोडील असे नाहीं, 
सुखदुःखाच्या बेदना तर सोसल्याच पाहिजेत. वेदनेनें चिड्टन तुम्ही अपधघाताला श्रवृत्त व्द्याल तर 
नरकांत याहून अनंतपट व असंख्यातकाछूपयँत त्या सोसाव्या लागतील. 
नारकी जीवांच्या शरीरांत पापाच्या उदयानें स्वभावतः अनेक रोगांचें वास्तब्य असरततेच, 
नरकांतील जमिनीचा स्पशे ह्वाच प्रथमतः कोव्यवधि विंचवाच्या दंशाहून अधिक भयंकर आह. 
नारकी जीवांना शक्षुधातृषा इतकी अचाट आह कीं, प्रृथ्वीतीछ सर्व अन्न 
नरकदु:खाची . भक्षण केले किंवा सर्व समुद्र प्राशन केले तरी तृप्ति द्वोत नाहीं. पण 
कत्पना. अन्नाचा एक कण किंवा पाण्याचा एक येंब मित्ठेल तर शपथ ! नरकांतील 
पद्विल्या पटलांतीछ मातीची इतकी भयंकर दु्गधी येते कीं त्यांतूंन एक 
कण जर मनुष्यछोकांत आणला तर अर्धा कोसाच्या आजुबाजूचे पंचेंद्रिय मनुष्यतियँच सर्व मरण पाव- 
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तौल. दुसन्या पटलाष्या मातीच्या दुर्गधीनें एक कोसाच्या आजूबाजू्ें मरून जातील, यात्रमार्णे 
प्रत्येक पटलाछा अर्धा अर्धा कोस वाढ़त वाढत सातब्या पृथ्वीच्या एकोणपन्नासब्या पटलाब्या 
मार्तीत इतकी दुर्गंधी आदे कीं त्याचा एक कण येथें आला तर साडेचोबीसकोसाच्या आजूबाजूचे 
प॑चेंद्रिय मनुष्यतियेच मरून पडतील, याचश्रमा्णे नरकांतील रूपरसशब्द भयंकर आद्वेत. त्या सर्वा 
पासून द्वोणारें दुःख सर्वज्ञाशिवाय इतरास कल्वणें भशक्‍्य. अश्ञा प्रकारचें दुःख अतिशय परिभ्रद्द, 
अमर्याद आरंभ यामुक्ठें व सप्तव्यसन, अभक्ष्यभक्षण, हिंसादिक पंचपापप्रवृत्ति, निर्माल्यभक्षण बौरे 
क्रियेपासून प्राप्त होते. नारकी जीवांना मानसिक दुःखट्दी अपार आदे. त्यांचे शरीरांत ह्ोणोरें 
क्षेत्रांत द्वोणारें व परस्परात अछुराकडून उत्पन्न करविलें जाणारें दुःख वाणीनें वर्णन करण्यासारणखें 
नादी, नरकांत आयुष्य पूर्ण झाल्याशिवाय मरण प्राप्त द्वोत नाद्दीं. या सर्व गोष्टीचा विचार मनांत 
थाणा. 
तियैच आणि मलुष्यांना पापाच्या उदयानें जें दुःख सोसावें लागतें तें तर तुम्दांला प्रत्यक्ष 
दिसतच आदे. त्याचें वर्णन करण्याची जरूरी नाद्वी, पराधीन अशा पद्मूचें दुःख म्दृणजे त्यांना बोलतां 
न येणें, क्षुधा, तृषा, शीत-उष्ण, मारण-ताडन, अतिभारारोपण, नासिकाछेदन, 
पश्यूष्या दुःखाची रज्जुबंधन वगैरेपासून होणारें दुःख भोगावें छागतें. त्यांना खेच्छेनें हिंडतां, 
कब्पना. फिरतां, बसतां, उठतां येत नाहीं अथवा कोणालाद्दी दुःख सांगण्याचा किंबा 
दाखविण्याचा मार्ग नाहीं; अमक्याच्या घरीं राह्ीन, अमक्याच्या घरीं राहणार 
नादी दे त्याच्या स्वाधीन नाढीं; चांडाल, म्लेंच्छ, कसाई वगैरे निर्देयी लोकांच्या घरीं किंवा ब्राह्मण 
वैश्यादिकांच्या घरों त्यांना बांधा, दोन्‍्द्दी गोष्टीत त्यांना कांद्ींच सांगतां येण्याचें साधन नाड़ी; कोणी 
स्यांना अनक प्रकारांनीं मारून पीठ पाडतात, तर कोणी त्यांना आद्वार-पाणी देत नाद्वीत; कोणी 
अगदीं थोडा आद्वार देकन पुष्कर ओझ़ें वाद्यावयास छावतात. अशा स्थितींत आपल्याबर द्वोत 
असलेला जुद्धम कोणाजवल्द्दी जाऊन सांगण्याचें त्यांना सामर्थ्य नाहीं, कोणी दयाद्बुद्धीनें त्या 
दुःखापासून रक्षण करणारा भेटत नाद्दीं. नाकांत बेसण असस्यामुंत्ठें ती वरचेवर जोरानें ओढण्यांत 
कर्धी क्थी नाक चिरून जातें, अति ओझ्लें ओढण्यानें खांदा सट्डन त्यांतून मांस दिसूं छागतें, कोर- 
ब्याच्या मारानें पाठ फुटून त्यांतून रक्त बाहूँ लागतें, जखमेंत कर्धी कधीं किडे पड़न तीज 
वेदना द्वोके लागतात, तरी ओझ़ें छादण्याचें कोणी कमी करीत नाह्ी, अतिशय ओश्ेें पाठीवर 
लादल्यामुद्०ें किंबा गार्डीत घातस्यामुद्नें तें घेऊन चालण्याची ताकद नादीं, त्यामुलें गाडी ओढवली 
नाह्दीं किंवा चालबलें नाह्दीं कीं, मर्मस्थानीं कातब्याच्या वादीच्या चाबकानें किंवा लोखंडाच्या अणीने 
टांचून कादीन घाव घातलाच समजावें. याशिवाय मुखावाटों दुःशब्द उच्चारण्याची तर सीमाच नाहीं 
निष्कारण रागांत येकन ज्या पशूला चालण्याचें सामर्थ्य नाद्दी व्यांस बच चालविण्यास उद्चक्त 
ब्दववयाचें, नाकांत वेसण एवढी जबरदस्त अडकावयाची अथवा मोव्या साखलदंडानें त्यास असें 
मजबूत बांधून टाकाबयाचें कीं त्यांस बिल्कुल हलन-चलन करता येऊं नये. याप्रमाणें तियँचांना 
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होणारें दुःख तुम्हांला प्रत्यक्ष दिसत आहे. त्यापुदं तुम्दांठा कितीस दुःख होत असेल ! 
आकाशांत फिरणारे, पाण्यांत राह्णारे व अरण्यांत बास्तव्य करणारे पश्चु-पक्षी बगैरे जीव 
परर्परांना भक्षण करतात. आपकें भक्ष्य शोधीत असता कोणी पद्म व कीटकपक्षी बगैरे कोठें छप्नून 
बसला असेल तर त्याछा शोधून काढतात. निर्बल प्राणी बलवान प्राण्याब्या 
अरण्य पञ्चु-पक्ष्यांप्या भक्ष्यस्थानीं पडतात. शिकार करणारे भिछ, पारधी बगैरे छोक भरण्यांत 
दुःखाची कल्पना. जाऊन हरिण बौरे प्राणी धरून आणितात. त्यांचा बध करतात, त्यांचें 
मांस शिजवितात व मसाल्यांत घाढन भक्षण करतात, सारांश अशञ्ञा 
प्राण्यांबर कोण दया करतो ! पूर्वी ज्यांनीं दयाधर्म स्वीकारिछा नाहीं व द्रव्यलोभानें अनेक 
प्रसंगी खोटें बोद्न, मायाचार योजून, विश्वासघात करून, द्रव्यसंपादन केलें त्याचें फल तियैच- 
योनींत जन्म घेऊन भोगावें छागतें. असा मनांत विचार आणून प्राप्त झ्ालेल्या संकटांत दुःख 
करण्याचें सोइन था. 
मलुष्ययोनीत इष्ट वियोग व अनिष्ट संयोगापासून अनंत दुःख प्राप्त होतें. याशिवाय निर्ध- 
नता, पराधीनता, बंदौगृह, अपमान, मारण, ताडन, रोग, जरा, अंधर्व, 
मनुष्य दुःखाची. बहिरिपणा, लंगडेपणा, क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण, नीचकुछांत जन्म, नीच- 
कल्पना. क्षेत्रांत जन्म, अंगोपांग झड्टून जाणें, इच्छित आद्वार प्राप्त न होणे बौगैरे 
गोष्टीमुढें आजपर्यत जें घोर दुःख भोगिलें त्याचें चिंतन करा ब त्याहून 
यावेत्हीं तुम्द्ांस कोणतें दुख अधिक आह तें पहा. 
याप्रमाण नरकतियैच गरतीतील दुःखाला पार नाहीं. पण पापाचा उदय प्राप्त झ्लाला असतां 
मनुष्य गतीतद्वी फार दुःख सोसावें लागत. अज्ञानामुरें, कषाय व अभिमानाध्या वश क्ाल्यामुद्े 
हो थरें मानसिक दुःख कर्पना करतां येण्यासारखें नाहीं. कर्माची. शक्ति 
मानसिक दुःख. अपरिमित आद्े. ज्यांचा शब्द ऐकल्याबरोबर मस्तकांत तिडिक उठते अशा 
महादुष्ट, अधम, निदयी, अन्यायमार्गी छोकांच्या संगतीमुछें. रत्रदिवस 
त्रास सोसाबा छागतो, मनांतून भीति नाहींशी -होत नाहीं. आपणाबर उपकार करूं पाद्णोरे, 
आपल्याबर ग्राणाहृनद्दी अधिक प्रीति करणारे व ज्यांच्या संयोगापासून परस्परांना आपकें 
जीवन साथक झ्ाले असे वाटतें अशा ब्रीपुत्रमित्रांचा वियोग द्वोण्यानें, बाल्यावस्थेंत आपल्या मुली- 
बर विधवा होण्याचा व्रसंग आल्यानें, आपछी उपजीबिका नाहींशी होण्यानें, आपलें धन छुटिलें 
जाण्यानें, अतिनिर्धनता प्राप्त झाल्यानें, दिवसभर कष्ट करून पोटमर अन्न देखिल न मिव्ण्पानें, 
कर्कशा ख्री, दुराचारी पुत्र व भावाभावामध्यें बैर होण्यानें, गुणवान्‌ मालकांचा वियोग द्ोण्यानें, 
निष्कारण आपणावर खोटा कलंक आल्यानें अतिशय दुःख द्वोतें. द्वे धीर पुरुषा ! याहुन तुला या 
संन्यासप्रसंगीं जी बेदना द्वोत अद्दे त्याचें दुःख अधिक बाठतें काय ? 
कर्मोदयानें मनुष्यजन्मांत उत्पन्न द्वोजन अम्मींत जकून मरावें छागलें. सिंद्द, वाघ, सर्प बौरे 
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दुष्ट प्राण्यांनीं अनेक प्रसंग तुम्दांढा भक्षण केलें. अनेकवेव्यं हवत, प्राय, कान, नाक कान, 
सुछावर चढ़वून डे गक्रे व जीम उपदृून काढली आइे. यात्रमाणें 
पराधीनतेचें दुःख. मनुष्य जन्मांत अनेक प्रकारचें दुःख भोगले. बलबान्‌ झज़ूंनी कार्डीनें 
बेतानें, मुष्टिप्रद्वारानें, मु्वरानें, चाबकानें, छोखंडाब्या साखब्हीनें व शन्नानें 
पुष्कब्ठदां बिदारण केले. कर्थी लाया बुक्या पण खाब्या लागल्या. करी कर्घी दव्हण कांडण बौरे क्रिया 
पण कराब्या छागल्या. या सब गोष्टी पराधीनतेमुत्ठें धट्दन आल्या. आतां चैये घरून कर्मोदयानें 
प्राप्त द्ोणान्या दुःखाला शांतपणानें एकवेत्य॑ं भोगाल तर पुनः तुम्हाला असे पराधीनपणाचें दुःख 
सोसाबें छागणार नाहीं 
आजपयैत सब प्रकारचें रोग तुम्दी अनेकवेव्यं भोगले आहत. या समयीं तुम्हाला प्राप्त 
ज्ञालेला रोग लौकरच नाहदींसा द्ोईल. रोगाशिवाय हें जीर्ण झालेलें व मलमृत्नांनीं भरलेलें शरीर 
नाहींसें द्वोणार नाहीं व व्याशिवाय तुमची या देह्दावरून ममता पण कमी 
रोगपीडा सद्दन करा. द्वोणारी नाढ्ढीं. या रोगामुद्ेंच तुमची धर्मावर अचल प्रीति बसेछ व रोग- 
जनित बेदनां द्वीच तुम्दांवर उपकार करण्याकरितां प्राप्त न्ाली आद्दे अरे 
पादून तुमचा इृषे गगनांत मावेनासा होईल. बाबानो ! तुम्ही आजपर्यत संसारांत जें दुःख भोगलें 
आढ्टे त्याच्या अनंताब्या भागाइतकेंद्ी सांप्रतचें दुःख नाद्वीं. मण यासमयीं भयभीत द्वोऊन घर्मपराड्‌ 
मुख कां होतां ! 
तुम्दी कर्माष्या बश होऊन चतुर्गतीत भयंकर दुःखें भोगिी आहत. आतां द्वा धर्म 
धारण करून ब्रतसंयम धारण केलें आह्े. अशा प्रसंगीं वेदना प्राप्त दोऊन दुःख होत भाद्दे 
म्हणून ह्ा्चें भय कां बात्गतां £ कर्माबेशानें आजपयैत जीं दुःखें सोशिलीं 
बेदनेला भिऊं नका. तींच दु:खें जर धम रक्षणाकरितां एकवेछ शांतभावानें भोगिढीं असती तर 
कर्माची निजंरा द्वोजन असा प्रसंग पुनः न येता. म्हृणून द्वे धीर पुरुषांनो! 
आतां तुम्दी या समाधिमरणग्रसंगीं प्राप्त झालेल्या बेदनेमुल्ठें भयभीत होऊं नका. निर्भय द्वोऊन 
आलेला प्रसंग साम्यभावानें पार पाडा. वेदनेला मिऊन ती नाहींशी दद्वावी म्हणून इलाज करूं: 
लागाल तरी ती वेदना जोपयँत कर्माचा उदय प्रबल आह तोपयैत नाहींशी होणार नाहीं. तम्दी इछाज 
योजा वा न योजा, वेदनेबर केलेले अनेक उपाय कर्माचा उदय मंद असेल तरच उपथोगी होतात 
एरूद्दी होत नाद्वीत 
कर्मान्या उदयाचा जोर असल तर मोठी शाक्तिमान्‌ औषधें देखिल आपला गुण दाखबूं 
शकत नाद्वीत. ज्यांना ब्रततपश्चणादिक क्रिया नाह्वींत असे छोक योग्यायोग्य आणि भक्ष्याभक्ष्य 
याचा विचार न करतां रात्रंदिवस मनास वाटेल तें भक्षण करीत असतात. 
शक्तिमान्‌ औषध गुण त्यांना रोग प्राप्त झ्ाछा असतां अनेक उपाय करीत असूनद्वी उपयोग द्वोतो 
देत नाददी, .. असें दिसून येत नाद्वी, मग तुम्ही तर अ्रततपश्चण धारण करून. अयोग्य 
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क्रियेचा त्वाम केलेले' आइंत: तुम्दाला रोगामुर्के वेदना ह्वोत असतां ध्याकुछ द्वाऊन स्पाचा प्रति- 
कार कराका भरी इच्छा कां दोते ! जहो ! इदलोकी साजासारखी अलुकूछ सामग्री तर दुसंग्या 
कोणास उपलब्ध नाहींना ? राजे लोकांना ब्त, उपोषणें, अक्ष्याभक्ष्य, योग्यायोग्य हें पाहण्याचेंद्दी 
कारण नसतें. अनेक प्रकारची द्विंसा ब आरंभ करण्थाचीह्ी त्यांना भीति नाहीं. त्यांष्या अंतः- 
करणांत दया नसते. त्यांचे पदरी मोठमोढे धम्बंतरी असतात, इजारों रुपये खर्चून अचुक गुण 
दाखविणारी अनेक ओषधेदी त्या वै्याजबत्ू तयार असतात. पण जेब्द्दां राजाला कर्माष्या प्रवल 
उदयानें एखादा जबरदस्त रोग प्राप्त होतो तेब्द्वां त्याचा उपशम करण्याच बैदांचे द्वातून द्ोत नाहीं. 
मंग तुम्द्दी त्यागी व अती आइ्वांत, तुमष्या अंतःकरणांत दया भरलेली आदे. अनेक वैयाबृत्य करणारे 
लोक तुमच्या सेवेला हजर आह्वेत. ते सर्व तुमच्या वेदना नाद्दीशा करूं: शकत नाद्दौंत. तुम्दांस वेदना 
नाद्दीशी करण्याची इच्छा असेल तर पक्त जिनेंद्राष्या वचनरूपीं ओऔषधाचें सेबन करून परम 
साम्यभाव ढेंच कोणी एक परम रसायन ग्रहण करा व पूर्व कर्माच्या उदयरूप रसाला शांतभाबानें 
सद्दन करा, त्यामुद्दें अशुभकर्माचा रस नादींसा होऊन नर्वान कर्माचा बंध होणार नांदीं, 

मरण हूँ एका पर्थायांत एक वेछ केब्द्ां तरी द्ोणार आह्दे. पण संयमयुक्त मरण प्राप्त द्वोण्याचा 
समय याच ठिकार्णी प्राप्त ज्वाला आहे, यामुत्ठ या प्रसंगाच फार माद्दात्म्य आद्दे. यवरद्धीं सावधान 
पाइ्टन हर्षानें मरण साधल्यास अनेक जन्मांत वरचेवर मरण करण्याचें कारण 
संयमयुक्त मरण पडणार नाहीं ब अल्पायुष्यामध्यें आतंपरिणामांत मरण येणार नाढीं, अश्युभ- 
पत्करा. कर्माच्या उदयाला प्रतिबंध करण्यास इंद्रादिक देव देखिल समर्थ नाहौंत, 

मग दे अर्पगक्ति धारण करणारे लोक तुम्दाला करसे बचावू शकतील ! 
जो वृक्ष तोडण्याला इत्ती देखिल समर्थ नाहीं तो एखादया अशक्त अशा सझाकट्टन कसा 
लोडला जाईछ ? ज्या नदीच्या भयंकर ग्रवाह्मांत मोठा बलवान्‌ दत्ती वाहन जातो व्या प्रवाह्मांतून 
एखादें ससे बाद्वत गेलें तर त्यांत आश्चर्य कसलें ! जो कर्माचा उदय तीथ- 
कर्मोदय आर्जेक्य कर, चक्रवर्ती, नारायण, बलभद्ग व इंद्रादिक देव अशा पुण्यशाली पुरु- 
आदे. षांनाद्दी अर्जेक्य, तो उदय तुम्हां आम्द्ठां सारझ्या सामान्य माणसाला कसा 
जिंकता येईल ? सारांश, आर्जिक्य कर्मोदय असाता कर्माच्या उदयानें रस 
देत असतां द्वेश करूं नका. चैये धारण करून साम्यभावानें त्याची निजरा करा. कर्मो- 
दयानें दुःखी द्वोजन रडाल, विलाप करार, दैन्य दाखवाल, तरी बेदना नाहींशी द्योणार नाहीं. 
ही कमी न द्वोतां वरील उपायांनीं उछट बाढतच जाईल ब व्रत, संयम, धर्म व कीर्ति यांचा नाझ 
होईल. शिवाय आर्तष्यानांत मरण आलें तर तिय॑चयोनीत उत्पन्न व्हाबें लागेल हें निराकेंच. असा-. 
ताचा उदय भ्राप्त झ्ाला असतां तो नाह्वींसा ह्ोजन सुख प्राप्त व्दावें म्दणून बिछाप करण, रडण, 
दीनभाषण करणें म्दवणजे वाढूंतून ते काढ्ण्यासारखें, पाण्यांतून लोणी काढूं पाइण्यासारखें, 
अथवा तांदक्ाकरितां भूस कांडणें यासारखें निरपयोगी आद्े. यापासून डलट तीज बंध होणार आदे. 

रु, ४८ 
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एखादा माणसानें पूर्वावस्थेंत कोणापासून कर्ज घेतलें व ते मुदत संपतांच देऊन ठाकलें म्दणजे आपल्या 
डोकीवरील भार कमी झ्ञाला असे तो मानतो. ह्माप्रमाणें धर्मवान्‌ पुरुषद्दी कर्मोदयानें प्राप्त श्लालेले रोग, 
दारिश,, उपसगी व परीषद् वौरे आछे असतां ह्ांची पीडा शांतपण्ें सहन करील व स्यापासून 
ऋणमुक्त ज्ाल्यासारखें मानून दुःख न करतां आनंद मानील. ह 
« मला यावेद्वीं पूलकृत कम उदयाला येऊन दुःख देत आह दें फार चांगलें ब्लालें. कारण 
या प्रसंगीं मजजवत्ठ ज्ञानरूपी धन पुष्कछ आहद्दे. माश्या अंतःकरणांत पंच- 
धर्मात्य्याचें संकटांत परमेष्ठीचें त्रितन सतत चाललेलें आह. माझ्ले धर्मबांधवद्दी मला साद्दाय्य 
चिंतन... करण्याकरितां सज आह्वत. अशा समयीं माइ्या डोकीवरील कर्जाचा बोजा 
ह काढून मी सुखी होईन. कामक्रोधादि कषायापासून बांधलेलें कम इतकें 
बलवान्‌ असतें कीं ते ऋद्धीच्या, विद्येष्या, बंधूच्या, धनसंपदेच्या, शरीराच्या व देवदानवाध्या 
साद्ाय्याला अथवा बलाला क्षणार्धात नष्ट करून टाकतें. अससे ढेँ कमेरूपी ऋण आद. तें छौकर 
घुटत नादीं. ! 
रोग, शोक, जीवन, मरण वगैरेचा दुसज्या कोणालाही उदय न येतां जर तुम्हालाच त्याचा 
डदय भोगावा लागछा असतां तर दुःख करणें योग्य म्दृणवि्ले असतें. श्षुधा, वृषा, रोग, 
वियोग, जन्म, जरा, मरण बगैरेचा कोणाला उदय येत नाद्दी व कोणाला 
उदय अटब्ठ आद्दे. .व्यापासून त्रास द्वोत नाहदीं ! या सर्बाँंचा उदय सर्व संसारी जीवाला येतो 
ब तो सर्वाना भोगावा लागतो. एवर्देच नब्द्द पण चारी गतींत कर्माचा उदय 
कोणालादी सुटत नांदीं, म्दणून पूर्वावस्थेत जो बंध केला गेला त्याचा उदय प्राप्त झ्लाला असतां 
आकुल्ता करूं नये. पैय धारण करून शांत परिणामांनीं कर्माला जिंकाबें. सर्व दुःखांचा विजय 
करण्याब्या प्रसंगीं आतां कोणत्या गोष्टीबदइल तुम्दी दुःख करीत आद्वां समजत नाहीं. 
सम्यग्दही जीव तर जन्मापासून समाधिमरण प्राप्त ब्द्वावें अशीच इच्छा करीत असतात. आता 
असा कठिण व दुलेभ अवसर प्राप्त ज्ञाछा असून सर्व दुःखांचा नाश द्वोण्याची वेव्प्राप्त झाली 
असतां या प्रसंगीं विषाद मनांत आणर्ेे योग्य नाहीं. एकवेह् दवा प्रसंग 
समाधिमरणाची._गेला कौ मगर तो अनंत काल गेल्यानें ही पुनः प्राप्त द्वोणारा नाद्दी, अरिहंत, 
एब्छाकरा.. सिद्ध, आचार्यादिक पंचपरमेष्ठी व इतर सर्व धर्मबरांधवांच्या साक्षीने जें 
ब्रत, संयम धारण केले, त्याचा भंग केल्यानें पंचपरमेष्ठीवरीछ तुमच्या भक्तीत 
बहा छागेल, तुमच्या धर्माला दूषण छागेल, धर्ममार्गाची विराघना द्वोईल व स्वतःचे हृद्धपरछोक विधडून 
जातील.बरें, इतकें करून तरी खात्रीपूर्षक जगण्याची तरी खात्री आहे काय ! ती तर शक्‍्य नादी.एकवेछ 
मरण हैं अवश्य प्राप्त व््यावयाचेंच. मरण आणि दुःख, व्रतसंयमाचा भंग केला मरद्णून थोडेच 
चुकावयाचे आद्वित! जें कार्य राजाच्या, पंचाच्या व देवाच्या साक्षीने करण्याचा अंगीकार केला तें 
प्रसेगी न केले तर त्याबदइल राजापाशीं गुन्हा घडतो, जगांत तिरस्कार द्वोतो, परलोकी अनंतकाल- 
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पयेत जन्मंमरण, रोग, शोक, वियोग बौरे दुःखाला पात्र र््वावें छागतें. जी गोष्ट सोडिली अथवा जें 
ब्रत प्रद्ण केलें त्याचा भंग करणें दवा महान्‌ अपराध समजढा जातो. ज्यानें कोणतेंद्दी त्रत पत्करिलें 
नाद्दी तो अनादि संसारीच असतो. त्याला ब्रतसंयमाची कर्षी प्राप्ति झालेलीच नसते. पण ज्यानें 
ब्रतसंयम प्रद्षण करून त्याचा भंग केला ब्याला धमरमंवासना पुनः अनंतानंत कालांत उत्पन्न होणें 
कठिण पढड़तें. ह 
आद्वाराबिषयीं अतिशय आसक्ति असणें दें देखिल अत्यंत निंच आह. उत्तम पुरुष क्षुधेला 
प्राण इरण करणारी बेदना जाणून फक्त धर्मसाधनाकरितां शरीर टिकानें याच देतूनें अल्प आद्वार 
प्रदण करीत असतात. त्यांत देखिल त्यांना फार छज्जा बाठत असते. 
भाइराच्या आसक्तीचे आद्वाराच्या गोष्टी बोल्ण्यापासून देखौल पापबंध द्वोतो म्हणून ते अशा 
दोष. गोष्टी मुखाबादें उच्चारूं इच्छित नाद्वीत. द्वाड, मांस, पू, रक्तांनीं बनलेला 
देद्व आद्वारांवाचून निभत नाहीं व देह्यबांचून तप,अ्रत, संयम, स्वरूपात्मक 
रलनत्रय मार्ग पात्ठतां येत नाहीं. र्दृणूनच सरस-नीरस, मघुर-कद्टू जसा वेक्ेवर कर्मानुसार प्राप्त 
होईल तसा, निर्दोष रीतीनें प्रहण करून पोटाची खब्ठगी भरतात, रसनेंद्रियाच्या बश कर्धोंदी होत 
नाह्वीत, आद्वाराबिषयीं उत्पन्न द्वोणारी तीत्र इच्छा रोंकडी तरच मनुष्यजन्मांत येजऊन साफस्य झालें, 
नादीं तर पश्चुयोनींत ती जिंकण्याचें सामर्थ्य नसतें. त्याठिकाणीं ती प्रबल असल्यानें सबल निर- 
छाला भक्षण करतात. इतकेंच नव्दे पण आई आपसल्या पिलछालय आहाराध्या तीज इच्छेनेच खाऊन 
टाकते. मनुष्यगर्तीत देखिल नीच, उच्च, कुलीन, अकुलीन वगैरे भेद आह्यारावरूनच झ्ालेले 
भादित. जगांत जेवढीं म्दृणून निंद्य आचरणें घद्दन येतात तीं सर्व आद्वाराचा विचार नसणान्या 
उरुपाकट्टनच. या उलट ज्यांचो आद्वारावर आसक्ति नाद्वी ते निर्मल असून निर्वाछकतेमुद्ठें उत्तम 
गणले जातात. आद्वारलंपटी पुरुष बागबगीच्यामरध्यें जाऊन आनंदानें वनभोजन करण्याच्या इच्छेने 
कोव्यवधि त्रस जीवांचा धात करण्यास ग्रबृत्त द्वोतो. मोठमोव्य। पापाला याच कारणामुद्ठे अनुमोदन 
देतो, अभक्ष्य मक्षण करण्यास तयार द्वोतो, असत्य आणि पाप उत्पन्न करणारें दुर्वचन बोलण्यास 
उद्यक्त होतो, चोरी करण्यास तयार द्वोतो, व्यभिचार करूं लागतो, अतिशय परिप्रद्द ठेवण्याची 
व्याला इच्छा द्वोते, केवछ मिष्ठान सदैव भक्षण करण्यास मिढ्ठावें याच देवूनें तो इतर जीवांचा धात 
करितो व खोटें बोढन देखिल धन संपादन करूं लागतो. याच द्वेतूनें तो क्रोध, मान, माया, छोभ, 
चोरी वगैरे करूं लागतो. आपला कुलकरम सोइ्न नीच जातीष्या आद्वारविद्वारांत आपण द्ोऊन 
जाऊन मिव्ठतो. त्यांचें दात्य पत्करतों. निर्लज्ज बनून, आपला दर्जा सोइन, निद्च आचरण करूं 
रूगतो. स्याबेब्ठीं त्वाला आपण स्वतः कोण याचा विसर पड़तो. केबछ गोड पदार्थावरील छालसेनें 
आपलें मन बिघड्टून बेतो. पृष्कव्ठ श्रीमान्‌ माणसांना आपल्या घरीं यथेच्छ छुंदर भोजन नित्य 
मिक्तत असूनद्वी नीच अशा अंत्यजाकड़े अथवा म्लेंच्छाचें घरी जाऊन जेबावें अशी इच्छा उत्पन्न 
होते. याचप्रमाे ज्यांना स्पर्श देखील करीत नाह्टीत अशा अधम, नीच पुरुषांनीं डद्रंभरणाकरितां 
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तयार केढेझे पदार्थ ज्यांना मुसलमान, मांग, भहार वगैरे देखील स्पदी करतात असे पिकत 
बैऊन खातो. आद्वारलंपटी माणसाका अत, उपोषण, शील, संयम यापैकी कांदीदी चडत नाही, 
त्याला आपल्या मानापमानाओें दुःख नसतें. वेत्शेवर अभक्ष्य, उष्छिष्ट अथवा मद्यमांस में सांपडेल ते 
खाम्पाशी गांठ, याप्रमाणें हीं माणसें आपत्ण कुछक्रम सोडण्यास तयार द्वोतात, यावरून जिव्द्वारंपटी 
पुरुषांच्या द्वातून कोणते अनर्थ घड़णार नादींत तें पद्दा. त्याछा कोणतेद्दी पदार्थ पहन, शोधून 
खाब दी कल्पनाच मनांत येत नादी. कारण पदार्थ मिछ्र॒तो कीच आपण तो तोंडांत ठाकतो कधो, 
इतकी जबरदस्त अधाशी बृत्ति बनलेली, तेथें बिचार कोठढा ! अधाश्ञी पुरुषाची बुद्धि तीत्र असली 
तरी पुढें ती मंद द्वोते, पुढें पुर्ढें त्या बुद्धौंत विपरीतता प्राष्त होते. सन्‍्मार्ग सोइून ती दुर्मागकडे 
थाऊं लागते व धर्मापासून परबृत्त होते असें आपण पाइतों. किस्येक माणसे पुष्कत्ठ शास्रपुराणांचें 
अध्ययन करतात व आपल्या अमृतासारस्या रसाऋ बाणीनें लोकांना सन्‍्मार्गाचा उपदेश देत असतात- 
किस्ेक पुष्कक दिवसापासून सिद्धान्तश्रवण करीत असतात आणि त्यांना खरें काय, खोर्टें काय व 
आपके आचरण कसें ठेवावें दें कल्तें. पण अयोग्य मार्गापासून परादृत्त द्वोतां येत नादीं. याचें कारण 
अन्यायाचरण व अमक्ष्यमक्षण आदे. मुनीश्चरांना मुख्यस्व॑ करून आद्वारशुद्धि सांमितलेली आदे. 
श्रावकांनादी शुद्ध बुद्धि राहण्याकरितां तिची अवश्यकता आह. 
आद्वारलंपटी पुरुषाछा योग्यायोग्य पाहून, शोधून पाइण्याइतकी स्थिरता रद्दात नादी. त्याला 
दोईल तितकें छौकर कसे तरी खावयास मिावें अशीच इच्छा असंते. त्याछा आपरा कोणी सन्‍्मान 
करावा, उच्चस्थानावर बसवांब असें घाटठत मसतें. जेथें को मिष्टभोजन 
आद्वारलूपटी पुरु- मिक्ठेल तेथें त्याला नवनिधि-प्राप्तितारखा छाभ ज्ञालासें बाठतें. तो नेइमी 
घाची अवस्था. मिष्ट भोजन देणाय्या पुरुषाचा दास असतो. आई, बाप, गुरु, स्वामी या 
सर्वाँंचि उपकार विसरून, द्वोतां होईल तलितकें त्यावर अपकार करण्यास 
तयार द्वोतो. अशा पुरुषाचा मान स्याच्या घरांत स्त्ीपुत्र देखिल ठेचीत नाह्टीत, आद्वारलंपटी पुरु- 
दांना धर्मावरदी श्रद्धान नसतें. कारण सम्यग्दष्टी पुरुष आत्मिक सुखाला खरें सुख मानतात. र्याना 
इंद्रियणनित विषयसुखाबिषयीं अत्येत अरुचि असते. याला तर मिष्टभोजनाशिवाय दुसज्या कोर्ठेद्द 
सुख दिखत नाहीं. अर्थात्‌ याला यधार्ष ज्ञान नादीं म्दृणून छुख कोठलें ! जिव्दयालंप्रटी मनुष्य 
उच्चकुलीन, नीचकुलीन, मद्दाअभिमानी या सर्वाँची पोटाकरितां सारखीच स्तुति करीत असतो. दौन 
मुद्रेनें इतरांष्या मुखाकडे पाहुन याचना करतो. फ्क्त एका भोजनाब्या इच्छेनें तंदुलमास्य सातव्या 
नश्काला जातो पण अनेक जंदूना भक्षण करणोरे मोठमोढे मासे त्याहुन कमी दुःखें असगाज्या नरकात्य 
जातात. सु मौम नामक चक्रवर्तीला देवांनी दिलेल्या द्शांगकर्पडृक्षाष्या मोगापासून तृप्ति बाटली माही. 
तो कोणा एका परस्थ माणसानें आणलडेल्या फर्लातील रसाच्या आसक्तिमुर्छे आपस्या कुददुंबासद समुद्रंत 
घुदून सातप्या मरकाछा गेला. भग इतसंची काय कथा? यावेध्ठीं जिनवचनरूपी अमृतरसा्े तुम्हाला 
प्राशइम करवीत असूनद्ी जर तुमची जादार, रस वौरे मधील आसक्ति 'कमी द्ोत नसेल तर तुम्दात्य 
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अझ्ून कनंतार्मत कार संसादांत निःसंशय ज्मण करामयाचें अदे तर क्ुभा, तृथा, रोग, वियोग, जह्म, 
मरण यांचें असंतकाक दुःख सोगावयाचें आदे असे समजछें पादिजे. 
आदार प्रद्ण करून क्षुपेच्री बेदना नाहींशी दोईक, अशी तुमची समजूत असैल तर ती 
कर 8 खोटी आदे. आहद्वारापासून क्षुघनेची वेदना नादीशी होत नाहीं. क्षुपात॒पेची 
भादाराने क्षुधा वेदनावेदना असाता नामक कर्माचा उदय नाहींसा होण्यानें भिठणारी आदे. मूक 
शमत नाद्दी,.. छांगेल तसें खात गेल्यानें ती मिटणारी नाहीं. उलट वरचेवर वदिर, अध्लीत 
लांकड़ें घालीत गेल्यानें तो शांत द्ोत नाहीं. समुद्रांत इजारों नथा य्रेऊन 
मिव्ठाल्या म्दृणून तो तृप्त द्वोत नाह्दीं. याचप्रमाणे आहारापासून तृप्ति द्वोत नाहीं. व्ञमान्तराय 
कर्माष्या क्षयोपशमानें उत्पन्न द्वोणारें अत्यंत बल, तेज, बी व कांति थांना बादबिणारा मानसिक 
आह्वार असंझ्यात कालपयैत स्वर्गांत इंद्र बेत असतात, रइणून त्यांना क्ुधेष्या अमावरूपीं तृप्ति 
घुख थोडेंच प्राप्त द्वोतें ! चक्रतती, नारायण, बलिभद्र, प्रतिनारायण व. भोगभूमीतील माणसेंहली 
लछाभान्तराय व भोगान्तराय कर्माष्या क्षयोपशमापासून प्राप्त द्वोणारा उत्तम आद्वार प्रद्ण करीत असूमदी 
त्यांच्या क्षुघेची वेदना दूर द्वोत नाहीं. मग यत्किचित्‌ अन्नापासून तुमची शांति कशी होईछ ? यासारी 
घीर धरून आद्वाराची इच्छा जिकण्याचा प्रयत्न करा. विचार करा कीं, यावेत्तीं जर तुम्दी आदार बेतरू 
तर तो कितीसा घ्याल ! त्याचा स्वाद कितीबेब्ड टिकेल ! जिभेचा स्पदी होईतोपयैल काय तो स्थाद. पुरे 
गिक्कून गेल्याबर स्थादै नादीसा होतो. पह्विल्यांदा तरी स्वाद कोठें असतो ! केव् तुमची अत्यंत वृष्णाच 
सर्ब प्रकारध्या भावना उत्पन्न करते. द्वे सर्व प्रकारचे आद्वार तुम्दी अनादिकालापासून भक्षण करीत 
आला. अजून जर तुमची तृप्ति झाली नाद्टी तर आतां कंठाछा प्राण येऊन डेंपला, यावेद्ठी यत्किचिल्‌ 
आह्वारानें तुमची तृप्ति कशी द्वोणार ! म्द्वणून आतां व्रताविषयीं ढढ निश्चय कायम ठेऊन आपण 
आत्मद्दित साधून प्या. आजपयेत तुम्दी ज्याचा स्वाद घेतछा नाहीं असा एखादा अपूर्ष आद्ारही 
जगांत उरलेला नाद्ी. जो संपूर्ण समुद्राचें पाणी पिऊनद्वी तृत्त ज्ञाछा नाडीं त्याला पाण्याचा 
थैंब चाटविष्यानें कशी तृप्ति द्वोईढ : यापूर्वी तुम्ददी रात्नंदिवस आद्वाराकरितां दुःखी द्ोडन अनेक जन्म 
घालविले आद्वित. पुष्कत् कालपयेत आद्वार प्रह्ण करण्याची इच्छा टिकते ढें एक दुःख. तो आद्वार झा 
दोण्याकरितां सेवा, वाणिज्य बगैरे उपाय योजून धन प्राप्त करून थेणें हें दुसरें दुःख. धन संपादन 
करण्याकरितां दैन्य धारण करून पराधीन रद्दावें लागते हूँ तिसेरं दुःख. इतकें कष्ट करून मिल्ठ- 
बिलेले सब धन खर्च द्वीत असलेढें पाहून होणारें दुःख, आपण अशक्त प्नालों किंवा अग्रबुद्ध ठरलों 
असतां द्रीपुत्रादिक धनसंपादन करूं लागतात व्यावेद्धीं त्यॉभ्या अधीन र्वण्यावें दुःख, स्वतः 
अन्न तयार करूं व्यगणें व लें तयार द्वोईपयत भुकेची वेदना सहन करण्यावें दुःख, अन्नस्तामप्री 
स्वयंपाकाकरितां नसडी तर ती बाजारांत जाऊन आणपण्याने दुःख, आपल्या इच्छेप्रमाणे से पद 
न 'मिव्ठण्यातें दुःख, गोड जेवण मिक्ूं छागलें म्हणजे आंत्रदतिखट भोजन मिक्वाें सहूणूम इच्छा 
होगें ब तिखट आंबट मिद्ंं छागें असतां मिष्ट भौजन मिह्ावें म्दणून इच्छा होगें बांचे दुन्‍्छ, 
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य्राग्रमाणें अनंत दुखें एकामागें एक द्वोत असतात. क्षणमात्रद्दी इच्छा जेयें कमी द्ोत नाढीं तेयें 
छुख कसलें ? स्वाद बेत असतां सुख आदे म्दणावें तर जिमेला स्पश द्वोतांच तो घास धशांते 
उतरूं लागतो, एका क्षणांत तो घास जिभेच्या मूलाशी जाऊन पोंचतो, फक्त जिभेच्या अम्र 
आंगाछाच पदार्थाचा काय जो थोडा वे स्वाद मित्ठतो तोच. जिद्वेला जोपयेत स्पर्श झाला नादी 
तोपयत तर स्वाद नसतो. जिभेच्या खालीं गेल्यावरद्दी तो नसतो. फक्त निमेषमात्र क्याची काय ती 
सत्ता. एवक्याकरितां असलें भयंकर दुर्ध्यान करून संकट भोगणें ढें केवढें अज्ञान म्द्ृणावें ! बरें, 
आद्वार प्रद्नण करून जरी शांति प्राप्त ढेती तर एबढी छालरूसा करणें एकपक्षी इष्ट असे म्द्वणतां 
आलें असतते. परंतु वछेचा अभाव वरचेवर आद्वार घेत असूनद्दी ्लालेछा दिसून येत नाह्दीं. म्द्वणून 
सदैव भयंकर दुःख देणाज्या आद्वाराचा त्याग करण्याचा प्रसंग सध्यां अनायासें प्राप्त झ्ञाछा आदे. 
हा प्रसंग अतिशय दुलेभ व अक्षय्य निधीच्या लाभासारखा समजून आद्वाराबिषयीं छाल्सा सोडा. 
जर यावेर्ती परिणामाची इढता ठेऊन आद्वाराविषयी विरक्ति कायम ठेवाल, तर तुम्दी स्वगैलोकीं 
जन्म घ्याल. व्याठिकाणी हजारों बर्षें क्षुधातृपेची वेदना उत्पन्न द्वोणार नाह्ठीं. कारण स्वर्गात 
जितक्या सागरबर्षाचे आयुधष्य असतें तितकीं दजार वर्षेपर्यत क्षुधेची बेदना द्वोत नाहीं. त्यानंतर 
किंचित्‌ द्वोते. ह्यावेत्तीं कंठांत अमृत ख़बूं लागतें व तत्काल क्षुधेची शांति द्वोते. हा सर्व प्रभाव म्हणजे 
असंख्यात बर्षे क्षुषा नाहींशी ढोणें, हें पूंष जन्मांत आद्वारावरील आसक्ति सोइ्डन अनशन, अवमोदर्य 
ब रसपरित्यागादिक तपश्चरण केलें त्याच फल आह. तियैच ब मनुष्य गतीमध्यें ह्लैधातषेच्या बेदनेचें 
ब असंख्य रोगाच भयंकर दुःख अनंत कार भोगाबें लागतें यार्चे कारण आद्वारासक्ति द्वोय. ज्यांनीं 
ही आसक्ति सोडिली ते क्षुधातृषावेदना व कवलाद्वार रद्वित देव झाले. आतां ज्या क्षुधेच्या वेदनेने 
तुम्द्दी दुःखी द्वोत आह्वां, ती वेदना सद्दन करून आइ्वार त्याग करण्याचा निश्चय कायम ठेवा म्हृणजे 
फारच. थोड्धा वेव्णंत वेदनारद्दित कल्पवासी देवांत जाऊन जन्म घ्याल. यावेद्धी बेदना नाहींशी 
ब्दावी म्दवणून जरी अन्न ग्रद्ण केढें तरी त्यापासून तुमची वेदनेची कीड गेलीं असें द्वोत नाढ्दीं. 
सर्व दुःखार्चे मूल कारण या जीबाचें शरीराबरीछ ममत्व आढ्वे. या ममतेमुत्दें व या्ें रक्षण 
करण्यामुर्ढें तर अनंतानंत काछ या जीवारनें दुःख भोगलें आद्वे. क्षुधा, तृषा, रोग, परीषद्द हीं सर्व दुःखें 
फक्त एका शरीराबर ग्रेम केल्यामुर्छे उत्पन्न होतात. सत्पुरुष देह्ावरील प्रेम 
शरीरममत्व सोडा... सोइन देतात तें याच कारणामुक्रे. त्यांना या द्वाडमांसचर्ममयी दुर्गधी शरी- 
राची पुनः प्राप्ति नको असततें. जोंपयत संसाराचा अंत आलेछा नसतो 
तोंपय॑त इंद्रादिक देवाचें शरौर प्राप्त द्वोत असतें. जेब्द्ां त्याचा अंत येतो तेब्द्दां शील, संयमाची 
सामग्री उपलब्ध द्वोजन जीव निर्वाणपदों पॉचतों. जर तुम्दाला शरीराच्या बेदनेचें दुःख असेल तर 
तत्काल या दरीरावरीछ ममता सोडा. पुनः देह नको असेल व आद्दाराध्या इच्छेचें तीत्र दुःख दवोत 
असेल तर आह्टारच सोहन दा, ग्वणजे पुनः क्षुधातपेची बेदना द्ोकन आहार प्रह्वण करण्याें 
कारण पड़णार नाहीं. अशा क्रमानें शरीराछा असे कृश करीत चला कीं, वातपित्तकफादि विका- 
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रांची वृद्धि न द्वोतां ते मंद होत जातील व दिवसेंदिवस परिणामांची झुद्धि वाढत जाईल, याचा क्रम 
भूवीं सछ्ेखनेंत सांगितलाच आह. पु 
अंतकालीं आपणांत जितकी शक्ति असेल तितकी एकत्र करून शेवर्टी पाण्याचा 
देखिल त्याग करावा. मुखाबाटें शब्दोच्चारणाची शक्ति उरपर्यत पंचनमस्कार मंत्र म्हृणून बारा 
भावनांचें चिंतन करीत जावें, शब्दोज्ञार करब्याचीढी शक्ति कमी क्षालौ 
मद्वामंत्र स्मरणांत तर अरिहंत सिद्धांचें फक्त ध्यान कराबें. याहीपेक्षां शक्ति कमी झाल्यास 
देद सोडावा. . धर्मात्मा व वात्सल्य अंगालछा धारण करणारे व स्थितीकरण अंगाविषयाँ 
सावधान अशा धर्मबांधवांनीं चार आराधना व पंचनमस्कार मंत्र मोल्या 
मधुर आवाजांनीं श्रवण करवावा. आराघना करणाय्या अशक्त माणसाच्या शरीरांत किंवा मस्तकांत 
श्रास होणार नाह्दी अशा मंजुछ शब्दांनीं धर्मश्रवण करवा म्दणजे त्याचें चित्त त्याठिकाणीं स्थिर 
राद्दील, पुष्कव्ठ माणसांनीं एकत्र होऊन एकदम ओरडून गेंधर् करूं नये. प्रत्येका्ने एका- 
मायून एक अशा क्रमानें जिनेंद्रनामार्चे स्मरण करवाबें, याशिवाय आराधक पुरुषाजवर् पुष्कत्ठ 
माणसें किंवा त्याच्या प्रेमाची आप्त इष्ट माणसें अथवा निरधेक बडब्ड करणारीं माणसें न ग्रेऊं 
देण्याचा बंदोबस्त करावा. त्याजजबद्छ बसून मांयेच्या, मोहाच्या, क्रोधाच्या किंवा लोभाच्या गोष्टी न 
बोलतां ज्या भाषणांनी त्याचा मोह सुट्नन बीतरागभाव वाढेल अशाच गोष्टी बोलछाव्या. त्या ठिकाणी 
दोन चार धर्मवान्‌ पुरुषाखेरीज इतर छोकांची गर्दी होऊं देऊं नये. 
आराधक पुरुषानें सछेखना करतांना त्याचे पांच दोष टात्ले पाद्िजेत ते असे-- 
जीवितमरणाशंसे भयमित्रस्थृतिनिदाननामानः | 
सल्लेखनातिचाराः पंच जिनेन्द्रे! समादिशः ।| १२९ ॥ 
अर्थ-सक्ेलना धारण केल्यानंतरद्दी दोन दिवस आपण अधिक जगढों तर बरें अस बाटणें हवा 
जीविताशंसा नामक पहिला दोष. मरण छौकर यांबें अशी इच्छा करणें हा मरणातिशंसा 
नांवाचा दुसरा दोष. मरण प्राप्त झार्ले असतां इतकें तीव्र दुःख येतें ना ! तें मछा कसे सहन 
होईठ अशी भीति वाठणें हवा तिसरा दोष. मरतांना आपल्या इश्टमित्रपुत्रदारादिकांचें स्मरण करें 
द्वा मित्रस्ृति नांवबचा चौथा दोष आणि भविष्यकालीं अमुक तपश्चरण मी केले आदे त्याने अमुक 
फल मल्ा प्राप्त व्हॉव अशी इच्छा करणें हद निदान नांवचा पांचवा दोष आदे. याग्रमार्णे दे पांच 
दोष टाव्ठाबे असे भगवंतानीं सांगितलें आह. 
विशेषार्थ-सछेखनामरण साधीत असतां सर गोष्टीचा व्याग करून फ्क्त आपल्या शुद्ग 
ज्ञायक स्वभावार्चे अवलंबन करावें. देहादिक सर्व परवस्तुवरील ममत्व सोड्टन संन्यास पारण केब्ण. 
तथापि पुनः जगण्याची व मरण्याची इच्छा करणें, भय बाव्ठगणें,मित्रावर प्रेम करणें आणि पुरें भमुक 
छख प्राप्त व्दावें रद्ृणून इच्छा करणें यापासून परिणामांत प्राप्त झ्लालेली उज्श्वलता नाहदींशी होते ब 
पुनः रागद्वेष उत्पन्न दोतात म्हणून सछेखनेछा मंलिन करणान्या या दोषांचा त्याग करावा. निर्दोष 
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खमाजिमरण प्राह हालें! अछेतां मृहस्पांना र्वर्मात मद्बान्‌ ऋद्धिधारक देवपदाची प्राप्त होते व 
बुढें ऋमानें संयम धारण करून स्या जीवाला निःश्रेयस ( मोक्ष ) प्राप्त करून घेतां येतो. 
निःअ्रवसमभ्युदर्य निस्तीरं दुस्तरं सुखाम्भुनिधिम्‌ | 
निःपिबति पीतघर्मा सर्वेदृःखैरनालीठ! ॥ १३० ॥ 
अर्-धर्मायृत प्राशन करणारा सक्लेखनाधारी कोणी जीव -स्वर्गातील अद्दर्मिद्रपदाष्या 
छुखपरंपरेन्ग पुष्कव्ड काव्वपयेत भोगतो व कोणी जीव संपूर्ण दुःखापासून मुक्त होस्साता अपार 
समुऋरूपी निर्वाणपदाचा अनुभव घेतो. 
मोक्षार्य लक्षण 
जन्मजरामयमरणैः शोकेईु:खेमंयैश् परियुक्तम्‌ । 
निर्वाणं झुद्धसुख निःश्रेयसमिष्यते नित्यम्‌ ॥ १३१ ॥ 
अर्थ-जन्म, दृद्धपणा, रोग, मरण, शोक, भय आणि दुःख हां जेयें नाह्दीत व उपाधि- 
रद्वित सुख देच जेयें नेद्मी असतें त्याला निर्वाण किंवा नि :श्रेयस म्हणजे मोक्ष असे म्द्णतात. 
विद्यादशनशक्ति-स्वास्थ्यप्रह्दद मिशुद्धियुजः । 
निरतिशया निरवधयो निःश्रेयसमावसन्ति सुखम्‌ ॥ १३२ ॥ 
अर्थ-अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतवीय, परमौदासीनता, अनंतसुख, विषयाविषयी निवाँ- 
छकता, द्वनन्‍्य भावकर्मरूपी मलाचा अभाव या गुणांनीं युक्त असे पुरुष द्वीनाधिकतारादित अनंत- 
कालपयैत मोक्षस्थानीं राइतात- ह 
भावार्थ-धर्माच्या प्रभावानें आत्मा मोक्षांत जाऊन राहतो. तेंग केवलज्ञान, केवलदर्शन, 
अनंतशक्ति, परमबीतरागता, निराकुल खुख, विषयांची अनिच्छा, करममलरद्वितपणा, बगरे गुण 
प्रगट होऊन, त्या गुणांत द्वीनाधिकता व कालाची मर्यादा रद्दात नाहडीं. अशा स्थितीत अनंतानंत 
काल आस्म्याला रद्दावयास सांपडरतें द्वाच मोक्ष द्वोय. 
काले कल्पश्नते5 पिच गते शिवानां न विक्रिया लक्ष्या | 
उत्पातो5पि यदि स्थाशिलोकरसंभ्रान्तिकरणपदु) ॥ १३३ ॥ 
अर्थ-अनंतानंत कल्पकाछ उल्टून गेले तरी देखिल मुक्त जीवामध्यें कोणताद्दी विकार म्हणजे 
त्याँचें अन्यथा स्वरूप द्वोत नाद्दी. सर्व त्रैकोक्याला दहलवून सोडणारा असा भयंकर उत्पात झ्लाढा 
तरी व्यामुक्नें सिंद्धजीनांमध्यें कांदीदी गडबड द्वोत नाहीं. 
सिद्धाचे स्वरूप 
निःश्रेयसमधिपन्नाख्ैलोक्यशिखामणिश्रियं दधते | 
निष्किद्कालिकाच्छविचामीकर भासुरात्मानः ॥ १३४ ॥ 
अथै-सोन्यांतील मठ आणि काह्ठमा अगदी नाह्ींशी झाव्यामुद्े त्यान्या दैदीप्यमान कांती- 
सारखें मोक्षबासी जीव ब्रैलेक्यांतील शिरोभागच्या सर्वोत्कृष्ट शोमेला प्राप्त द्वोतात. 


रू 
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पूजार्थाज्षिश्वयेंबंलपरिजनकामभोगभूयिह्ठैः ! 
अतिशयितश्वुवनमद्भुतमम्युद्य फलति सद्धमं! ॥ १३५॥ 
अर्थ- ह्षा सछेखना नामक सद्दर्मानें अदूभुत इंद्रादि उत्कृष्ट वैभवार्चें फल प्राप्त द्वोतें. तेर्थे 
सन्मान, द्रब्य, आज्ञा, ऐश्वय, शक्ति, नोकर व कामभोग द्वे बिपुल आद्वित. 


श्रावकधर्मान्या अकरा प्रातिमांचें स्वरूप, 


श्रावकपदानि देवेरेकादश देशितानि येषु खछु । 
स्वगुणाः पूवंगुणैः सह संतिष्ठन्ते क्रमबिदृद्धाः | १३६ ॥ 
अ्थ- सर्वज्देवांनीं श्रावकाच्या पायस्या म्दणजे प्रतिमा अकरा सांगितल्या भाद्देत. ज्या 
प्रतिमांमध्यें जे गुण असले पाहिजेत ते असून पूर्वीच्या प्रतिमेपैकीं सर्व गुण ऋमानुसार त्यांत वाढत 
असतात. त्या अकरा प्रतिमा अशा- १ दर्शन, २ ब्रत, ३ सामायिक, ४ प्रोषधोपवास, ५ सचित्त- 
ज्ञाग, ६ रात्रिभोजन, ७ ब्ह्मचर्य, ८ आरंभत्याग, ९ परिग्रहत्याग, १० अनुमतित्याग आणि 
११ उद्दिष्टद्वारत्याग, दया द्वोत. जो अनुकऋमानें पुढड्ची पायरी धारण करील, त्याला मागच्या पायरी- 
तील सर्व गुणक्रियांची अव्श्यकता आहे. पुढची पायरी घारण केली व मागच्या पायरीचे गुण 
सोडले असें द्वोतां कामा नये. जसें ब्रह्मचर्य प्रतिमा कोणी धारण करील तर व्याला त्यापूर्वाच्या सद्दा 
प्रतिमंतील आचरण, नेम, क्रिया या सर्व पूण पालछल्याच पाद्विजेत. तरच तो आठवी प्रतिमा धारण 
करण्यास योग्य होईल. 
दशेनप्रतिमा 
सम्यग्दशनशुद्धः संसारशरीरमोगनिर्विण्णः । 
पंचगुरुचरणशरणो दशनिकस्तच्वपथगृद्यः ॥ १३७ ॥ 
अर्थ-सम्यग्दर्शनाच्या पंचवीस दोषांनीं रद्वितव नेद्द्मी संसार, देह, आणि इंद्रियांचे विषय या 
विषयीं विरक्त, पंचपरमेष्ठटीना सदैव शरण जाणारा आणि जीवादिक सर्वज्ञभाषित-त्त्ांचें-सल्यार्थ 
श्रद्धा करणारा पहिला दर्शनप्रतिमाधारी श्रावक द्वोय. 
भावार्थ- स्याद्वादरूप परमागमाच्या प्रसादानें व निश्चय ब्यवद्वाररूप दोन्ही नयांच्या अब- 
लंबनानें निर्णयपूर्वक स्वतत्त परतत्त्ताछा जाणून पक्ें श्रद्धान करणारा, जातिकुलादिकांचा गर्व सोटटन 
निरभिमानी बनलेढा, आपणाहून गुणवान्‌ असतील त्यांचे गुण पाहून त्यापुर्दे आपणाछा तुच्छ 
लेखणारा, अभ्रत्याख्यानावरण कर्माच्या उदयामुत्ठें विषयांवरील प्रीति कमी होत नस॒ली व गृहकुदुं - 
बांतील सर्व पापक्रिया घटढत असल्या तरी, तें सर्व मोदिकर्माच्या उदयामुद्ठें घ्टन येत आह असे 
जाणून सदैव “ह्वा मानना सर्व अज्ञानभाव केब्हां नाढींसा द्दोछठ, मी यापासून केव्हां सुटेन, जबर- 
दस्त कर्माच्या उदयानें गांठल्यामुद्ठें मला समजत असूनद्दी त्याग करणें घडत नाहीं ” असें चिंतन 


करून पश्चात्ताप करणारा, धर्मवान्‌ पुरुषाचे गुण प्रहण करणारा, रत्ननत्रय धारण करणास्या पुरु- 
र, ७५९ ४ 
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चांचा सनन्‍मान करणारा व धर्मात्मा -पुरुषाका पाहुनः इर्षोनें रोमचित होणारा, जो असेल तोच खरा 
सम्यगदष्टी श्रावकः म्ह णावा 
विशेषाथे- राग, द्ेष, मोह आणि शरीर या सर्वाशीं आपल्या ज्ञायक खभावरूप:आसःस्म्याचें 
तादात्म्य झ्लालेलें असून परम पवित्र आत्म्याहून रागद्वेषादि विकार अत्यंत मिन्न आद्वत अंसें- अनुभवंणें, 
जीवाशी इढसंयोग-संबंधानें रहात असंलेल्या शरीसला बच्लाग्रमाणें-मिन्न मानणें, अठरा दोष रद्वित 
सर्वज्ञ बीतराग परमेष्ठीलाच यथार्थ देव मानून त्या ठायीं प्रृूज्यपणा ठेवणें, इतर दोषयुक्त देवांमध्ये 
देवत्वबुद्धि न ठेवणें, दया ह्वाच श्रेष्ठ धर्म मानून द्िंसेमध्यें कालत्रयीं धर्म घडणार नाहीं असा मनाचा 
निश्चय ठेवर्ण, आरंभ व परिग्रह ज्यांना नाद्वीत तेच गुरु, व्याशिवाय इतर गुरु नब्द्देत असे इढ 
श्रद्धान करणें, जीवाला कोणी मारणारा किंवा तारणारा नसून, सुखदःख, उपकार, अपकार, गरीब, 
श्रीमंत बगेरे विकार उत्पन्न करणारा कोणी नाहीं, जीव आपल्याच परिणामांनीं सर्व परपदार्थाना 
सुखदुःख उत्पन्न करणोरे जाणून कर्मबंध बांधघून घेतो व परिपाककालीं कर्म उदयाला आलें असतां 
आपण सुखी व दुःखी झ्ञालों असे मानतों, याप्रमां कर्मोदयानुसार सुखदुःख भोगणें प्राप्त आढ्वे ढेँ 
जाणून त्याविषयीं माध्यस्थ्यभाव ठेवणारा सम्यर्दष्टी जाणावा. ब्यंतर देवांची अतिशय भक्तीनें आराघना 
करणारे व मंत्रतंत्रयंत्रादिकांवर विश्वास ठेवणोरे जर पुण्थह्ीन असले तर त्यापासून त्यांचा कांहींढी 
उपकार ढ्वोत नाहीं. पुण्य नाहींसें झालें म्हणजे से आप्तबांधव, इश्टमित्र वगैरे शत्रु होतात. पुण्याचा 
उदय असछा तर मातीर्चे सोन होतें व दगडाच्या आकाराचा देव प्रत्यक्ष खरें रूप धारण करून 
त्यावर उपकार करण्यास तयार ह्वोतो. ज्या जीबाचे ज्या ठिकाणीं, ज्यावेत्ठीं, ज्या निमित्तांनीं जन्म 
वा मरण, छाभ व अछाभ, सुखदुःख होणार अर्से जिनेंद्र भगवंतांनीं आपल्या दिव्यज्ञानांत जाणलेलें 
असतें, ला जीबाचें, त्याठिकार्णी, त्यावेत्ठीं, तन्निमित्तानें जन्म, मरण व लाभालाभादिक नियमपूर्वक 
दोणार. तें टाब्य्ण्याचें इंद्र-धरणेंद्र, क्षेत्रपाऊ अथवा खुद्द जिनेंद्रामध्यें देखिल सामर्थ्य नाहीं, अशी 
सम्यग्दष्टी पुरुषाची खात्री असते. यातप्रमार्णे द्रव्याचे सर्व पर्याय जाणून श्रद्धान करणारा पद्विल्या 
प्रतिमेचा धारक दर्शनिक श्रावक म्द्ृणावा, 
ब्रत प्रतिमा 
निरतिक्रमणमणुव्रतपश्चकमपि शीलसप्तकं चापि | 
धारयते निःशल्यो यो5्सो व्रतिनां मतो व्रतिकः | १३८ ॥ 
अथै- जो अतिचाररहित पांच अणुब्रतें व सात शील अशीं बारा ब्रतें, माया, मिथ्यात्व, निदान 
या तीन शल्यांनीं रहित होऊन पात्ठतो त्याला व्रती पुरुषांतील ब्रतीश्रावक म्हटलें आहे. 
सामायिक प्रतिमा 
चतुरावतंत्रितयश्रतुःप्रणामः स्थितो यथाजातः | 
सामयिको द्विनिषय्स्रियोगशुद्धस्रिसंभ्यमभिवन्दी ॥ १३९ ॥ 


अथे- सकाढ्हीं, दोनप्रहरी व सायंकाव्हीं मनवचनकाया शुद्ध करून, बाह्याभ्यंतर परिग्रहद 
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सोइ्टत, दोल्डीः दातःजोईन- तीत्त वेब्यां चारी दिशांना उर्ओे राहून चार नमस्कार करणें व दोन 'वेच्भं- 
( प्रारंभी:व शेबटी ) बल्ून नमस्कार करणें ही तिसरी सामायिक प्रतिमा जाणावी: यारा: विशेषतिधि- 
गुरूपरिपाटी जाणणान्या अधिक ज्ञानी सुरुषाजवदू न समजून -ध्यावा, 


प्रोषधोपवास प्रतिमा 
पवेदिनेषु चतुष्बषि मासे मासे स्वश्नक्तिमनिगुद्च । 
प्रोषधनियमबिधायी प्रणधिपरः प्रोषधानशनः | १४० ॥ 
अर्थ- एका महिन्यांच्या दोन अष्टमी व दोन चतुर्दशी अशा चार पर्वतिथी असतात. वया 
दिवशी आपली शक्ति न लपवितां आंहारपानाचा त्याग करावा अथवा नीरस आहार ग्रहण करावा 
अथवा अब्पाद्मार वा कांजी ग्रहण करून झुभध्यानांत मन छाबावें. या विधीला' प्रोषक्रनशन नामक 


चवथी प्रतिमा म्द्ृणतात. 
सचित्तत्याग प्रतिमा 


मूलफलशाकशाखाकरीरकंदप्र्चनबीजानि । 
नामानि योउत्ति सो5्यं सचित्तविरतो दयामूतिंः ॥ १४१॥ 
अर्थ- जो दयाह गृहस्थ मृत, फल, भाजी, डाह्मब्ठी, उसाच्या किंवा बेकूच्या गांठी, कंद, 
छल आणि बीं हीं न पिकलेलीं अथवा न शिजविलेलीं खात नाहीं तो सचित्तत्याग प्रतिमाधारी 
श्रावक्र म्ह णावा. 
; रात्रिभोजनत्याग प्रतिमा 


अन्न पान॑ खाद्य॑ लेब्य॑ नाइनाति यो विभावसयाँ । 
स च राश्रिश्नक्तिविरतः सच्चेष्वनुकम्पमानमना; ॥ १४२ ॥ 
अर्थ- जो प्राणिमात्रावर दया करणारा रात्री अन्न, पाणी, फराछ व पानपुपारी अशा चार 
प्रकारब्या आद्वारापैकीं कांहींही खात नाहीं, तो रात्रिमुक्तित्याग नांवच्या सद्ाब्या प्रतिमिचा धारक 


श्रावक होतो. 
श्रह्मचय प्रतिमा 


मलबीजं मलयोनिं गलन्मलं पूतिगन्धिबीभत्सम्‌ | 
पश्यन्नह्गमनड्गादविरमति यो बक्मचारी सः ॥ १४३ ॥ 
अर्थ-जो पुरुष आपलें शरीर, रक्त आणि वीर्य अशा घाणेरब्या पदार्थापासून उत्पन्न झालेलें, 
मलिनतेचें कारण, मलप्रवाह्वी आणि दुगंध व किव्ठस उत्पन्न करणारें आहे असें पाहन कामविका- 
राचा त्याग करतो तो ब्रह्मचर्यप्रतिमाधारी श्रावक म्हृणावा. 
विशेषार्थ- ब्रह्मचारी पुरुषानें आपल्या विवादित स्रीचा देखिल उपभोग चेतां कामा नये. 
तिध्याशीं एकत्र शयन करूं नये. प्रूवीं जे भोग भोगिले असतील त्यांचें स्मरण करूं नये. कामो- 
दीपन 'करणारा पाष्टिक आह्वार घेऊं नये, राग (मोह) उत्पन्न करणारीं-वस्रप्रावरणें व अलंकार अंगावर 
घाढूं नयेत. नाच, रंग, वा्ये अवछोकन व श्रवण करूं नये. फुलांच्या माव्ठा, सुगंधी उठ्या व अत्तरें 
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हीं अंगाछा छाबूं नयेत. शुंगाराध्या कथा, अइलील वाड्मय, कार्यें, नाटकें यांचें बाचन व श्रवण करूं. 
नये. पानसुपारी वगैरे पदार्थ विषयवासना वाढविणारे आह्वत म्हणून ते मक्षण करूं; नयेत. याश्रमार्णे 
आचरण करणाराला वरील सातबी ब्रह्मचयत्रत प्रतिमा घडते. 
भारंभस्याग प्रतिसा 
सेवाकृषिवाणिज्यप्रमुखादार म्भतो व्यूपारमति । 
प्राणातिपातद्वेतो्यों ज्सावारम्भविनिवृत्तः ॥ १४४ ॥ 

अथै- दिसेचें कारण अशा शेतकी, व्यापार, नोकरी वौरे आरंभाचा जो त्याग करतो तो 
आरंभत्याग ग्रतिमाधारी श्रावक जाणावा. 

भावाथै- द्रव्य उपार्जन करण्याचीं कारणें म्हणजे व्यापार, नोकरी, शेतकी बैरे आदत. 
त्यांत पाप अवश्य घडावयाचेंच. ती सब आरंभक्रिया सोडाबी व आपके द्रव्य ञ्ली, पुत्र, मित्रादि- 
कांना विभागून दावें. थोडेसें आपल्याजवक्ट ठेऊन नवीन उपाजन करूं: नये. आपल्याजवछ ठेव- 
लेल्या थोड्याशा द्वव्यांतून दुःखित, बुमभुक्षित कोणी असेल तर त्यावर उपकार करण्याकरितां हें 
दावे अथवा आपस्या शरीरांत कांहीं रोग उत्पन्न झाला तर तो योग्य औषधांनीं बरा करण्याकरितां 
खर्चावें. आपणाला लागणारीं वल्नप्रावरणें त्यांतूनच घ्यावीं. आपल्यासारखेच दुसरे कोणी दुःखी 
असतील, अथवा आपकल्या ग्रीतिचे असतील तर व्यांचें दुःख निवारण कराबें. इतर पापक्रियेमध्ये 
आपकल्या द्वव्याचा उपयोग करूं नये. आपण मर्यादा करून ठेवलेलें थोडें द्रव्य चोरानें छुट्टन नेलें 
अथवा एखाद्या दुष्ट राजानें हरण केले, तर त्याबइछ शोक करूं: नये ब तें पुनः मिव्ठविण्याचा प्रयत्न 
पण करूं; नये, “ गेलें ते गेलें, कर्धी तरी ध्याचा मला त्याग करावयाचाच होता. मोहानें थोडासा 
परिग्रह ठेवला होता तो कर्मानें नाहीॉंसा करून माइ्यावर मोठा उपकारच केला. आतां रागद्वेष, 
आरंभ, रक्षण, भय वगैरे सर्व छेशापासून मुक्त झालों हवा मोठा सुदिन म्हणावयाचा. आजपासून 
द्रब्यासंबंधी दुर्ष्यन करावयाचें ुटलें ” असे उच्च विचार मनांत आणून शांत बहद्वाबें. अशा प्रकारचे 
विचार मनांत ठेऊन वागणाराला आठवी आरंभत्याग प्रतिमा घडते, 

परिप्रदत्याग प्रातिमा 
बाह्मेषु दशसु वस्तुषु ममत्वमृत्सृज्य निर्मेमत्वरतः । 
स्वस्थः संतोषपरः परिचित्त्परिग्रहाद्विरतः ॥ १४५ ॥ 

अथे-बाह्य दा प्रकारध्या परिप्रह्मंवरील ममत्व सोइ्डन जगांत आपले कोणीददी नाहीं असे 
परिणाम ठेवावे. शरीरादिक सर्व परपदार्थावरीर मोह सोड्टून अविनाशी ज्ञायकस्वरूपाचा विचार 
करण्यांत स्थिर व्द्ावें. भोजन, वसन, स्थान, बगरे आपल्या कर्मानुसार प्राप्त होईछ तेबद्यांत संतोष 
मानून अधिक मिव्ठावें म्हणून इच्छा न करतां दैन्याचा त्याग करून रहावें आणि जेबढ्या परि- 
ग्रद्दांचा आपण सध्या उपभोग घेत आद्वोत त्यांत देखिठ आसक्ति न ठेवतां विरक्ति घारण कराबी. 
याप्रमाणं राहणाराला परिप्रद्वत्याग नांवची नववी प्रतिमा घड़ते. 


सत्र १४६-१४७ भावनाविकार ४६५९ 


भावा्थ-नवब्या प्रतिमाधारी श्रावकानें रुपये, मोहरा, सोनें, रुपे, अलंकार, बसा भरणें, कौरे 
सर्व वस्तूंचा त्याग करावा. थंडीची किंवा उन्दाची वेदना नाद्वोंशी करण्याकरितां इलक्या किंमतीचें 
मर्यादित प्रमाणार्चे वल्न ठेवावें. द्वातपाय धुण्याकरितां अथवा पाणी पिण्याकरितां छागणारें एखार्दे 
पात्र एवढाच काय तो स्यानें परिप्रद् ठेवावा, अशा प्रकारच्या वृत्तीला परिप्रद्वत्याग प्रतिमा म्हृण- 
तात. याशिंवाय घरांत अथवा दुसन्‍्या एखाया एकान्त जागीं शयन करणें, बसर्णे, उठणें, भोजन-यस्र 
घरच्या माणसांनीं आणून दिलें तर ग्रहण करणें, औषध, आह्वार पान, वन्न घेण्याची इच्छा झ्लाल्यास 
अथवा आपकें अंग दुखत असल्यास व्याचें वैयाबृत्य करविण्याची इच्छा झाल्यास आपस्या द्लीपुत्रा- 
दिकांना सांगून त्यांनीं त्याप्रमाणें केलें ठीक, न केलें तरी त्याबइल मनांत विकार उत्पन्न होऊं न 
देणें व “हें माझें घर आदे, दें सर्व घन मी संपादन करून तुमध्या इवालीं केलें आदे असे असून 
तुम्द्दी मान्ती आज्ञा मानीत नाहीं ना!” बगैरे शब्दांनीं ह्यांना दुखवून आपस्या परिणामांत छेश उत्पन्न 
करून घेऊं नये. अशा इत्तीनें राह्मणाय्या गृहस्थाचा या प्रतिमेंत समावेश द्वोतो. 

अनुमतित्याग प्रतिमा 
अनुमतिरारम्मे वा परिग्रहे वैहिकेषु कर्मसु वा । | 
नास्ति खलु यस्य समधीरनुमतिविरतः स मन्तव्यः ॥ १४६ ॥ 

अथै-आरंभ म्दृणजे शेतकी, व्यापार बौरे क्रिया, परिग्रह म्इृणजे धनधान्यादिक, आणि 
ऐद्विक कार्यें रद्ृणजे ल्म्रकार्यादिक क्रिया. याविषयीं समबुद्धि ग्दृणजे यांना जो संमति देत नाहीं 
त्याला अनुमतित्याग प्रतिमाधारी श्रावक म्दृणतात. 

भावाथै- जेवण कट्ट, आंबट, गोड, तिखट असो, स्वादिष्ट अथवा स्वादरद्वित असो, 
त्याविषयीं रागद्वेषाचा विकार मुत्ठींच उत्पन्न होऊं द्यावयाचा नाहीं व आपस्या मुखानें त्याला बरें 
बाईट म्द्ृणावयार्चे नाद्दीं; याचप्रमाणें आपल्या मुलाच्या अथवा मुलीच्या लाभालाभ, द्वानिवृद्धि, सुख- 
दुःख वगैरे कार्यामर्ध्य आपण इर्षविषाद मानावयाचा नाहीं व अनुभोदन चावयायें नाहीं, याप्रमाणें 


बागणाराला दद्वावी प्रतिमा घडते. 
उद्दिष्टाहारत्याग प्रतिमा 


गृहतो मुनिवनभित्वा ग्ुरूपकण्ठे ब्रतानि परिणृद्य । 
भैक्ष्याशनस्तपस्यन्नुत्कृश्श्रेलखण्डघरः ॥ १४७॥ 
अर्थ-घरांवून निधून मुनि राहतात अशा वनांत जाऊन जो गुरूजबछ अतें घेतो, मिक्षेते 
आद्वार वेऊन तपश्चरण करण्यांत लीन द्वोतो व फक्त लंगोटी व अपुरतें वच्र ठेवतो तो अकरावी 
उद्दिश्त्याग प्रतिमाधारी श्रावक म्हणविला जातो. 
विशेषार्थ-संपूर्ण गरददकुटुंबाविषयीं विरक्ति धारण करून अभरण्यांत जाऊन जो मुनीश्रराजवदछ 
दीक्षाप्रदण करतो व एक कोपीन ( हंगोटी ) व अपुरें बच्र, ज्यापासून अंग झ्ांकर्ले तर डोकें 
उधडें राह्दील व डोके झाकलें तर पाय उघडे राह्तीछ असे ठेवून, बाकीच्यांचा त्याग करतो. अपुरे 
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बह. देखिल ठेषण्यात्रें प्रयोजत देंच: कीं डांस, मच्छर, थंडी,. उन्द, पाऊस, वास. बमैरेपासून 
होगाय्या-परीषद्द सदन करण्याची, शक्ति प्राप्त झ्ञाली नाडीं. मिक्षाभोजन करोर्बे पण तेंद्वी-अयाचकइत्ति: 
धारण करून व मौंनत्रत घेऊन. त्याब्रेढ्ली आपणासाढीं मुद्दाम कोणी तें- तयार. केले - आह 
अर्से. समज़ल्यास , बेऊं, नये. कोणी आमंत्रण देण्यास आछा तर स्पार्चे घरी जाऊं. नये.. 
आपणाकरितां कोणी आरंभ करीत आदे. असे समजतांच जेबण सोडून याबें. वनांत - किंबा- 
गांवाबादेरीलएखाद्या जागेंत रद्ावें. तेयें कांही उपसर्ग प्राप्त ज्ञाला तरी तो निर्भयपणें सदन 
बरावा, स्यावेल्तीं घाबरून दीनवाणें द्वोऊं नये. ध्यानस्वाध्यायांत सदैव मग्न असावें. गृद्वस्थाचे घरी 
मिक्षेकरितां आमंत्रणाशिबाय जावें. गृद्दस्थानें स्व॒तःकरितां जें अन्न तयार केले असेल त्यांवून तो जें. 
भक्तिपूर्वक देईल तें सरस, नीरस, कडू, गोड, आंबट, खारट, कसेंही असो साम्यभावानें ग्रद्वण कराबे. 
प्रतिदिवर्शी एकवेव्ठच आद्वार ध्यावा. अंतराय येईल तर उपोषण कराबें. अनशनादिक तपथ्चरणद्वी 
शक्तिप्रमाणें करीत रद्दांत्रे, याप्रमाणें वागणाराला उद्दि्वह्मारत्याग नामक- अकराबी प्रतिमा घडते. 
यात्रमाणें श्रावकरर्माष्या अकरा पायन्या आद्वित. व्या आपापल्या शरक्तिप्रमाणें धारण कराब्या. 


पापमरातिधर्मों बंधु्जीवस्थ चेति निश्चिन्तन्‌ । 
समय यदि जानीते श्रेयो ज्ञाता ध्र॒व॑ भवति ॥ १४८ ॥ 
अर्थ-पाप हवा जीवाचा शत्रु आदे व धर्म हवा बंधु आढे असा निश्चय करून जो शाल्लाला 
जाणतो व्यार्चे नि:संशय कल्याण होते. 
भावार्थ-संसारांत जीवाला दुःख देणारा पापाशिबाय दुसरा कोणीढी प्रबल शत्रु नाहीं. ते 
पाप आपण विषयकषायांचें अमर्याद सेवन केल्यापासून उत्पन्न होते. इतर सर्व पदार्थ बाह्य निमि- 
त्ताध्मक आंद्वेत. कोणी तोंडाबा्टे दुबचन उच्चारिलें, कोणी आपणांत असलेले दोष जगांत प्रसिद्ध 
केले, कोणी आपल्या. उपजीविकेचें साधन दृरून नेलें किंवा द्रव्यापहार केला तरी तें सब पापाचा 
उदय झाला असतां आपोआप घडून येणारें आहे. आपल्या पापकर्माशिवाय इतर पदार्थाना आपरा 
शत्रु समजणार मूर्ख समजावेत. त्यांना जिनागमाचें रहस्य मु्ठींच समजलें नाहीं. याचप्रमाणें 
जीवाबर बंधुप्रमाणें उपकार कराणारें पुण्यकर्म धर्म आ्वे. धर्माशिवाय इतरांना उपकारक जाणील 
त्याछाह्दी भगवंताब्या आममाचें यथार्थ ज्ञान ज्ार्ले नाह्दीं अर्सेंच समजावें. 
याप्रमा्ें श्रावकाला उपदेश देणारीं बचनें समाप्त करून श्रीसमंतभद्रस्वामी या प्रेथाचें फल 
पुढील एका ह्लोकांत प्रतिपादन करून प्रंथ संप्रृण करतात. 
समारोप 
> येत् स्वयं बीतकलहू विद्यादश्टिक्रियार त्नकरण्ड भावम्‌ । 
नीतस्तमायाति पतीच्छयेव सर्वार्थसिद्धिस्रिषु विष्पेषु॥ १४९॥ 
अथ-जो पुरुष आपल्या आत्म्याल्य निर्मल ज्ञानदर्शनचारित्ररूप रल्नें ठेवण्यासाठी करेंडका- 
प्रमाणें करतो, त्या पुरुषाला त्रिभुवनांत त्याक्या इच्छेनुरूप अर्थाची सिद्धि द्वीच कोणी एक खस्तरीः 
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सत्र १५० भावनाधिकार है 
पतीष्या म्दृणून बरमा् धालते. कक जी 
आावार्थ- जया पुरुषानें आपछा आत्मा सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान म॒ सम्बक्यारित्र एतत्खरूप 
रत्नें ठेवण्याला करंडकासारखा केला त्याला तैलोक्यांतीछ सर्वोत्तम पदार्थाँची प्राप्ति. होते असा नियम 
आद्दे. 
प्रन्थकर्त्याची अन्तिम प्रार्थना--- 


सुखयतु सुखभूमिः कामिनं कामिनीव । सुतमिव जननी मां शुद्धशीला भ्ुनक्तु ॥ 
कुलमिव गुणभूषा कन्यका संपुनीताज्जिनपतिपदपश्रप्रेश्षिणी दृष्टिलक्ष्मीः॥ १५० ॥| 
अर्थ- जिनेन्द्र भगवंताच्या चरणकमलाला अवलोकन करणारी सम्यग्दर्शनरूपी लक्ष्मी द्दी, 
कामी पुरुषाला घुखाची खाण अशी खत्री जशी सुख देते, तद्बत्‌ मा सुख देवो, अथवा शुद्धमनाची 
आई आपल्या मुलार्चे जसें पालन करितें तसें ती माप्लें पालन करो, अथवा शील द्वाच अलंकार 
धारण करणारी कन्या आपल्या कुलाला जशी पवित्र करिते, तद्ग॒त्‌ ही लक्ष्मी माइया अन्तःकरणाला 
पत्रित्न करो. 
भावाथै- जसें कामवेदनेनें व्याकुछ झालेल्या पुरुषाला ञ्री खुखी करते, अथवा शुद्ध भावी 
आई आपकल्या पुत्राचें पालन करिते, अथवा शीलबती कन्या आपकल्या कुछाला पवित्र करिते तद्बत्‌ 
शुद्ध आत्मस्वभावाला अवछोकन करणारी सम्यग्दर्शनरूपी लक्ष्मी द्वी माइया मिथ्याज्ञानजनित 
संतापाला दूर करून माइ्या अनन्तचतुष्टय स्वरूपाछा पुष्टि करो व रागद्रेषमोद्दरूपी दोषांना नाइीसें 
करून माझ्में आत्मस्वरूप निर्मल करो, 


याप्रमाणें श्रीसमन्तभद्राचार्य-विरचित रत्नकरण्ड श्रावकाचाराचें मराठी भाषान्तर समाप्त झार्ले. 
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